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डॉ० भगवान्‌ दास 


भारतरल श्रद्धेय डाक्टर भगवान्‌दास जी को 


सादर ससस्‍्नेह समर्पित 


-नरेनद्रदेव 


पुरोबाक्‌ 


त्रिगोत्र के विनेय जनों के धातु, अध्याशय एवं बुद्धि के अनुकूल शास्ता तथागत 
ने तीनों यानों एवं चारों सिद्धान्तों से सम्बद्ध नेयार्थ और नीतार्थ के रूप में जितने 
भी धर्म-पर्यायों का उपदेश दिया है, वे सभी प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप में निर्वाण की 
प्राप्ति या उसके उपाय के रूप में प्रतिपादित हैं | इनमें एक भी शब्द त्याज्य नहीं 
है, अपितु सभी निर्वाण के अभिलाषी भाग्यशाली पुरुषों के लिए उपादेय ही हैं । 
इनमें एक पुरुष के लिए बुद्धत्व प्राप्ति का सम्पूर्ण मार्गक्रम सन्निहित है । एक व्यक्ति 
एक आसन पर बैठकर समस्त बुद्ध-उपदेशों का अपने अनुष्ठान में अधिगम कर 
सकता है । इस तरह के सम्पूर्ण एवं अभ्रान्त शासन-रत के श्रवण, चिन्तन और 
मनने करने की विधि का महार॒थी नागार्जुन, असंग आदि अनगिनत पूर्व सिद्धों और 
पण्डितों ने प्रतिपादन किया है। फलस्वरूप अतीत में आर्यावर्त में भगवान्‌ बुद्ध का 
शासन सूर्य की भांति प्रकाशित हुआ था । परन्तु कालान्तर में वह मध्यवर्ती भारत 
में सर्वथा क्षीण हो गया और कई सौ वर्षों तक यही स्थिति रही । इधर बीसवीं 
शताब्दी में पुनः धार्मिक, सांस्कृतिक, सामाजिक कार्यक्रमों के माध्यम से बुद्धशासन 
का पुनरुद्धार या पुनर्जागरण का कार्य प्रारम्भ हुआ है । फिर भी अध्ययन और 
साधना की परम्परा ही नहीं, अपितु शास्त्र-ग्रन्थों के भी मूल रूप से विलुप्त हो जाने 
के कारण दर्शन शास्त्रों के स्थूल एवं एकांगी अध्ययन के माध्यम से तद्विषयक 
अज्ञान और भिथ्या ज्ञानों को हटाना सम्भव नहीं था । संस्कृत, पालि एवं तिब्बती 
आदि भाषाओं में विद्यमान गम्भीर दर्शनशास्त्र भाषागत कठिनाइयों के कारण 
जनसाधारण की पहुंच के बाहर थे | दूसरी ओर आधुनिक भारतीय भाषाओं में तीनों 
यानों और चारों सिद्धान्तों को सामान्य रूप में समग्र रूप से प्रतिपादित करने वाला 
कोई दूसरा ग्रन्थ उपलब्ध नहीं था । ऐसे समय में आचार्य नरेन््रदेव ने 'बौद्ध धर्म- 
दर्शन' नामक ग्रन्थ की हिन्दी में रचना की | उनका यह कार्य बुद्ध-शासन के लिए 
संजीवनी की तरह सिद्ध हुआ। साथ ही उन्होंने पूर्ववर्ती प्रामाणिक आचार्यों द्वारा 
रचित बौद्धशास्त्रों की ही भांति इस प्रामाणिक ग्रन्थ की रचना की है । दर्शन एवं 
सिद्धान्तों के प्रतिपादन के समय अपनी बुद्धि और तर्क के प्रयोग से उत्पन्न दोष 


इसमें सर्वथा नहीं हैं । आचार्य जी ने प्रत्येक सिद्धान्त को सम्प्रदायगत प्रामाणिक 
शास्त्रों के माध्यम से प्रतिपादित किया है । जैसे - आर्य स्थविरवादियों का मत पालि 
त्रिपिटक, उनकी अट्टकथा और टीकाओं के आधार पर, इसी तरह महायान के 
सिद्धान्तों का सामान्यतः संस्कृत में विद्यमान आगम और शास्त्रों के आधार पर, 
विशेषत: आचार्य नागार्जुन की मूल माध्यमिककारिका, मैत्रेयनाथ के महायानसूत्रालंकार, 
वसुबन्धु के अभिधर्मकोश एवं विज्ञप्तिमात्रतासिद्धि, चन्द्रकीर्ति कौ प्रसन्‍नपदावृत्ति 
आदि भारतीय शास्त्रों के आधार पर निरूपण किया है। इसी प्रकार चाइनीज़ और 
फ्रेंच भाषाओं में निबद्ध ग्रन्थों तथा आधुनिक विद्धानों के अनेक समीक्षात्मक एवं 
अनुसन्धानात्मक ग्रन्थों का भी आलोडन कर उनका उपयोग किया गया है । ग्रन्थ 
में बौद्ध धर्म के अभ्युदय से लेकर बौद्ध दर्शन के सामान्य एवं महत्त्वपूर्ण मुद्दों, जैसे 
- अनित्यता, अनात्मता, अनीश्वरवाद, कर्मफलव्यवस्था, प्रतीत्यसमुत्पाद आदि का 
प्रामाणिक प्रतिपादन किया गया है । इस ग्रन्थ में स्थविरवाद, वैभाषिक, सौत्रान्तिक, 
विज्ञानवाद एवं माध्यमिक सिद्धान्तों की तथा बौद्ध न्यायशास्त्र की व्यवस्था का 
प्रतिपादन नातिसंक्षेप और नातिविस्तार से प्रामाणिक आगम-सख्रोतों का आश्रय लेकर 
पाँच परिच्छेदों में किया गया है । इसके परिणामस्वरूप भारत में बुद्ध-शासन के 
पुनरुज्जीवन के कार्यक्रमों में अद्वितीय योगदान सिद्ध हुआ है । भारतवर्ष में बौद्ध 
दर्शन के अध्ययन में इससे अत्यधिक लाभ पहुंचा है । अध्येताओं और शोधार्थियों 
के लिए अत्यन्त आवश्यक एवं उपयोगी होने से इस ग्रन्थ का इस समय पुनः 
प्रकाशन विशेष रूप से स्वागत योग्य है । इससे सम्पूर्ण जगत्‌ के अत्यन्त लाभ होने 
की शुभकामना के साथ: 


दलाई लामा 
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वक्तव्य 


'बौद्धघम-दर्शन' और उसके यशस्वी लेखक के सम्बन्ध में कई अधिकारी 
विद्वानों ने पर्यात रीति से लिखा है, जो प्रस्तुत ग्रन्थ में ययास्थान प्रकाशित है। अरब 
उससे अधिक कुछ लिखना श्रनावश्यक है | 


सन्‌ १६५४ ई० में, २१ अ्र८/ल (बुधवार ) को, आचार्य नरेन्द्रदेवजी ने 
बिद्दार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ के तृतीय वार्षिकोत्सव का समापतित्व किया था। समभापति-पद 
से भाषण करते हुए उन्होंने निम्नांकित मन्तव्य प्रकट किये थे-- 

“सम्प्रदायवाद इस युग में पनप नहीं सकता। हमारे राप्रीय साहित्य को 
राष्ट्रीय ओर जनतंत्र की शक्तियों का प्रतिनिधित्व करना पड़ेगा। किन्तु उसमें यह 
साम्थ्य तमी आ सकता है जब हिन्दी-भापाभाषपियों की चिन्ताधारा उदार और व्यापक 
हो ओर जब हिन्दी-साहित्य भारत के विभिन्न साहित्यों को अपने में आ्रात्मसात्‌ करे | 


“यह सत्य है कि सिनेमा, रेडियो और टेलीविजन ने साहित्य के क्षेत्र पर 
आक्रमण कर उसके महस्त्व को घटा दिया है। विशञान और टेकनालोनी के आधिपत्य 
ने भी साहित्य की मयादा को घटाया है। किन्तु यह असंदिग्ध है कि साहित्य आज भी 
जो कार्य कर सकता है, वह कार्य कोई दूसरी प्रक्रिया नहीं कर सकती । 

“श्रतीत के अनुभव के आलोक में वतमान को देखना तथा आज के समान 
में जो शक्तियाँ काम कर रही हैं उनकी समकना तथा मानव-समाज के हित की दृष्टि 
से उनका संचालन करना एक सच्चे कलाकार का काम है | 

“पारत के विभिन्न साहित्यों की आराधना कर, उनकी उत्कृष्टता को हिन्दी में 
उत्पन्न कर, हिन्दी-साहित्य को सचमुच राष्ट्रीय और सफल राष्ट्र के विकास का एक 
समर्थ उपकरण बनना हमारा-आपका काम है। इस दायित्व को हम दूसरों पर नहीं 
छोड़ सकते |” 

उनके इन मन्तब्यों के प्रकाश में इस ग्रंथ का अवलोकन करने से प्रतीत होगा 
कि उन्होंने भारतीय बौद्ध साहित्य को कहाँ तक आत्मसात्‌ करके एक सब्चे कलाकार 
के दायित्व का निर्वाह किया है। बो&घर्म ओर बौद्धदशन का मार्मिक विवेचन करने 

उन्होंने जो ग्रमतपूर्व पारिडत्य और कौशल प्रदर्शित किया है, उससे यह ग्रन्थ 
निस्सन्देह हिन्दी-सादित्य में अपने ढंग का श्रकेला प्रमाणित होकर रहेगा | 


अत्यन्त दुःख का विषय है कि यह ग्रन्थ आ्राचायंजी के जीवन काल में प्रकाशित 
न हो सका | ग्रन्थ की छुपाई के समाप्त होते ही उनकी इहलोक-लीला समाप्त हो 
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गई | निरन्तर अस्वस्थ रहते हुए भी वे इस अन्थ के निर्माण में सदेव दत्तचित्त रहे | 
इसमें प्रयुक्त पारिभाषिक शब्दों की विस्तृत व्याख्या लिखने की सूचना भी उन्होंने दी 
थी ओर उनका विचार था कि वह पारिभाषिक शब्दकोष भी साथ-ही-साथ प्रकाशित 
हो | किन्तु नियति के विपरीत विधान ने बेसा न होने दिया। वे लगभग चार-पाँच 
सौ शब्दों का ही भाष्य तैयार कर सके थे कि अचानक साकेतवासी हो गये | अब यह 
कहना कठिन है कि वह कोष-ग्रन्थ कब और केसे पूग होकर प्रकाश में थ्रा सकेगा | 

महामहोपाध्याय परिडत गोपीनाथ कविराज ने इस ग्रन्थ की गवेषणापुण 
भूमिका तथा माननीय श्री श्रीप्रकाशजी ने प्रस्तावना ओर डाक्टर वासुदेवशरण श्रग्रवाल ने 
ग्रन्थकारप्रशर्त लिखकर ग्रन्थ को सुशोमित एवं पाठकों को उपकृत करने की जो मद्दती 
कृपा की है, उसके लिए परिषद्‌ उन विद्वद्वरों का सादर आभार अ्रंगीकार करती है | 

काशी-निवासों पण्डित जगन्नाथ उपाध्याय भी हमारे धन्यवाद-भाजन हैं, 
जिन्होंने श्राचार्यजी की प्र रणा और अनुमति से इस ग्रन्थ के मुद्रणसम्बन्धी कार्यों को 
सम्पन्न करने में अनवरत परिश्रम किया तथा आचायंजी के सौंपे हुये काम को बड़ी निष्ठा 
से निबराहा है। उनकी लिखी हुई प्रन्थकर्ता-प्रशस्ति भी इसमें प्रकाशित है। उनका 
सहयोग सदा स्मसणीय रहेगा। 

काशी के सद्ददय साहित्यसेवी श्रीत्रेजनाथ थिंह 'विनोद' के भी हम बहुत 
कृतज्ञ हैं, जिन्होंने परिषद्‌ के साथ आचायंजी का साहित्यिक सम्बन्ध स्थापित कया, 
जिसके परिणाम-स्वरूप आचार्यजी का यह अन्तिम सदूअन्थ, परिषद्‌ द्वारा, हिन्दी-संसार 
की सेवा में उपस्थित किया जा सका। “विनोद” जी के सौजन्य एवं सत्परामश से ही 
आनार्गजी की संक्षित आत्मकथा इस ग्रन्थ में प्रकाशित हो सकी । 

बिहार और हिन्दी के नाते परिषद्‌ के परम हितेपी श्रीगंगाशरण सिंह 
( संसदू-सदस्य ) ने आचार्यजी की रुग्णावस्था में भी उनसे साग्रह ग्रन्थ तेयार कराने का 
जो सतत प्रयास किया, उसीके फलस्वरूप यह अमुल्य ग्रन्थ हिन्दी-जगत्‌ को सुलभ हो 
सका । उन्होंने श्राचार्यजी के निधन के बाद भी इस अन्थ को सांगोपांग प्रकाशित कराने 
के लिए बड़ी आत्मीयता के साथ काशी और मद्रास तक की दौड़ लगाई । आशा है 
कि वे इस ग्रन्थ को अपने मन के अनुकूल सर्वाज्ञपूर्ण रूप में प्रकाशित देखकर॑- 
सन्‍्तुष्ट होंगे । 

ग्रन्थकार के श्रभाव का विषाद अनुभव करते हुए भी हमें यही सान्वना मिली 
है कि भगवान्‌ बुद्ध की पचीस-सौंवीं जयन्ती के शुभ अवसर पर यह ग्रन्थ प्रकाशित हो 
गया। विश्वास है कि त्रिहार-राज्य के शिक्षा-विभागान्तगत राष्ट्रमाषा-परिषद्‌ की यह 
श्रद्धांनललि भगवान तथागत को स्वीकृत होगी । 

शिवपूजनसद्दाय 
( परिषदू-मंत्री 
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सर्वास्तिवाद---सर्वास्तिताद का श्राख्या पर विचार--सर्वास्तिवादी निकाय के भेद--- 
धर्म-प्रविचय--संस्कृत (स्व॑ध--अ्रायतन--धातु ) धर्म-श्रात्मा और ईश्वर का 
प्रतिषिध--परमाग़ु वाद--चक्षुरादि विज्ञान के विषय ओर श्राश्रय--इन्द्रियन-नचित्त-- 
चैत्त--चित्त-चेत्त का सामान्य विचार---चित्त-विप्रयुक्त धर्म -निकाय-सभाग --दो 
समापत्तियाँ--संस्‍्कृत-धर्म के लक्षण-नाम, पद, ब्यंजन-काय--न्याय-वेशेषिक 
से वेभाषिकों की तुलना-हेतु-फल-प्रत्ययता का वाद ( प्रत्यय--प्रत्ययों का अध्वगत 
एवं घर्मंगत कारित्र-- स्थनिरवाद के अनुराग प्रत्यय--द्वेतु--द्देतुश्रों पर सोत्रान्तिफ और 


( ६ 9) 


सर्वोस्तिताद का मतभेद--फुत्त ) लोक-घातु-अनुशव--हान्ति, शान तथां 
दर्शन-दष्टि | 


पोडश अध्याय $ सोत्रान्तिक-नय ३७२-वेष ३ 
सौत्रान्तिक श्राख्या पर विचार--वंभाषिक से सौत्रान्तिक का मतभेद और 
सौत्रान्तिक रिद्धान्त | 


सप्तद्श अध्याय ४ भाय पअसंः का विज्ञानध्ाद्‌ १८६४-४९ ४ 
महायान का बुद्ध-वचनल--मद्ाय|न की उत्कृष्टता--अआवकयान से विरोध--बोधि- 
सत्व के गोत्र --बोधिचित्तोत्पाद--बोधितश्व का संभार--अश्रसंग के दार्शनिक 
विचार--बोधधिचयौ--बुद्धत्व (बोघि) का लक्षण--बुद्धत्व का परमात्ममाव--शंकर के 
आत्ममाव से तुलना--अश्रसंग का अ्रद्वेतवाद -निर्वाश--त्रिकायवाद--बुद्ध की 
एकता अनेकता--3पनिपदयों के श्रात्म-धाद से तु अना--धर्म के तीन ख्रमाव--पश्रात्मा 
और लोक को मायोपछ्तता--चधर्मा क| तथता--ली किक-अलौकिक समाधि- बोधिचर्या 
का क्रम व स्वरूप--ंत्रावध शूत्ता--बोधिपाक्षिक धर्म -पुद्गलनैरात्म्य--बोधितध्व 
की दशभूमिया | 

धष्टादूशा अध्याय $; ६८रु बन्चु का विज्ञानवाद ( १ ) [विंशतिका के आधार पर].४९५-४२१ 
वाह्यर्थ का प्रतिपध--ंवज्ञां्माश्रता--परमामु वाद का खंडन | 
धसुबन्धु का विज्ञानधाद (२) [१,आन-र्वां) की 'सिद्धि! के झ्ाधार पर] ४२२ - ४८७ 
सिद्धि? का अतिपाधथ-- वरदान परण।व के विविध मतवाद--श्रात्मग्राद की परीक्षा-- 
झात्मग्राद की उर्पात्त-- अत्म-बाद का निराकरण श्रौर मूल-विज्ञान-- धर्मग्राह की 
परीक्षा--द्वीनयान के सप्रतिघ रूपों के द्वव्यत्व का निषेघ--परमारु पर विशानवादी 
सिद्धान्त--श्रप्रतिध रूपों के द्वव्यत्व का निषेघ--श्रस॑स्कृतों के द्रव्य-सत्व का निषेच-- 
प्राह्मयम्राहक विचार--अरत्म-धर्शापभार पर आक्षेप, समाधान--विज्ञान के त्रिविध 
परिणाम--अ्राह्ययविज्ञान--श्रालय का सर्वबीजकता--आलय से लोक की उत्पत्ति-- 
झ्रालंबनवाद-- झालव का चतों से संप्रयोग--अ्लय-विज्ञान की वेदना-श्रालय 
श्र उसके चैत्तों का प्रकार-प्रतीत्यसमुत्पाद -- झालय की व्यावृत्ति--भ्रष्टम विज्ञान 
पर शुआआन-च्वांग का मत--अश्रष्टम विज्ञान के पक्ष में श्रागम के प्रमाण और थुक्तियाँ--.- 
बीजधारक चित्त--विपाक चित्त--गति और योनि---उपादान--जीबित, उष्म और 
विज्ञान--प्रतिस॑ंधि-नित्त और मरण-नित्त---विशान और नामरूप--श्राह्यार-- 


( ७०) 


निरोध-समापत्ति--संक्लेश-व्यवदान--विजश्ञन का द्वितीय परिणाम मनः--मन के 
शझाभय --मन का आ्रालंबन--मन के रुंप्रयोग--श्रक्लिप्ट मन--मन की सेशा--- 
विज्ञान का तृतीय परिणाम, षथ् विशान--विज्ञप्तिमात्रता-विशप्तिमात्रता की 
विभिन्न व्याख्याएँ--विशप्तिमात्रता पर कुछ आाक्षेप और उसके उत्तर--. 
भरिस्समाववाद---स्वभावत्रय का चित्त से अ्मेद--असंस्कृत धर्मों की तिस्वमावता--- 
तिस्वमाव की सचा--निःस्वमाववाद | 


उनविंश अध्याय $$ माध्यमिक मय ४८घ-१६२ 


माध्यमिक दशन का महत्व--माध्यमिक दर्शन का प्रतिपाग्--स्वतः उत्पत्ति के सिद्धान्त 
का खण्डन -माध्यमिक की पक्षद्दीनता--माध्यमिक की दोपोद्धावन की प्रणाली-- 
माध्यमिक स्वतंत्र अनुमानवादी नहीं--परत) उत्पादवाद का खण्डन-- प्रतीत्य- 
क्षुष्पाद--बुद्ध देशना की नेयार्थता श्रौर नीतार्थता--संबृति की ब्यवस्था--प्रमाण- 
दयता का खश्डन--लक्ष्य-लक्षण का खण्डन--प्रमाणों की श्रपरमार्थता--द्देतुवाद का 
खग्डइन--गति, गनन्‍ता और गन्तव्य का निषेघ--अ्रध्क्य का निषेघ--द्रष, 
द्रष्ट्य और दर्शन का निषेघ--रूपादि सन्धों का निषेष--ध४ड्‌ धातुओं का निषेघ-- 
रागादि कलेशों का निषेघ--ंस्कृत धर्मों का निषेध ( संस्कृत पदार्थों के लक्षण का 
निषेघ--संस्कृत-लक्षण के लक्षण का निषेघष--उत्पाद की उत्पाद-स्वमावता का 
खणडन--श्रनुत्पाद से प्रतीत्यसमत्पाद का अविरोध--निरोध की निर्हेतुकता का 
निषेध )--कर्म-कारक आदि का निषेघ--पुदूगल के अस्तित्व का खण्डन--उपादाता 
श्र उपादान के अभाव से पुदूगल का श्रभाव--पदार्थों की पूर्वापर-कोटिशत्वता-- 
दुःख की असत्ता--संस्कारों की निःस्वमावता--माध्यमिक श्रभाववादी नहीं--संसर्गवाद 
का खैंडन--निश्स्वभावता की सिद्धि ( स्वभाव का लक्षण--शत््यवाद उच्छेदवाद या 
शाश्वतवाद नहीं ) संसार की सत्ता का निषेघ--कर्म, फल ओर उसके टंबन्ध का 
निषेष--छ्णिकवाद में कर्म-फल की व्यवस्था--अ्रविप्रणाश से कर्म-फल की व्यवस्था--- 
कमफल्ष की निःस्वमावता--अनात्मवाद (आत्मा स्कंघ से मिन्नया श्रमिन्न नहीं... 
झनात्मतिद्धि में आगम बाघक नहीं )--तथागत के प्रवचन का प्रकार ( माध्यमिक 
नास्तिक नहीं हैं...-तस्वामृतावतार की देशना )--तत््व का लद्॒ण--काल का निषेष-- 
हेतु-सामअ्रीवाद का नि६--उत्पाद-विनाश का निषेघ--तथागत, के अस्तित्व का 
निषेष -- विपयास का निषेष--चार आयं-सत्यों का निषेष-्न लोकतंबृति-सत्य--- 


( & ) 


परमार्थ-सत्य---सत्य-दय का प्रयोजन )--निर्वाण ( निर्वाण की स्कन्च-निवृत्तिता-- 
निर्वाण की कल्पना-हुयता--निर्वाण से संसार का श्रम्ेद--तथागत के प्रवचन का 


रहस्य )। 
पश्चम खण्द ( ५६३-६१६ ) 
( बोय-न्याय | 
पिश अध्याय ४ काल, टिकू, आफाह, ओर प्रभाण ५६५-६१६ 


विषय-प्रवेश--कालवाद ( काल का उदगम--काल का श्राधार--काल और आकाश 
की समानता, उसके लक्षण--विमाषा में कालवाद--बैभाषिक-नय में कालवाद--- 
उत्तरवर्ती वैमाषिक मत--कारित्र का सिद्धान्त--फलाक्षेप-शक्ति और कारिस्र ) 
दिग-झाकाशवाद--प्रमाण ( प्रमाण शासत्र का ।योजन--प्रमाण-फल तथा प्रमाण का 
लक्षण--प्रमाणों की सत्यता की परीक्षा--वस्तु-सत्ता का द्वैविष्य--प्रमाण का द्वेविष्य)-- 
प्रत्यक्ष ( मानत-प्रत्यज्ष-- योगि-प्रत्यक्ष--स्वसंवेदन )--प्रत्यक्ष पर श्रन्य भारतीय दर्शनों 
के विचार--अनुमान ( स्वार्थानुमान--लिंग की त्रिरूपता--ज्िरूप-लिंग के तीन 
प्रकार--अनुपलब्धि के प्रकार भेद्‌-परार्थानुमान--अश्रनुमान प्रयोग के अ्ंग--- 
देल्वाभास ) । 

शब्दानुकमंयी १-७१ 


सद्दायक-“म्रन्थसू वी ७२-७४ 


आचार्य नरेन्द्रदेव 


लेखक के दो शब्द 


जब मैं अहमदनगर किले में नजरबन्द था, तब मैंने अ्रमिधर्मक्रोश का फ्रेंच से 
भाषानुवाद किया था। यह ग्रंथ बड़े महत्व का है। मेरा विचार है कि इसका अ्रध्ययन किये 
बिना बौद्ध-दर्शन के क्रमिक विकास का अच्छा ज्ञान नहीं होता | यह वैभाषिक-नय के अनुसार 
सर्वास्तिवाद का प्रधान ग्रंथ है । इस कार्य को समाप्त कर मैंने विज्ञानवाद के श्रध्ययन के लिए 
मह्ायानसूत्रालक्डार, विशिका, भििंशिका तथा त्रिशिका पर लिखी गई चीनी पर्यटक शुआान- 
च्वांग को विशरिमान्नतातिद्धि का संक्षेप तैयार किया। श्राचार्य वसुबन्धु की त्रिशिका पर 
अनेक टीकाएँ थीं, घिनमें से केवल स्थिरमति की टीका उपलब्ध है। शुभ्रान-च्वांग की विशप्ति- 
मात्रतातिद्धि चीनी भाषा में है | यह ग्रंथ किसी संस्कृत ग्रंथ का चीनी श्रनुवाद नहीं है, किन्तु 
एक स्वतंत्र अंथ है । भिंशिका पर जो अनेक टींकाएँ लिखी गयी थीं, उनके झ्राधार पर यह 
प्रंय तैयार हुआ था | इसलिए यह ग्रंथ बड़े महत्व का है। इसका फ्रॉच श्रनुवाद पूसे नामक 
विद्वान्‌ ने किया है। इस ग्रंथ का किसी श्रन्य भाषा में श्रनुवाद नहीं हुश्रा है। मैंने श्रमि- 
धम्मत्यसंगह्दी, विस्ुद्धिमग्गो, उसकी धर्मपाल लिखित टीका ( परमत्यमंजूता ) का भी अ्रध्ययन 
किया। यह सब सामग्री श्रहमदनगर में ही एकत्र की गई। किन्तु बौद्ध-धर्म तथा दर्शन पर 
किसी विस्तृत ग्रंथ के लिखने की योजना मैंने नहीं तैयार की थी। श्रपने एक मित्र के कहने 
पर उनकी पुस्तक के लिए मैंने एक विस्तृत भूमिका लिखी थी, जिसमें बौद्ध-घर्म का तिंदावलो- 
कन किया था | छूय्ने के कई वष पश्चात्‌ मेरे कुछ मित्रों ने इस सामग्री को देखकर मुके। एक 
विस्तृत ग्रंथ लिखने का परामर्श दिया। समय-समय पर हिन्दी की विभिन्न पत्रिकाओं में मैंने 
बौद्ध-धर्म के विविध विषयों पर लेख लिखे ये । बौद्ध साहित्य का इतिहास, सौत्रान्तिकवाद, 
मार्ष्यमक-दर्शन तथा बौद्ध-न्याय के श्रध्याय पीछे से लिखे गये । 


इस ग्रंथ के तैयार करने में मुके बनारस संस्कृत कालेज फै अ्रध्यापक पं० जगन्नाथ 
उपाध्याय वेदान्ताचा्य तथा सारस्वती सुषमा के संपादक पै० व्जवहलभ द्विवेदी दशनाचायं से 
विशेष सहायता मिली है। उपाध्याय जी ने निम्रंधों को ग्रंथ का रूप देने में बड़ी सहायता की 
है। प्रफ देखने का तारा काम इन्हीं दो मित्रों ने किया है। में गत वर्ष योरप चला गया था 
झौर लौटने के बाद से निरन्‍्तर बीमार चला जाता हूँ । सच तो यद्द है कि यदि इन मित्रों की 


( १० ) 


सद्दायता प्राप्त न होती तो पुस्तक के प्रकाशित होने में ग्रभी बहुत विलंब द्वोता। मैं इन मित्रों 
के प्रति श्रपनी हारदिक कृतश्ञता प्रकाशित करता हूँ । मैं अपने सहपाटी तथा मारतीय दर्शनों के 
प्रकांड विद्वान्‌ ५० गोपीनाथ जी कविराज का विशेष रूप से आगभारी हूँ कि उन्होंने ग्रंथ की 
भूमिका लिखने की मेरी प्रार्थना को स्वीकार किया । अपनी विस्तृत भूमिका मे उन्होंने बौद्ध-तंत्र 
का प्रामाणिक विवरण दिया है। इस प्रकार पाठक देखेंगे कि भूमिका पंथ की एक कमी को 
भी पूरा करती है । 


प्रस्तुत ग्रंथ में भगवान्‌ बुद्ध का जीवनचरित, उनकी शिक्षा, उसका विस्तार, विभिन्न 
निकायों की उत्पत्ति तथा विकास, मदायान की उत्पत्ति तथा उसकी साधना, स्थविर्वाद का 
समाधिमार्ग तथा प्रज्ञामा्ग, कर्मवाद, निर्वाण, अनाव्मवाद, अनीश्वस्वाद, क्षणमंगवाद, बौद्ध 
साहित्य ( पालि तथा संस्कृत ) के विविध दर्शन--सर्वास्तिवाद, सौन्रान्तिकवाद, विज्ञानवाद 
तथा माध्यमिक--तथा बौद्ध-न्याय का सविस्तर वर्णन है। मेंने इस ग्रंथ की रचना में यथासंभव 
मौलिक प्रैथों का आ्राश्रय लिया है| प्रत्येक दर्शन के लिए. कुछ मुख्य ग्रंथ चुन लिए गए  हैं। 
ओर उनका संक्षेप देकर उसके मूल सिद्धान्त बताने की चेषा की गई है। यह्द प्रकार मुझको 
पसन्द है। आशा है पाठक भी इस प्रकार को पसन्द करेंगे। सुद्ृदवर कविराज जी का सुकाव 
था कि ग्रंथ के अन्त में पारिमाषिक शब्दों का एक कोश दिया जाय। इससे ग्रंथ की उपादेयता 
बहुत बढ़ गई है। । रे 

मैं बिद्दार राष्ट्रमाषा परिषद्‌ का भी कृतज्ञ हूँ कि उन्होंने इस प्रंथ को प्रकाशित करना 
स्वीकार किया | में समभता हूँ कि यद्द ग्रंथ युनिवर्सिटी के विद्याथियों के लिए, विशेष रूप से 
उपयोगी सिद्ध होगा । 


३१-१२-४५ नरेन्द्रदेव 


( कह) (छू हक -, * ् 
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७५ 


मित्रवर श्राचार्य नरेन्द्रदेव जी बहुत दिनों से बौद्ध-दर्शन की श्रालोचना कर रहे हैं । 
काशी विद्यापीठ श्रादि पत्रिकाश्रों में समय-समय पर बहुत ही तथ्यपूर्ण एवं मूल्यवान्‌ निबन्ध 
लिखे हैं। वसुबन्धुकृत श्रमिधर्मकोश का पूर्स ने जो फ्रं च अ्रनुवाद किया था उसका आचायंबी 
कृत हिन्दी अश्रनुवाद सहित प्रकाशन काये प्रारम्म हो गया है। बौद्ध-पर्म और दर्शन के 
विषय में राष्ट्रभाषामाषी जनता के ज्ञान के लिए, यह एक उत्कृष्ट देन है | राजनीति ्नेत्र में सदा 
व्यस्त रहने पर तथा शारीरिक श्रस्वस्थता से खिन्न रहते हुए भी उन्होंने बौद्ध-घर्म और दर्शन 
संबन्धी विभिन्न श्रज्ञों के परिशीलन में अपने समय का बहुत सा अ्रंश विनियुक्त किया है | 
इसके फलस्वरूप बहुत दिनों के परिश्रम से उनके श्रनेक सारगर्भ निबन्ध श्रौर लेख ८ंचित 
हुए हैं। यह अ्रत्यन्त श्रानन्‍न्द का विपय है कि ये समस्त लेख व निबन्ध यथाप्रयोजन संशो- 
घित और परिवधित होकर एक सर्वोज्ज-छुन्दर ग्रन्थ के रूप में विद्वतूसमाज के समक्ष उपस्थित 
है। श्राचाय जी के बहुत दिनों के सनिब॑न्ध श्रनुरोध की उपेक्षा करने में श्रसमर्थ होने के 
कारण थ्राज में इस ग्रन्थ के उपोद्घात के रूप में दो चार बातें कहने के लिए उद्यत हुआ हूँ । 
इस कार्य से मैं श्रपने को संमानित समझता हूँ। समय के श्रमाव और स्थान के संकोच 
के कारण यथासंभव संक्षेप में ही श्रालोचना करनी पड़ेगी | 


यह कहना ही चाहिये कि ऐसा ग्रन्थ हिन्दी भाषा में तो नहीं है, किसी भारतीय भाषा 
में भी नहीं है। में समझता हूँ कि किसी विदेशी भाषा में भी ऐशा ग्रन्थ नहीं है| बौद्ध दर्शन 
के मूल दार्शनिक ग्रन्थ श्रत्यन्त कठिन एवं दुरूह हैं । आचाय जी ने घोर परिश्रम कर के उसकी 
विभिन्न शाखाश्रों के ग्रन्थों का श्राद्योपान्त अध्ययन कर इस ग्रन्थ में मुख्य मुख्य विषयों का 
आाक्षेप-समाधानपूर्वक विस्तृत विवेचन किया है | किसी टीकाकार की प्रसिद्ध उक्ति के अनुसार 
आाचाये जी ने कुछ भी श्रनपेक्षित एवं श्रमूल नहीं लिखा है। उन्होंने ग्रन्थ की प्रामाणिकता 
के रक्षार्थ मूल ग्रन्थों से प्रत्यज्ञ संबन्ध रखा है। पाठक को बौद्ध-चम श्रौर दर्शन की मूल 
भावनाश्रों ए' वातावरण रो परिचित करने के लिए. उन्होंने बौद्धों के शब्द तथा शैली को 
भी इस भ्रन्थ में पूर्ण सुरक्षित रखा है। विभिन्न प्रस्थानों के कुछ विशिष्ट मूल ग्रन्थों का 
संक्षेप दे देने से इस ग्रन्थ की उपादेयता श्रौ: बढ़ गयी है। दर्शन के प्रामाणिक अ्रध्ययन 
के लिए. इस प्रणाली को में सर्वश्रेष्ठ समझता हूँ । इस प्रकार यह ग्रन्थ इस विषय की उच्च 
कक्षा के विद्यार्थियों के लिए. ही उपादेय नहीं है, प्रत्युत इससे इतर भारतीय दर्शन के विद्वानों 
को भी प्रचुर सहायता मिलेगी । बौद्ध दर्शन के उपलब्ध संस्कृत ग्रन्थों में भी कोई एक ऐसा 
ग्रन्थ नहीं है, जिसके द्वारा वौद्धों की समस्त शाग्वाओं के सिद्धान्त का ज्ञान हो। ऐसे ग्रन्थ 


( ₹१ै१ ) 


की श्रत्यन्त अपेक्षा थी। श्राचाय जी ने यह ग्रन्य लिखकर इस अभाव की उचित पूर्ति 
की दै। 

यह सत्र प्रसिद्ध है कि प्राचीन भारतीय परिडितगण श्रपना मत स्थापित करने के 
लिए परमत की पूर्वपक्ष के रूप में श्रालोचना करते थे। विरुद्ध मतों में प्राचीन काल में, 
श्र्यात्‌ खीश द्वितीय शतक से द्वादश शतक तक, बौद्धमत का ही मुख्य स्थान रहा, 
इसमें कुछ भी सन्देह नहीं है। न्याय, वैशेषिक, पातझ्ञलयोग, पूर्वमीमांता तथा वेदान्त- 
प्रस्थान की समकालीन दार्शनिक विचारधाराश्ों की आलोचना करने से यह बात स्पष्ट 
हो जाती है। वसुबन्धु, दिड़नाग, धर्मकीतिं श्रादि सुप्रसिद्ध श्राचा्ों का नाम कौन नहीं 
जानता ! सौगत दर्शन के चार मुख्य प्रस्थानों का परिचय किसे नहीं है! यह 
बात सत्य है, किन्तु साथ ही यद्ट भी सत्य है कि बौद्धदशन एवं धर्म का परिचय 
प्रायः लोगों को नहीं है| पूर्व काल में भी इसका ज्ञान सब लोगों को नहीं था । साधारण 
जनता की बात दूर रही, बड़े-बड़े पंडित भी इससे वंचित ये। इसलिए प्राचीन समय में भी 
कोई कोई आचाये बौद्धमत के पूर्नपक्ष के स्थापन के प्रसद्भ में निरसनीय मत से सम्पक्‌ 
ग्रमिश़् न ये। श्रवश्य उदयनाचाय या वाचस्पतिमिश्रादि इसके श्रपवाद हैं। इस दृष्टि से 
वर्तमान समय की स्थिति और भी शोचनीय है। इसका प्रधान कारण बौद्धों के प्रामाणिक 
प्रन्‍्यों का अभाव है । दूसरा कारण है प्रन्थों के उपलब्ध होने पर भी व्यक्तिगत कुसंस्कारों के 
कारण सद्ददय श्रालोचन का अभाव | 


वर्तमान समय में बहुत से दुर्लभ .न्थों का श्रमाव कुछु कम हुआ है । यह सत्य है कि 
शआ्राज भी बहुत से अ्रमूल्य प्रन्थ अ्रप्राप्त हैं, और प्राप्त ग्रन्थों में भी सबका प्रकाशन नहीं हुआ। 
है। परन्तु अरब आशा हो चली है क्वि अनुसन्धान की क्रमिक वृद्धि के फलस्वरूप बहुत से 
श्रज्ञात ग्रन्थों का परिचय प्राप्त होगा और श्रप्राप्त ग्रन्थ प्रा्त होंगे। यह भी आशा है कि 
दाशंनिकों का चित्तगत संकोच दूर होगा और रुचि परिवर्तित होगी | इससे प्राचीन एवं श्रभि- 
नव ग्रन्थों के तथ्य-निर्यय की ओर दृष्टि आकर्षित होगी | इससे बौद्ध-धर्म और दर्शन संबन्धी 
मिथ्याज्ञान अनेक अ्रंशों में दूर होगा। आचार्य जी का प्रस्तुत ग्रन्थ इस काये में विशेष रूप 
से सहायक होगा, इसमें सन्देद नहीं है। 

( २ ) 

थ्राचार्य जी ने प्रन्य का नाम “बौद्ध-धर्म श्रोर दर्शन” रखा है | वस्तुतः घर्म और दर्शन 
सबन्धी प्रचुर सामग्री इसमें संचित है। वर्तमान युग की विभिन्न भाषाओं में इस संबन्ध में 
जो विचार प्रकाशित हुए हैं, उनका सार-संकलन देने के लिए. प्रन्थकार ने प्रवत्न किया है। 
बौद्ध-घर्म का उद्मब, उसका भारतवर्ष के विभिन्न प्रदेशों में तथा मारत से बाइर के देशों में 
प्रसार एक ऐतिहासिक व्यापार है। एक ही मूल उपदेश श्रोताश्रों और विचारकों के श्राशय- 
भेद से नाना रूप में विभिन्न निकायों में विकसित हुआ। है । यहद्द ऐतिद्वासिक घटना है, इसलिए 
धर्म तथा दर्शन की क्रमशः विकसित धाराएँ इसमें प्रदर्शित हैं। नो लोग मारतीय साधना- 


( हैई ) 


घारा से सुपरिचित हैं, वे इस ग्रन्थ के उपासना संबन्धी अ्ध्यायों को पढ़कर देखेंगे कि बौद्ध 
उपासना पद्धति भी श्रन्य भारतीय साधना-घारा के अनुरूप भारतीय ही है। प्रस्थान-मेद के 
कारण श्रवान्तर भेद के होते हुए भी सत्र निगृढ़ साम्य लक्षित होता है। वर्तमान समय में 
यह साम्यबोध श्रत्यन्त श्रावश्यक है। वैषम्य जगत्‌ का स्वभाव है, किन्तु इसके द्वुदय में साम्य 
प्रतिष्ठित रहता है | बहु में एक, विभक्त में अ्रविमक्त तथा भेद में अभेद का साक्षात्कार होना 
चाहिये, इसी के लिए ज्ञानी का संपूर्ण प्रयत्न है। साथ ही साथ इस प्रयत्न के 
फलस्वरूप एक में बहु, अविमक्त में विभक्त तथा अभेद में भी भेद दृषश्टिगोचर होता दै | ऐसी 
अवस्था में अवश्य ही भेदाभेद से अतीत, वाक और मनस से अ्गोचर, निर्रिकल्पक परमसत्य 
का दशन होता है | प्रति व्यक्ति के जीवन म॑ जो सत्य है, जातीय जीवन में भी वही सत्य है । 
यही बात सप्रम्र मानव के लिए भी सत्य है। विरोध से अविरोध की ओर गति ही सर्वत्र 
उरेश्य रहना चाहिये। 


( है ) 

श्राचार्य जी का यह ग्रन्थ ५ खण्डों ओर २० अध्यायों म॑ विभक्त है। पहले खण के 
पाँच श्रध्यायों में बौद्ध-घर्म का उद्भव और स्थविरों की साधना वणित है। प्रथम श्रध्याय में 
भारतीय संस्कृति की दो धाराएँ, बुद्ध का प्रादुभाव, उनके समसामय्रिक आचार्य, धर्मप्रसार 
भगवान का परिनिर्वाण आदि विपय वर्णित हैं। द्वितीय अध्याय में बुद्ध की शिक्षा की सा्व- 
भौमिकता, उनका मध्यम-मार्ग, शिक्षात्रय, पंनशील आदि प्रदर्शित है। तृतीय श्रध्याय में 
बुद्धदेशना की भाषा और उसका विस्तार बताया गया है। चतुर्थ में निकायों का विक्रास 
वर्णित है | पाँचवे में समाधि का विस्तार पूर्वक वर्णन है । 

द्वितीय खण्ड के ५ अध्यायों का विषय महायान-धर्म श्र उसके दर्शन की उत्पत्ति 
और विकास, उसका साहित्य और साधना है| इस प्रकार छुठे अध्याय में महायान-धर्म की 
उत्पत्ति श्रौर उसका त्रिकायवाद है। सातवें म॑ बौद्ध संस्कृत-राहित्य का ओर संकर-संस्कृत का 
परिचय देकर पूरे महायान सूत्रों का विपय-परिचय कराया गयः है। श्राठव में महायान दर्शन की 
उत्पत्ति, उसके प्रधान श्राचा्यों की कतियों का परिचय द। नवे म॑ माहत्म्य, स्तोत्र, घारणी 
और तंत्रों का संक्षित परिचय है। दसवे मं विस्तार से महायान की बोधिचर्या और पारमिताओं 
की साधना वर्णित है । 


तृतीय खण्ड में बौद्ध दर्शन के सामान्य सिद्धान्तों का विघ्तार से वर्णन है। इसमें 
एकादश से चतुर्दंश तक चार अध्याय हैं। एकादश में बौद्ध दर्शन के सामान्य ज्ञान के लिए 
एक अमिका है। द्वादश में प्रतीत्यसमुत्याद, क्षणमंगवाद, अ्रनीश्वस्वाद तथा श्रनात्मबाद का 
तर्कपूर्ण सुन्दर परिचय है। भयोदश और चतुर्दश में क्रमशः बौद्धों के कमंवाद और निर्वाण 
का महत्वपूर्ण श्रालोचन किया गया है । 


चतुर्थ खण्ड पंचदश से ऊनविंश तक ५ श्रध्यायों में विभक्त है| इस खण्ड में बौद्ध 
दर्शन के चार प्रस्थानों का विशिष्ट ग्रन्थों के आधार पर विषय परिचय और अन्य दक्शनों से 
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उनकी तुलना दी गई है। पंचदश श्रध्याय में वैभाषिक-नय, षोडश में सौन्नान्तिक-नय, सप्तदश 
में अ्संग का विशानवाद, अ्रष्टादश में वसुबन्धु का विजानवाद, ऊनविंश में शूत्यवाद का 
विस्तार पूर्वक प्रामाणिक परिचय दिया गया है । 

पंचम खण्ड बौद्ध-न्याय का है । इस खण्ड के एक मात्र बीसवें श्रध्याय में आकाशवाद 
ओर कालवाद पर महत्वपूर्ण विचार करके न्याय के प्रत्यक्ष, स्वार्थानुमान और पराथ्थानुमान का 


विवेचन किया गया है | 
इस प्रकार पाँच खण्डों म॑ पालि और संस्कृत में वर्शित बौढ-घर्म और दर्शोन का 


साड्भोपा्ञ वर्णन है । 
( ४ ) 


बौद्ध-धर्म मं जीवन के आदर्श के संबन्ध में प्राचीन काल से ही दो मत हैं। ये दोनों 
मत उत्तरोत्तर अधिक पुष्य होते गये। प्रथम--मलिन वासना के क्षय का सिद्धांत है। इसका 
स्वाभाविक फल मुक्ति या निर्वाण है। दूसरा--वासना का शोधन है। इससे शुद्ध वासना का 
श्राविर्भाव होता है और देह-शुद्धि होती है। देह-शुरद्धि के द्वारा विश्व-ऋल्याण या लोक- 
कल्याण का संपादन किया जा सकता हूँ | अन्त म॑ शुद्ध वासना भी नहीं रहती। उसका क्षय 
हो जाता है और उसस पूरा-लाभ होता हं। इसे ये लोग बुद्धत्व कहते हैं। इसे श्रापेष्तिक 
दृष्टि से परा-मुक्ति कह सकते हैं। उपयु क्त दोनों स्थितियों में काफी मतभेद है। संक्षेप में 
कह सकते हँ कि पहला आदर्श द्दीनयान का और दूसरा महायान का है| किन्तु यह भी सत्य 
है कि हीनयान में भी मद्दायान का यूद्म वीज निद्धित था। श्रावकगण श्रपने व्यक्तिगत दुःख 
का नाश था निर्वेण चाहते ये | प्रत्येक-बुद्ध का लक्ष्य दुःखनाश तथा व्यक्तिगत बुद्धत्व था। 
इसका श्रर्थ है खय॑ बुद्धतव-लाम कर विश्व की दुःखनिवृत्ति में सहायता करना। प्राचीन 
समय में दस संयोजनी का नाश करके अ्रएृल्न की प्राप्ति करना लक्ष्य था। प्रचलित भाषा में 
इसे जीवन्मुक्ति का आदर्श कह सकते हैँ। वौद्धमत में यह भी एक प्रकार का निवाण है। 
इसे तोपपिशेष निवोण कहते हूँ। इसके बाद स्कंध-निवृत्ति श्र्थात्‌ देहपात होने पर अ्रनुपधि- 
शेप नर्वाण या विदेह-केबल्य प्राप्त होता है । इस मार्ग में केश ही थअ्रज्ञान का सरूप है। 
पातंजल योग-दशन में जैसे श्रविद्या को मूलक्लेश माना गया है, उसी प्रकार प्राचीन बौद्धों में 
क्लेश-निर्दाति को दी मनुष्य जीवन का परम पुरुपार्थ समझा जाता था | वस्तुतः क्लेश-निबृत्ति हो 
जाने पर मी किसी-किसी क्षेत्र में वासना की सर्वथा निबृत्ति नहीं होती, क्योंकि मलिन वातना 
का नाश होने पर भी शुद्ध वासना की संभावना रहती ही है। इसमें संदेह नहीं कि जिसमें शुद्ध 
वासना नहीं है,उसके लिए वलेश-निवृत्ति ही चरम लक्ष्य है। परन्तु पूर्णत्व या बुद्धल का श्रादर्श 
इससे बहुत उच्च हं। गोधिरत्व से मिन्‍न दूसरा कोई बुद्धत्व-लाभ नहीं कर सकता । बुद्ध वासना 
बल्तुतः पराथ-बासना है | वोधिसक्य इस वासना से अनुप्राणित होकर क्रमशः बंद्धत्व प्राप्त करने 
का अधिकारी द्ोता है। बोधि6क्त की अ्रवस्था भी एक प्रकार की श्रज्ञान की अवस्था है| परन्तु 
यह क्लिष्ट नहीं, अ्क्लिष्ट है। बोधिनत्व की भिन्न मिन्न भूमियों को क्रमशः भेद करके शआ्रागे 
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चलना पड़ता है। इस प्रकार क्रमशः शुद्ध वासना निवृत्त हो जाती है। ब्रोधिसत्व की श्रन्तिम 
अवस्था में बुद्धत्व का विकास द्तोता है, जैसे शुद्ध श्रध्वा में संचरण करते हुए जीव को क्रमशः 
शिवत्व की श्रभिव्यक्ति होती है। परन्तु जब तक चिद्रुपा शक्ति की श्रभिव्यक्ति नहीं होती तन 
तक शिवत्व का आभास होने पर भी शिवत्व की सम्पक्‌ श्रमिव्यक्ति नहीं होती | यहाँ तक कि 
विशुद्ध-विज्ञान-कैवल्य रूप स्थिति मं अवस्थित होने पर भी पूर्ण शिवत्व का लाभ नहीं होता । 
ठीक इसी प्रकार बोधिसर्व की श्रवस्था दस या ततोधिक भूमियों में विभक्त हैं। 'भूमिप्रविष्ट 
प्रज्ञा! का विकास होते होते श्रक्लिष्ट श्रज्ञान की निवृत्ति हो जाती है ओर अन्तिम अवस्था में 
पूर्णाभिषेक की प्राप्ति होती है। उस समय बोधिसच्त बुद्ध पद पर अधिरूड़ होते हैं। बुद्धत्व 
अद्वय स्थिति का वाचक है। पुद्गल-नैरात्म्य सिद्ध होने पर समझना चाहिये कि क्लेश-निवृत्ति 
हो गयी है, किस्तु द्वेत का भान नहीं छूटता । इसके लिए घर्म-नैरात्म्य का होना आवश्यक भी 
है। शुद्ध वासना के निवत्त होने पर धर्म-नैरात्म्य की भी सिद्धि हो जाती है। उस समय 
नैरात्म्य-टशि से ज्ञाता और ज्ञेय समरस हो जाते हैं। यही पूर्ण नेरात्म्य है। वेदिक तथा आग- 
मिक आ्रादर्श में वराह्य दृष्टि से किंचित्‌ मेद प्रतीत होता है। यह बवेसा ही भेद है जैसा कि 
श्रोल्ड ««:मेन्द ओर न्यू टेस्टामेन्ट में लॉ ( विधि ) तथा लव (प्रेम ) इन लक्ष्यों के आधार 
पर किंचित्‌ मेंद प्रतीत द्योता है । 


बुद्धत्त का आदर्श प्राचीन समय में भी था। जनता के लिए बुद्ध होना ग्रायातत: शक्य 
नदीं था, परन्तु अ्र्हृत्‌-पद में उत्यित होकर निर्वाण-लाभ करना--श्रर्थात्‌ दुःख का उपशम 
करना, सभी को इष्ट था। किन्तु जिस स्थिति में अपना और दूसरे का दुःख समान 
प्रतीत होता दे ओर श्रपनी सत्ता का बोध विश्वव्यायी हो जाता है, अ्र्थात्‌ जत्र समस्त 
विश्व में अपनत्व झा जाता है, उस समय सब्कीं दुःख-निवृत्ति ही अ्रपने दुःख को निवृत्ति 
में परिणत हो जाती है। विलष्ट वातना के उउशम से जो निर्वाण प्राप्त होता है वह यथार्थ 
नहीं है। महानिर्वाण की प्राप्ति के पहले साधक को बोधिसत्ल अवस्था में आ्रारूढ होकर क्रमशः 
उच्चतर भूमियों का अ्रतिक्रम करना पड़ता है। क्रम-विकास के इस मार्ग में किसी किसी का 
शत-शत जन्म बीत जाता है। 


सांख्य-योग के मार्ग में जेसे विवेकस्याति से विवेकज-ज्ञान का भेद दृष्टिगत होता है, 
ठीक, उसी श्रकार श्रुत-चिन्ता-भावनामयी प्रज्ञा से भूमिप्रविष्ट प्रज्ञा का भी भेद है | विवेकख्याति 
केवल्य का द्वेतु है, परन्तु विवेकज-ज्ञान कैवल्य के अविरोधी ईश्वसत्व का साधक है | ईश्वरत्व 
की भूमि तक साधारण लोग उठ नहीं सकते, किन्तु जिवेक-श्ञान प्राप्त करने पर कैवल्य-प्राप्ति का 
अधिकार सबको मिल सकता. है | विवेकज-शान तारक, अक्रम, स्वविषयक, सवथा विष्रयक तथा 
अनौपदेशिक है। श्रर्थात्‌ यह प्रातिम ज्ञान है या स्वयंसिद्ध महाज्ञान है। यह सर्वज्ञव है 
किन्तु कैवल्य स्थिति नहीं है | योगभाष्य में लिखा है कि सक्तत और पुरुष के समरूप से शुद्ध 
दो जाने पर केवल्य-लाभ होता है, परूतु विवेक-ज्ञान दी प्रासि या ईश्वस्व-लाम हो यान दो 
इससे उसका कोई संबन्ध नहीं है | जेनमत में भी केवल-ज्ञान सभी को प्राप्त हो सकता है, किन्तु 
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तीथंकरत्व सब के लिए नहीं है | तीथकर गुरु तथा देशिक है। इस पद पर व्यक्ति-विशेष ही 
जा सकते हैं, सब नहीं | तीयकरत्व त्रयो दश गुणस्थान में प्रकट होता है, परन्तु सिद्धावस्था की 
प्राप्ति चतुदंश भूमि में होती है । द्वेत शैवागम में योगी के शुद्ध श्रध्वा में प्रविष्ट होने पर 
उसकी क्रमशः शुद्ध श्रधिकार-वासना और शुद्ध भोग-वासना निवृत्त हो जाती हैं। ये दोनों ही 
शुद्ध भ्रवस्था के द्योतक हैं| इसके बाद लयावस्था में शुद्ध भावों के भी श्रभाव से शिवत्व का 
उदय होता है। श्रधिकार-वासना तथा भोग-वासना शअरशुद्ध नहीं है, परन्तु इसकी भी निद्गत्ति 
अ्रावश्यक है| अ्रधिकारावस्था ही शास्ता का पद है | शुद्ध विद्या का श्रधिष्ठाता होकर दुःखपंक- 
मग्न जगत्‌ में शञान-दान करना तथा जीव और जगत्‌ को शुद्ध श्रध्वा में श्राकर्सिति करना; यददी 
विद्वेश्वरगण का कारय है। यह विशुद्ध परोपकार है। इस वासना का क्षय होने पर शुद्ध मोग 
हो सकता है, किन्तु इसके लिए वासना का रहना श्रावश्यक है। इस प्रकार ईश्वरतंत््व से 
सदाशिव तत्त्व तक का आरोहण होता है | जब शुद्ध आनन्द से भी वैराग्य होगा तब अन्तर्लीन 
अवस्थाभूत शिवत्व का स्फुरण होगा | किन्तु इसमें उपाधि रहती है| इसके बाद निरुपाधिक 
शिवत्व का लाभ द्वोता है। उसमें व्यक्तित्व नहीं होता, क्योंकि शुद्धवासना का 
क्ुय होने पर व्यक्तित्व नहीं रह सकता। उस समय महामाया से पूर्ण मुक्ति मिल 
जाती है। अद्वेत शैवागम में भी भगवदनुग्रह के प्रमाव से शुद्ध मार्ग में प्रवेश 
होता है, पश्चात्‌ परमशिवत्व की स्थिति का क्रमशः विकास होता है। दीक्षा का भी यथार्थ 
रहस्य यही है कि इससे पाश-क्षय और शिवत्व-योजन दोनों का लाभ द्वोता है। 


प्राचीन काल में बुद्धत्व का श्रादर्श प्रत्येक जीव का नहीं था । यह किसी किसी उच्चा- 
घिकारी का था। उसके लिए उसे विभिन्‍न जन्मों से विभिन्न प्रकार के स॑ंघर्षण के प्रभाव से 
जीवन का उत्कर्ष साधन करना पड़ता था। इस साधना को पारमिता की साधना कहते हैं | 
पुण्य-संभार तथा शञान-संभार दोनों से बुद्धत्व निष्पन्न होता हैँ। पुण्य-संभार कर्मात्मक, शान- 
संभार प्रशात्मक है। इन दोनों की उपयोगिता थी। अद्वेतमाव के विस्तार के साथ साथ बुद्धत्व 
का आदशं व्याप्त हो गया था| पहले गोत्र-भेद का सिद्धांत स्वीकार किया जाता था, किन्तु लक्ष्य 
बड़ा होने के कारण यद्द क्रमशः उपेक्षित होने लगा। श्रभिनव दृष्टि के अ्रनुसार बुद्ध-बीज सभी 
के भीतर है। परन्तु एकमान्न मनुष्य-देह का दी यह पेशिष्ट्य है कि यहाँ यह अंकुरित होकर 
विकसित हो सकता है। तभी बुद्धत्व-लाम हो सकता है। जिस समय से इुद्धत्व के श्रादर्श का 
प्रसार हुआ, उस समय से बोधिसत्व की चर्या आवश्यक प्रतीत दोने लगी। इस श्रवस्था में 
निर्वाण॒ का प्राचीन आदर्श मलिन हो गया और इसका आदर्श मद्दानिर्वाण या मद्दापरिनिरवाण 
के रूप में परिणत हो गया। 


( * 9) 
साधक तथा योगी के जीवन में अ्रन्य धर्मों के विकास के सहश करुणा का विकास भी 
झावश्यक है | जगत के विभिन्न आध्यात्मिक प्रस्थानों में इस धर्म का विशेष महत्व स्वीका- 
किया गया है। करुणा ही सेवा का मूल है। यह प्रसिद्धि ठीक है--सेवाधर्म: परमगहनों 


( १७ ) 


योगिनामप्यगम्यः: | जिनके चित्त में सेवावृत्ति का उन्मेष नहीं होता और जिनका द्वृदय करुणा 
से प्रभावित नहीं होता, ऐसे पुरुषों का द्वदय श्रवश्य ही संकुचित है। सब प्रकार से अपने 
व्यक्तिगत स्वार्थ की सिद्धि ही इनका लक्ष्य होता है। जब इनका अधिकार स्वलप होता है, तब 
ये श्रपने लिए ऐहिक या पारत्रिक अ्रभ्युदय चाहते हैं---वह या तो जागतिक ऐश्वर्य चाहेंगे या 
पारलौकिक स्वर्गादि का आनन्दन्‍लाभ | जब अ्रधिकार का उत्कर्प होता है, तब इनका लक्ष्य होता 
है - व्यक्तिगत जीवन के दु:खों की निवृत्ति श्रर्थात्‌ मुक्ति। यदि किसी क्षेत्र में इनका लक्ष्य 
आनन्द का अ्रभिव्यंजन भी हो, तो भी ये व्यक्ति-जीवन की सीमाश्रों से श्राबद्ध ही रहते हैं | 
विश्व-कल्याण या परार्थ-संपादन इनके जीवन का ध्येय नहीं होता। कभी किसीक्षेत्र में 
किंचित्‌ परार्थपरता का भी श्राभास मिलता है, किन्तु वह वस्तुत: घ्वार्थसिद्धि का उपायरूप ही 
होता है। इसके उदाहरण में दया-ब्ृत्ति का नाम लिया जा सकता है। इस वृत्ति को कार्य 
रूप में परिणत करने पर या भावना के रूप म॑ ग्रहण करने पर उससे कार्यकर्ता या भावक का 
चित्त शुद्ध होता है | उससे ज्ञान-प्राप्ति तथा मुक्ति में सहायता मिलती दै। इस स्थल में दया 
दूसरे के लिए मालूम होती है, किस्तु वेस्तुत: अपने कल्याण की ही साधक है। 


भक्ति तथा प्रम-साधन के ज्षेत्र में जेसे साधनरूप भक्ति श्रौर साध्यरूप प्रेमा भक्ति में 
श्रन्तर है, ठीक उसी प्रकार करुणा संबन्धी अ्रनुशीलन के क्षेत्र में साधन तथा साध्य करुणा में 
अन्तर स्पष्ट प्रतीत होता है । 


योग-दर्शन में चित्त के परिकर्म के रूप में मेत्री, करुणा, मुदिता तथा उपेक्षा के 
नियमित परिशीलन की उपयोगिता दिखाई गयी है। प्राचीन पालि साहित्य में भी ब्रह्मविह्दार 
नाम से इन्हीं वृत्तियों का निर्देश है। योग-दर्शन में करूणा का जो परिचय दिया गया है, उससे 
सर्वाशत: भिन्न एक अन्य रूप भी है। इसी के अश्रवलम्त्र से अर्थात्‌ उसे ही जीवन का 
साध्य बनाने से, महायानी श्रध्यात्म-साधना का मार्ग प्रवर्तित हुआ है | इस प्रकार की करुणा 
का अ्रन्तराय व्यक्तिगत मुक्ति है। इसी लिए ऐसी मुक्ति उपादेय नहीं मानी जाती | उपनिषत्‌- 
कालीन प्राचीन साधना में जीवन्मुक्ति कीं दशा को ही करुणा के प्रकाश का ज्षेत्र स्वीकार 
किया गया है। ज्ञानी तथा योगी का पराथ-संपादन इस महान त्षेत्र के श्रन्तभूंत है। 
जीवन्युक्त शानी के जीवन का उद्देश्य भत-दुःख की निवृत्ति के लिए. उपायरूप में ज्ञान-दान 
करना है। करुणा के प्रकाशन की यही मुख्य प्रणाली थी। करुणा के प्रकाश करने की दूसरी 
प्रणालियाँ गौण समभी जाती थीं। जीवन्मुक्त महापुरुष ही संसार-ताप से पीड़ित जीवों के 
उद्घार के लिए अधिकारी ये | वर्तमान जगत्‌ में करुणा के जितने भी श्राकार दिखाई पड़ते 
हैं, ये आवश्यक होने पर मी_मुख्य करुणा के निदर्शन नहीं हैं। हाँ, दोनों ही सेवाधर्म हैं, 
इसमें सन्देह नहीं । जब तक भोग से प्रारब्ध कर्म समाप्त नहीं होता, तब्र तक देह रहता है। 
इसलिए जीवम्मुक्ति ही सेवा के लिए योग्य समय है । किन्तु यह परिमित है, क्योंकि देहान्त 
होने पर सेवा का श्रवसर नहीं रहता । यही कारण है कि जीवन्मुक्तिविवेक में विद्यारए्य स्वामी 
ने शान-तन्तु के संरक्षण को ही जीवन्मुक्ति का मुख्य प्रयोजन बताया है|“ 


( रेल ) 


जीवन्मुक्ति में ज्ञान की श्रावरण शक्ति नहीं रहती, इसलिए स्वरूप-शान अनाबत 
रहता है | परन्तु विक्षेपशक्ति के कारण उपाधि रहती है। इसीलिए इस समय में जीव तथा 
जगत्‌ की सेवा हो सकती है। जीवन्मुक्त दी यथार्थ गुरु है। एक मात्र यह गुरु ही तारक-शान 
का संचारक एवं यथार्थरूप में दुःखमोचक तथा सेवाब्रती है | 


परन्तु इस सेवा का क्षेत्र देशगत दृष्टि से परिमित है ओर कालगत दृष्टि से भी 
पंकुचित है। परिमित इसलिए कि एक व्यक्ति का कम-क्षेत्र विशाल होने पर भी सीमाबद्ध है । 
सेवक के लिए सेवा का श्रवसर तभी तक रहता है जब तक वह देह से संबद्ध रहता है। देदद 
छूटने पर या कैवल्य-लाम करने पर सेवा करने की संभावना ही नहीं रहती | उसका प्रयोजन 
मी नहीं रहता, क्योंकि व्यष्टि-चित्त की शुद्धि ही तो उसका प्रयोजन है। उसके लिए सेवात्रत 
सर्वथा श्रनावश्यक हो जाता है | उस समय अपने आप कैवल्य प्राप्त हो जाता है। उस समय 
जीवन्मुक्त गुरु परम्परा-क्रम से सेवा-जत का भार अपने योग्य शिष्य को देकर परमधाम में प्रयाण 
करते हैं | यह स्वाभाविक दी है। 


जिसके चित्त में परदु:ःख की प्रह्मणेच्छा अत्यन्त प्रबल है, वह ऐसा प्रयत्न करता है 
जिससे शीमर स्कन्ध-निर्शात्ति न हो । उसका यह प्रयत्न भोग या विलास के लिए नहीँ, बल्कि 
जीव-सेवा का अवसर बढ़ाने के लिए है। बिसके चित्त में स्वल्पमाव या सँकोच नहीं है, उसमें 
इस प्रकार की इच्छा का उदय होना स्वामाविक है। सभी चित्तों में इस प्रकार की इच्छा नहीं 
होती, यह सत्य है; परन्तु किसी-किसी में श्रवश्य होती है, यह भी सत्य है। यही उसके मददत्त 
का निदर्शन है । गोत्र-मेद माननेवालों की यही मूल युक्ति है। भक्ति-साधना के मार्ग में भी 
ठीक इसी प्रकार के विचार देखने म॑ आते हैं। इसी लिए किसी-किसी के मत से श्रावश्यक 
होने पर भी भक्ति चिसरसथायी नहीं है, क्योंकि अभेद-ज्ञान या मोक्ष-लाम करने पर उसका 
अवकाश नहीं रहता | यह भक्ति उपाय या साधनरूप है, यहाँ उपेय ( साध्य ) शान या मुक्ति 
है। जिनके चित्त में संकोच कम है, उन्हें नित्यमक्ति की आकांक्षा होती है | वह एलरूपा भत्ति 
है।वह या तो मुक्ति से श्रमिन्‍न है, या ऊर्ध्व। इस प्रकार की मक्ति ही पंचम पुरुषा्थ है 
कितने मुक्त पुरुष भी इसके लिए लालायित रहते हैं। यह श्रत्यन्त दुलेभ है । 


किन्तु नश्वर, परिणामी एवं मलिन देह में इस प्रकार के महान्‌ आदश की अर 
असंभव है | इसलिए मर्त्यदेह को स्थिर तथा निर्मल करने के लिए. प्रयत्न आवश्यक है 
वैष्णवों का भाव-देह, प्रेम-देह तथा रस-देह इसी प्रकार के सिद्ध-देद हैं। ये बरा-म्रत्यु २ 
अतीत हैं। इसी का नामान्तर पार्पद-तनु है। इसके द्वारा नितल्नधाम में नित्यमक्ति क 
याजन होता है। ज्ञानी के विषय म॑ भी इसी प्रकार की बात है। साधारण दृष्टि से ज्ञाः 
अशान का निवर्तक है, किन्तु वह श्रश्ञान के श्रावरणांश का ही निवर्तक है, विक्षेपांश * 
नहीं | इसीलिए कहा जाता है कि ज्ञान के उदय होने पर भी प्रारूघ का नाश नहीं होता 
परन्तु ऐसा भी विशिष्ट ज्ञान है जिससे विक्षेप की भी निवृत्ति हो जाती है। इस प्रकार के श 
के उदय के साथ ही साथ देह-पात हो जाता है। एक ऐसा भी शान है जिसके प्रभाव 
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इस कर्मजन्य मलिन देह का नाश नहीं होता, बल्कि रूपान्तर की प्रासि होती है। इससे देह 
चिन्मय हो जाता है। पहले व€ विशुद्ध सत्रमय होता है। उस समय उसकी जरा-मृत्यु से 
निवृत्ति हों जाती है। उसके बाद साक्ञात्‌ चिन्मयत्व का लाभ हो जाता है। श्रागम की परिमाषा 
में पहले देह का नाम “्बैन्दवः और द्वितीय का 'शाक्त” है। शाक्त-देह वस्तुतः चित्‌ शक्तिमय 
देह है। उसमें बिन्दु या महामाया का लेश भी नहीं रहता । इस बैन्दव देह का नाम दी सिद्ध- 
देह है। बौद्ध, शव तथा शाक्त सिद्धाचार्य इस बैन्दव या सिद्ध देह को प्राप्त कर श्रपनी इच्छा 
के अनुसार विचरण करते हैं । यह प्राकृतिक नियमों की श्रृद्धुला से बद्ध नहीं है। वें इस देह 
में अवस्थान करते हुए जीव-सेवा करते हैं। इस देह में मृत्यु का भय नहीं है। इसी लिए 
मुदरर्ध काल तक इस देह में रह कर जगत्‌ के कल्याण की चेष्ट की जा सकती है। किन्तु श्रत्यन्त 
दीर्घ काल के बाद इसकी भी एक सीमा ञ्राती है। यह तो ठीक है कि इस समय भी देह का 
पात नहीं होता, परन्तु प्रयोजन के सिद्ध हो जाने पर योगी उसे संकुचित करके परमघाम में 
प्रवेश करता है । कोई कोई इस देद का दिव्य-तनु नाम से भी वर्णन करते हैं। नाथ संप्रदाय, 
रेश्वर योगी संप्रदाय तथा महश्वर संप्रदाय म॑ इस विपय में विस्तृत आलोचना है। सेन्‍न्ट 
जॉन दे: ए्पोकलिप्स में भी इस विषय में बहुत कुछ इंगित है। खीड्रीय मत के रिसिरेक्शन 
बॉडी तथा एसेसन बॉडी का भेद इस प्ररुंग मे आ्ालोच्य है । 


( ६ 9 

बौद्ध योगियों के आध्यात्मिक जीवन में कदणा का क्‍या स्थान है, इस विषय की आलो- 
चना के लिए पूर्वोक्त विवरण का उपयोग प्रतांत होता है। श्रावक तथा प्रत्येक-बुद्धयान में 
सर्व सत्वों का दुःख-दर्शन हीं करुणा का मूल उत्स हैं। इसका नाम सत्वावलंबन करुणा है। 
मृदु तथा मध्य कोटि के मद्दायान मत में श्र्थात्‌ सौत्नान्तिक तथा योगाचार संप्रदाय में जगत 
का नश्वसत्व या ज्ञणिकत्व ही। कदंणा फा मू उत्तत हैं। इसका नाम धर्मावलंबन करुणा है | 
उत्तम महायान श्रर्थात्‌ माध्यमिक मत मे करुणा का मूल कुछ नई हैं, श्र्थात्‌ उसको प्रथकू सत्ता 
नहीं है । इस मत में शज््यता से अभिन्न करुणा ही बोधि का अंग दै। एक दृष्टि से देखने पर 
प्रतीत होगा कि शूज््यता जैसे लोकोत्तर है, वस द्वी करणा भी लोकोत्तर है | यह श्रद्देतुक करणया 
है। अनंगवज् कहते देँ कि करणावान्‌ कभी किसी सत्व को निराश ( विमुख ) नहीं करते-- 

सच्चानामस्ति नास्तीति न चेवं सविकल्पकम्‌ | 

स्वरूप निष्प्रपंच है, इसलिए प्रज्ञा-स्स चिन्तामणि के सद्ृश श्रशेष सत्वों का श्र र्थात्‌ 

निखिल जीवों का श्र्थकरण या अर्थक्रियाकाख्वि है। इसी का नामान्तर कृपा है-- 


निरालम्धपदे प्रश्ञा निरालम्बा मद्दाइृपा। 
एकबीमभूता घिया साथ गगने गगन यथा ॥ 


मनोरथनंदि ने प्रमाणवार्तिक की बृत्ति में कहा है-- 
दुःखाद दुःखहेतोश्च समुद्धर्णकामता करुणा । 


( २० ) 


वार्तिककार धर्मकीति ने करुणा को भगवान्‌ बुद्ध के प्रामाण्य के लिए साधन माना 
है, और कहा है कि यह अभ्यास से संपन्न होती दै। 
साधन करुणाभ्यासात्‌ सा बुद्धेदेहसंभ्रयात्‌ | 
असिद्धोडम्यास इति चेन्नाश्रयप्रतिषेघतः ॥ 
“्भ्यासात्‌ सा? इसकी व्याख्या में मनोरथनंदि ने कहा है-- 
गोश्नविशेषात्‌ कल्याणमिन्नसंसर्गादनुशयदशंनाख. कश्चिन्महासत्व: कृपाया- 
मुपजातस्प॒ह: सादरनिरन्तरानेकजन्मपरम्पराप्रभवाभ्यासेन सात्मीभृतकृपया प्रेयेमाण३ 
सर्व॑सच्चानां समुदयद्ान्या दुःखहानाय मार्गभावनया निरोधप्रापणाय च देशनां कतु- 
कामः स्वयमसा ज्ञात्कृतस्थ देशनायां विप्रलम्मर्सभावनाचतुरार्यंसत्यानि साह्तात्करोतीति 
मगवति साधन कृपा प्रामाण्यस्य । [ १। ३६ ] 
श्रावक तथा प्रत्येक-ब॒द्ध से बुद्धों का यही वैशिष्स्य है | धर्मकीतिं ने लिखा है-- 
पराथवृत्ते: खड्डादेविशेषो5यं महामुने; । 
उपायाभ्यास एवाय॑ तादर्थ्याच्छासनं मतम्‌ ॥ [ १ | १७६ ] 
प्रत्येक-बुद्ध, भावक प्रभ्ति का लक्षण वासना-हानि है। परन्तु सम्यक्‌-संबुद्ध पराथंदृत्ति 
होने के कारण सर्वोत्तम है । 
यद्द दया सत्वदृष्टिमूलक नहीं है, किन्तु वस्तुधर्म है। इसीलिए यद्द दोषावह नहीं है । 
वारतिककार ने कहा है-- 


दुःखजाने5विरुद्धस्य॒पूर्व॑संस्कारवाहिनी । 
वस्तुधमी दयोतपत्तिन सा सत्वानुरोधिनी ॥ [ १। १७६ |] 


दुःख का ज्ञान होने पर पूर्व संस्कार के प्रभाव से दया स्वभावतः ही उत्पन्न होती है। 
यह सर्वत्र अप्रतिहत दै | पूर्व संस्कार का श्रर्थ प्राक्तन अ्रभ्यास की प्रवृत्ति है। वस्तुघम का 
तात्पये वस्तु का अर्थात्‌ कृपाविषयोभृत दुःख का धर्म है। यहाँ टीकाकार ने स्पष्ट शब्दों में कह्दा 
है कि जिनकी आत्मदष्टि सर्वथा उन्मूलित है, ऐसे महापुरुषों को दुःख के संमुखीन द्ोते दी 
दया ठत्पन्न हो जाती है। क्योंकि उन्होंने दुःख को कृपा के विषयरूप में ग्रहण करने का 
अभ्यास कर लिया है। सब दुःखों का मूल कारण मोह है । बौद्धमत में सत्वग्राह या आत्मग्राह 
ही मोह का मूल है। जब इसका उन्मूलन द्वो जाता है तो किसी के प्रति द्वेंप नहीं होता | 
क्योंकि जिसे आत्मदर्शन नहों है, उसे किसी के द्वारा अपकार प्राप्ति की श्रान्ति नहीं होगी | 
अतः वह किसी से द्वेंप क्‍यों करेगा ? इस प्रकार यह कृपा दोषों के मूलभूत आाक्मग्राह के 
अभाव से ही उत्पन्न होती है, इसलिए बह दूषणीय नुद्दीं है। घर्मकीति ने कहा है-- 


९ 5 ध्, न हे 
पूर्व कर्मों के ग्रावेश के क्षीण ही न्‍ , न्‍य कारणों के अत्यम्त 
नष्ट हो जाने से अ्प्रतिसंधि के कारण 30 व 


( २१ ) 


हैं, उनका जन्माक्षेपक कर्म प्रणिधान परिपुष्ट है, श्रतः उनके संस्कार की शक्ति क्षीण नहीँ 
होती, इसीलिए वह सम्यकृ-संबुद्ध हैं। ये यावत्‌ आकाश चिरस्थायी हैं। परन्तु शावकों का 
कर्म ऐसे देह का श्राक्षेपक है जिसकी स्थिति का काल नियत है। उनमें करुणा श्रत्यन्त मृदु 
है, श्रत: देहस्थापन के लिए. उनमें अपेक्षित महान्‌ यत्न भी नहीं है। इसीलिए, उनकी सदा 
स्थिति नहीं है। परन्तु इसके विपरीत व महामुनि जो दूसरों के उपकार साधन के लिए ही 
हैं, श्रोर श्रकारण-वत्सल हैं, वे वस्तुतः कृरामय हैं। इस अर्थ में ये पराधीन हैं! इस विशिष्ट 
पराधीनता के कारण ये लोग चिरस्थितिक हैं। धर्मकीति ने कहा है--- 


तिषन्त्येव पराधीना येपरां तु महती कृपा |[ १। २०१ ] 


अ्रद्वयवज्ज ने तत्वरत्नावली में कद्दा है कि श्रावक और प्रत्येक-बुद्ध की करुणा सच्ता- 
वलंबन है। सचचों के दुःखदु:खत्व तथा परिणामदु.खत्व का अ्रवलंवन करके इनकी करुणा 
उत्पन्न होती है | भावक की देशना वाचिकी है, किन्तु प्रत्येक-बुद्ध की देशना कायिझ्री है। 
संबुद्धों के श्रनुत्वाद से और श्रावकों के परिक्षय से प्रत्येक-बुद्धों का ज्ञान असंसर्ग से ही 
उत्पन्न होता है | यहाँ असंसर्ग से अमिप्राय अपने में ऐसी विशिष्ट पात्रता के संपादन से है 
जिसभे दरुयज्योति के समान स्वभावकाय या धर्मकाय के स्वभावत: प्रसरणशील रश्मियों का 
स्वत: ही श्राघान होता है। श्रोर सम्यक-संबुद्धों से प्रत्येक-बुद्ध की यही भिन्नता है। बौद्ध 
साधना का प्रत्येक श्रंश ही प्रश्ञा तथा +रुणा की दृष्टि से ही विचारणीय है | देशना भी इसी 
के अनुरूप है। 

(७) 

श्रावक, प्रत्येक-बुद्ध ओर सम्यक्‌-संबुद्ध इन तीन प्रकार के साधकों के बीच महायान 
ही योग-पथ है। यद्यपि उसमें श्रवान्तर भद हैं, फिर भी मुख्यतः दो ही धाराएँ हैं-- 
१, पारमिता-नय, श्रौर २, मन्ध्र-नय । सभी सौधान्तिक मृदुप!रमिता-नय स्वीकार करते हैं। 
योगाचार और माध्यमिकों में कोई पारमिता-नय और कोई मन्त्र-नय ग्रहण करते हैं। ज्ञान के 
साकार या निराकार मानने के कारण योगाचार दो प्रकार के हैं | साकारवाद में परमाणु को 
धडंश नहीं माना जाता। इस मत में सभी चित्त-मात्र है। इसमें ग्राह्म और ग्राहकभाव नहीं 
हैं। कामधातु, रूपधातु ओर अरूपधात तानों चित्तमात्र हैं। ये चित्त निरपेक्ष विचिश्र 
प्रकाशात्मक है | चित्त जत्र विकल्पशूत्य होता है, तब उसे ही श्रद्॑त-साक्षात्कार कहते हैं। निरा- 
कारवाद में चित्त अनाकार संवेदनरूप है। वासनायुक्त चित्त अ्रर्थामास के रूप मे प्रवृत्त होता 
है। श्राभासमात्र ही माया है। जो तत्च है वह निरामास है। वह शुद्ध अनन्त आकाशवत्‌ 
है । बुद्धकाय या घर्मकाय निष्प्रपश्न तथा निरा“स है। उससे दो रूपकायों ( संभोगकाय तथा 
निर्माणकाय ) का उद्भव द्वोता है। दोनों दी मायिक हैं । 

अन्य मत में किसी-किसी का लक्ष्य मायोपम अ्रद्ययवाद है। कोई आचार्य इ प्रकार 
का अ्रद्ययवाद नहीं मानते। उनके मत मे सर्वधर्माप्रतिष्ठानवाद हां युक्तिसिद्ध है। मायोपम- 
समाधि, महाकरुणा, तथा श्रनाभोग चर्या के द्वारा वोधिसत्व सबे का दर्शन और ज्ञान करते हैं। 


( २२ ) 


किन्तु इस शान तथा दर्शन को मायावत्‌ या छायावत्‌ माना जाता है। चित्त के बाहर ज॑गत्‌ 
नहीं है | उनका जीवन त्रिना किसी निमित्त के क्रमशः उच्च उच्च भूमियों का लभमात्र है। 
ग्रन्त में त्रिधातु की चित्तमान्नता प्रतीत होने लगती ददै। यही मायोपम समाधि है। परन्तु जो 
लोग सब धर्मों का अ्रप्रतिशन मानते हैं, उनके सिद्धान्त में विश्व नसत्‌ है, न श्रसत्‌ है 
न उभयात्मक है, न अनुभयात्मक है । इसीलिए इस मत में संसार को सत्‌ , श्रसत्‌ , सदसत्‌ , 
तथा सदसदू-भिन्न चार कोटियों से विनिमु क्त माना जाता है। श्राध्यात्मिक दृष्टि से साधन- 
जीवन की दो श्रवस्थाएं, हं---१. देतु-रूप या साधन-रूप तथा २, फल-रूप या साध्य-रूप | 
ज्ञान तथा भक्ति मार्ग मं जैस साधनरूप ज्ञानभक्ति या साध्य रूप श्ञानभक्ति दोनों का 
परिचय मिलता है, उसी प्रकार बौद्धों के साधन की चरमहदृष्टि से भी साधन-रूप करुणा 
झौर साध्य-रूप कबणा में भेद है। साधनावस्था में भगवान्‌ के जित्तोत्पाद से लेकर 
बोधिमंड-उपक्रमण, मार-विध्वेसस तथा वज्भोपम-समाधि पय॑न्त मार्गस्वरूप है। यह मार्ग 
पारामता-नय है । फलावस्था मे एकादश-भूमि का आविर्माव माना जाता है। श्राशय तथा 
प्रयोग के भेद से दृतु भी दो प्रकार के हैं। सर्व सत्तों का भ्राण श्राशय है तथा क्षयानुत्पाद 
ज्ञानरूप बोध का अवलंबन प्रयोग है । प्रयोग के भी दो प्रकार हैं। एक का भिमुक्तिचर्या 
से संबन्ध हैँ, दूसरे का भूमि से । पहला दानादि-विमुक्ति में प्रायोगिक है, दूसरा पारमिता- 
विमुक्ति मे वंपाकिक हँ। द्िताय के भी दो अवान्तर भेद हं | एक में अभिपंस्कार है, द्वितीय में 
अभिसंस्कार नहीं ६ | प्रथम म॑ सात भूमियां हैं, क्योंकि श्राभोग तथा निमित्त के प्रभाव से 
समाधिकी प्रदृत्ति दोती है। सप्तम भूमि म निर्मित्त नहीं रहा, किन्तु आभोग रहता है। 
झष्टम मे आमभोग भी नहीं रदृता। शुद्धभूमि की प्राप्ति होने पर ननमित और श्राभोग दोनों का 
अभाव होता हैं। इसालिए इसमे स्वभावरसिद्ध समाधि का उदय द्योता है। इसी के प्रभाव से 
निखिल जगत्‌ के यावतू श्र्था का संपादन “हो जाता हैं | उस समय परार्थ संपादन होता है 
झोर सव॑सं|वत्‌ के लाभाथ सर्वोनुशासन द्वो सकता हैं 


एक दृष्टि स देखा जाय तो यह भी साधकावस्था दी हँ। इसमें चार संपत्‌ का उंदय 

होता हैँ । चारों अभ्यास रूप दो ह--१. अशेष पुण्य तथा ज्ञान-संभार का अ्रभ्यास, २, नैसन्‍्तर्य 
का अभ्यास, ३, दाघकाश का अ्रभ्थास और ४, सत्कार का अ्रभ्यास | पतज्जलि के थोगयत्र - 
स तु दीघकालनसन्‍तयक्ल्ारासावता इृदभूमि:” म श्रन्तिम तीनां का उल्लेख है। के 


सिद्धावस्था दशम भूमि के बाद होती हैं। उसमें भी चार संपदों का उल्लेख मिलता 
है-- १. प्रदाय, २. शान, हे. रूपकाय, ४, प्रभाव। प्रत्येक के श्रवान्तर भेद हैं, जिनका वर्णन 
यहाँ अ्रनावश्यक देँ । भ्रकृत में बद्दी अपेक्षित है, जो रूपकाय में संपत्‌-चतुष्क के नाम से 
निर्दिष्ट है | उसके अन्तगंत मद्दापुरुष के बत्तीस लक्षण, अशौति श्रनुब्यञ्जन, बल तथा बच्राज 
श्रथवा स्थिरदेद है। पातञ्जल-योगसूत्र में कायसंपत्‌ के नाम से पश्चरूप-विशिष्ट पद्म॑मूत-जय 
का जो फल उक्त है, वही यहाँ सिद्धपुरुप के रूपकाय को स्वाभाविक संपत्‌ कहकर माना गया 
है। इसम जो प्रभाव शब्द उल्लिखित है उसका तातये है, विशिष्ट ऐश्वर्य श्रथवा ईश्वस्व | 


( २३ ) 


फिसी किसी आचाये के अनुसार इसमें बाह्य विपयों का निर्माण, परिणाप्र-संपादन तथा 
वशित्वरूपी रंपत्‌ तथा भिन्न मित्र विमूतियों का श्रन्तर्भाव है | 


कोई कोई परवर्ती आचाय पूर्व॑वशित हेतु और फल की अ्रवस्थाओं के अतिरिक्त सव्रार्थ- 
क्रिया नाम की प्रूथक अवस्था भी मानते हैं। इससे एक महत्वपूर्ण बात स्पष्ट होती है कि आध्या- 
त्मिक जीवन में मनुष्य का मुख्य लक्ष्य केवल फल-प्रासि या सिद्धावस्था का लाभ ही नहीं है । 
इस प्राप्ति को सब साधारण के लिए सुलभ करने का प्रयत्न दी सर्वोत्तम लक्ष्य है| इसी का नाम 
जीव-सेवा है। बोद्ध दार्शनिक इसी को सच्चार्थक्रिया नाम से वणित करते हैं। इस मत के 
अनुसार बोघिचित्तोताद से बोधिमंड-निवेदन पयुनत जितनी अ्वस्थाएँ हैँ, वे सब साधन या 
हेतु के अ्रन्तगंत हैं। सम्यक-संबोधि की उत्पत्ति से सर्व क्‍लेशों के प्रहाण पर्यन्त फलावस्था 
है। इसके बाद प्रथम घर्मचक्रप्रवतन से शासन के अरन्तर्घान पर्यन्त तृतीय श्रवस्था है। 
इससे यद्द प्रतीत होता है जि जीव या जगत्‌ की सच्चार्थक्रियारूप सेवा यावत्‌ जीवन का लक्ष्य 
है, श्रर्थात्‌ यह सृष्टि पर्यन्त रेगा। यदि सब की मुक्ति हो जाय तब शासन, शास्ता और 
शिष्य कोई नहीं रहेगा । उस समय प्रयोजन का भी भ्रभाव हो जायगा | किन्तु जब तक सबकी 
मुक्ति नहीं दोती तत्रतक जीवसेवा अवश्य रहेगी | इस मत के श्रनुसार हेतु-अवस्था आशय, प्रयोग 
और वशिता के भेद से तीन प्रकार की हैं। सत्तानिर्मोक्ष प्रणिधान श्राशय है | प्रयोग दो प्रकार 
के हैं-“-१, सस् पारमितामय, श्रोर २, दश पारमितामय | सप्तपारमिता में दान, शील, क्षान्ति, 
वीये, ध्यान, प्रज्ञा तथा उपाय हैं। ये लोग भूमिप्राप्त चतुर्विध संपत्‌ से संपन्न हैं । इन संपदों का 
नाम--अ्राशय, प्रयोग, प्रतिग्राहक तथा देह संपत्‌ है। साधनावस्था में समी प्रकार के श्रादि- 
कर्म! करने पड़ते हैं। किन्तु सत्वार्थक्रियारूप फलावस्था में अनाभोग सेहद्दी प्रवृत्ति होती 
है, श्रर्थात्‌ इस अवस्था में भ्पने आप ही कर्म निष्पन्न होते हैं, अमिमानमूलक कर्म की 
आवश्यकता नहीं रहती । दस पारमितावादी सात के बाद प्रणिधान, बल ओर ज्ञान श्रन्य 
तीन पारमिताओं को भी स्वीकार करते हैं । 


( ८ ) 


बौद्धों के धार्मिक जीवन के उद्दे श्य का पर्यालोचन पहले किया गया है, उसका 
संक्षेप में पुनः स्पष्टीकरण किया जाता है। प्राचीन बौद्ध-धर्म के मुमुक्तुओं में तीन 
आ्रादर्श प्रधानरूप से प्रचलित थे--श्रावक, प्रत्येक-बुद्ध और सम्यक-संुद्ध  पू्नपेक्षया 
पर पद श्रेष्ठ हैं। श्रावक का श्रादश अपेक्षाकृत न्यून होने पर भी प्रथगजन से उत्कृष्ट 
था। यद्यपि श्रावक ओर प्रथगजन दोनों का समान लक्ष्य व्यक्तिगत दुःख-निदृत्ति था 
तथापि प्रथगजन को उपायज्ञान नहीं था, श्रावक उपायज्ञ ये। श्रावक दुःख-निषृत्ति 
के मार्ग से परिचित थे। यह मार्ग बोधि अथवा ज्ञान है। चार श्रार्य-सत्यों में यह 
मार्ग-सत्य है। बोधि या ज्ञान उन्हें स्वतः प्राप्त नहीं द्वोतो था, उसके उदय के लिए 
बुद्धांदि शास्ताओं की देशना श्रपेन्षित थी | इसीलिए इसे श्रौपदेशिक ज्ञान कहते हैं | प्रथग- 
जन धम, अर्थ, काम इस त्रिवर्ग की सिद्धि में व्याप्त रहते थे, किन्तु भ्रावक इससे श्रतीत ये | 


( श४ ) 


शावकों में किसी का दुःखनिरोध पुद्गल-नैरात्म्य के शान से और किसी-किसी का प्रतीत्य- 
समुत्पाद के ज्ञान से होता था। धर्म-नैरात्म्म का ज्ञान किसी श्रावक को नहीं होता था| इसी 
लिए उन्हें श्रेष्ठ निर्वाण का लाभ नहीं होता था। फिर भी इतना तो सत्य है कि ये लोग 
अ्रध:पात की श्राशंका से मुक्त हो जाते थे। क्योंकि ज्ञानाग्नि के द्वारा इनके क्लैश या 
झशुद्ध वासनात्मक-आवरण दग्ध हो जाते थे। इसलिए त्रिघातु में इनके जन्म लेने की 
संभावना नहीं रहती थी | ये बन्म-मृत्यु के प्रवाहरूप प्रेत्यमाव से मुक्त दो जाते थे | 


प्रत्येक-बुद्ध का आदर्श श्रावक से श्रेष्ठ है। यद्यपि इनका साधन-जीवन वैय्रक्तिक स्वार्थ 
से दी प्रेरित है, फिर भी श्राघार अधिक शुद्ध है । आधारशुद्धि के कारण इन्हें स्वदुःखनिर्शात्त 
के उपाय या शान के लिए दूसरे से उपदेश प्राप्त करने की श्रावश्यकता नहीं होती। ये 
लोग पूर्वश्रतादि अभिसंस्कारों के द्वारा स्वयं ही ब्ोधि-लाम करते थे। बोधि-लाभ का फल 
बुद्धत्व की प्रासि है। योगशासत्र जिसि अनौपदेशिक या प्रातिम ज्ञान कहता है, उससे प्रत्येक- 
बुद्धों का शान प्रायः समान है | किसी अ्रंश में यह विवेकोत्थ प्रातिम ज्ञान का ही एक रूप 
है | यह लौकिक शाब्द शान नहीं है। प्रत्येक-बुद्ध अ्रपने बुद्धत्व के लिए, प्रार्थी होते हैं, उसे 
प्राप्त भी करते हैं, किन्तु सर्व के बुद्धत्व के लिए उनकी प्रार्थना नहीं है । 


श्रावक तथा प्रत्येक-बुद्ध के ज्ञान मं भी मिन्‍नता है। श्रावकों का शान पुदूगल-नेरात्म्य 
का श्रवबोध-रूप है, श्रतः पुदूगलवादियों के श्रगोचर है । प्रत्येक-बुद्धों का शञान मृदु इन्द्रिय 
है, इसीलिए वह श्रावकों के भी ग्रगोचर है । श्रावर्का को क्लेशाबरण नहीं होता, इसीलिए 
इनका शान सूक्म है। प्रत्येक-बुद्ध में शेयावरण का एकदेश श्रर्थात्‌ ग्राह्मावरण भी नहीं रहता, 
इसलिए वह और भी अ्रधिक सूक्म है । श्रावक का ज्ञान परोपदेशहेतुक है, श्रतः पोडशाकार 
से प्रभावित है। इसीलिए वह गंभीर है | परन्तु प्रत्येक-बुद्ध का शान स्वयेबोघरूप है और 
तन्मयतामात्र से उद्भूत हैं, अ्रतः पूर्व से श्रधिक गंभीर है । एक बात और भी है। प्रत्येक-बुद्ध 
का ग्राह्म-विकल्प परिद्वत है, श्रतः वह शब्द उच्चारण किये बिना ही घर्मं का उपदेश देते हैं | 
प्रत्येक-बुद्ध अपने अ्रधिगत ज्ञानाद के सामथ्यं से दूसरों को कुशलादि में प्रवृत्त करते है । 
उनके साधन को इसीलिए अति गंभीर कद्दा जाता है कि वह उच्चाररहित है, श्रतः दूसरे से 
उसका प्रतिघात संभव नहीं है । 


तीसरा सम्यक-सँबुद्ध का आदर्श है। यही श्रे४ आदर्श है । इसका भी प्रकारूमेद है । 
सम्यक-संबुद्ध को दी बुद्ध भगवान्‌ कहते हैं। यह श्रनुत्तर सम्यकू-संबोधि प्राप्त हैं। इनका 
लक्ष्य अत्यन्त उदार है। कोटि-कोटि जन्मों की तपस्था ओर अशेष विश्व की कल्याण-मावना 
ही इसका मूल।धार है। क्लेशाबरण तथा शेैयावरण के निवृत्त होने से ही बुद्धत्व का लाभ 
नहीं हो जाता | यह ठीक है कि श्रावक का द्वंत-तब्रोंध नहीं छूटता और प्रत्येक-बुद्ध का भी पूरा 
द्वेत-बोध नहीं छूटता; केवल सम्यक-संबुद्ध ही श्रद्यय-भूम में प्रतिध्चित द्वोते हैं और द्वेत-माव 
से निदृत्त होते हैं। यद भी ठीक है कि ज्ञेयावरण के निबृत्त न होने पर अ्रद्व॑तमाव का उदय 
नहीं होता | पतञ्जलि ने भी कहा है-- “ज्ञानस्यानन्याज्‌ शेयमल्पम्‌”,ज्ञान श्रनन्त होने से शेय 


( १२४ ) 


श्रल्प है | बुद्धावस्था श्रनन्‍्त शान की श्रवस्था है, इसीलिए आचार्यों ने इस शान को बोधि 
न कहकर महात्रोधि कहा है। इस अ्रनन्त ज्ञान के साथ अनन्त करुणा भी रहती है | सस्‍्ताथथ- 
क्रिया या परार्थापादन का भाव, यही बुद्धों का बीज है | यही इद्धत्व-लाभ का प्रधान कारण है। 
निर्वाण या ख्दुःखनिदृत्ति में लीन न होकर निरन्तर जीव-सेवा में निरद रहना बोधिसत्त के 
जीवन का आदर्श हैं। इसी आदर्श को लेकर बोधिसस्व बुद्धत्व का लाभ कर ककते हैं | 


महाश्रावक सोपधि तथा निरुषधि बोधि का लाभ कर सकते हैं, किन्त प्रशा में तीज 
करणा का समावेश नहीं है | इसी से 4ह संतार से त्रस्त होते हैं। जो यथार्थ कादणिक है 
वह दुःख-भोग करते घबराते नहीं, क्योंकि उनके दुःख-भोग से दूसरों के दुःखों का उपशम होता 
है। ये मद्राभ्नावक अपने अपने श्रायुष्य-संस्कार के क्षीण होने के कारण निर्वाण न पाने पर 
भी प्रदीप-निर्वाणवत्‌ श्रेघातुक जन्मों से मुक्त हो बाते हैं, और मरणोत्तर परिशुद्ध बुद्ध-द्षेत् में 
श्रर्थात्‌ श्रनात्व-धातु में समाहित द्वोकर कमल के पुर में धनन्‍्म लेते हैं। मातृ-गर्भ में उनका 
पुनः प्रवेश नहीं होता। अमिताभ प्रश्ति संबुद्ध-सूय॑ इस कमलयोनि में समाधिस्थ सब्वों को 
अपनी किरण से अक्लिष्ट तम के नाश के लिए प्रबोधित करते हैं। इस समय यद्द गतिशील 
दोते है ओर क्रमशः वोधि-संभार ( पुण्य तथा ज्ञान ) का संचय करते हुए जगदगुद का पद 
प्राप्त करते हैं | यद्द तब्र श्रागम की बात है | 


श्रावक-यान में मुख्य मोक्ष नहीं होता। इसका सद्धमपुण्डरीक, लंकावतार, घर्ममेघसून्न, 
नागाजुन के उपदेश आदि में सत्र प्रतिपादन है। इसके लिए ये लोग क्रमशः मद्दायान में 
श्राकृष्ट होते हैं श्रोर उसमें ग्राकर मुक्त हो जाते हैं। भ्ावकों का यह्द विश्वास श्रवश्य है कि 
उनके संप्रदाय में ही बोधि-लाभ करने से निर्वाण-प्राप्त हो जाता है, किन्तु वस्तुतः वह निर्वाण 
नहीं है, भिलोक से निर्गममात्र होता है। किसी का यह भी कहना है कि एक-यान का 
उपदेश निवत-गोत्र के लिए है। किसी का आकर्षण किया जाता है और किसी का धारण | 
जो यथार्थ में मद्दायानी हैं, वदद पहले ही प्रमुदिता-भूमि को प्राप्त कर क्रम से श्रनुत्तर-बोधि का 
लाभ करता है। 


केवल शुद्ध बोधि से मद्दाबोधि का लाभ नहीं होता, उसके लिए, भगवत्ता से योग 
होना आवश्यक है। पारमिता-संभार के पूर्ण न होने तक भगवत्ता का उदय नहीं होता । 
बोघिसस्व चरमजन्म में पारमिता पूर्ण करके भगवान्‌ हो जाते हैं, किन्तु बुद्ध नहीं होते | कोई 
भगवत्ता के साथ बुद्ध भी होते हैं। यही मगवान्‌ बुद्ध हैं। बोधि और भगवत्ता की दो भिन्‍न- 
मिन्‍न धाराएँ हैं| बोधि की धारा में बुद्धत्व है, किन्तु संबुद्धल्व नहीं है; क्योंकि दूसरे के प्रति 
करुणा नहीं दे, इसलिए महाबोधि भी नहीं है| महाबोधि का लाभ तब तक नहीं 
होगा, जब तक निखिल विश्व को अपना समझकर करुणा-विगलित-भाव से उनकी सेवा न की 
जाय | सेवा-कर्म चर्या है, बोधिभाव प्रशा है। एक श्राभ्रय में दोनों के युगपत्‌ श्रवस्थान से 
बुद्धलत ओर भगवत्ता का अभेद से प्रकाश होता है। यही मानव जीवन का चरम आदर्श है, 
यही बुद्ध की भगवत्ता है। 


( २६ ) 


भारतीय संस्कृति का रहस्य यही है। भीमद्मागवत में इसी को बद्षत्व एवं भगवत्ता 
कहा गया है :--- 
वदन्ति यत्तत्वविदस्तस्व॑ तज्शानमद्वयम | 
ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानिति शब्दते ॥ 
अथौत्‌ एक अ्रद्वय ज्ञानात्मक तत्तत को ब्रह्म, परमात्मा तथा भगवान्‌ कहा जाता दै। 
एक तत्व को ही शान-दृष्टि से ब्रक्न, योग-दृष्टि से परमात्मा, भक्ति-टष्टि से भगवान्‌ कहते हैं। 
योग कर्मात्मक है--योग: कर्मतु कौैशलम्‌। अ्रतः शान, कर्म तथा भक्ति या भाव इन तीनों का 
एक में महासमन्वय है । ब्रह्म निगुण, निःशक्ति तथा निराकार है। परमात्मा सगुण, सशक्ति 
एव श्ञानाकार है। भगवान्‌ सगुण, सशक्ति और साकार है | तीनों का यह लक्षण-भेद है, किन्तु 
तीनों एक दी तत्व हैं। भागवत में जो अ्रद्यय-शञान उल्लिखित है, उसका विवरण वज्रयान 
सम्प्रदाय के श्रद्यववज्नसिद्धि नामक ग्रन्थ में भी है :-- 
यस्य स्वभावों नोत्पक्तिवनाशों नेव दृश्यते 
तज्ञानमद्यये. नाम स्वेसंकल्पवर्जितम्‌ ॥ 
[ चर्याचर्य॑विनिश्चय की संस्कृत टीका में उद्धृत ] 
भागवत में भक्ति का जो स्थान है, वौद्धागम में करुणा का वदी स्थान है। परज्ञापारमिता 
तथा करुणा के सामरस्य का तात्पय॑ यह है--प्रज्ञा के प्रभाव से सास्रव धातुओं का श्रतिक्रम है, 
तथा कदणा के प्रभाव से इनका निवाण में प्रवेश नहीं होता, प्रत्युत जगतू-कल्याण के निमित्त 
झनासव धातु में स्थिति होती है। 
प्रशया न भवे स्थान कृपया न शमे स्थितिः | 
श्र्यात्‌ प्रज्ञा से संसार का दर्शन नहीं होता श्रोर कृपा से निवरॉण नहीं होता, सच्चार्थ- 
क्रणरूप पारतंत्य के प्रभाव से बोघिसत्त्व-गण भव या शम किसी में श्रवस्थान नहीं करते | 
( ६ ) 
पहले पारमिता-नय तथा म॑त्र-नय का उल्लेख किया गया है। बुद्ध से ही दोनों 
नय प्रवर्तित हुए ये | दोनों का प्रयोजन भी श्रमिन्न है | फिर भी विभिन्न दृष्टिकोणों से मंत्रशा्र 
का प्राधान्य माना जाता है | श्रद्वववज्न ने लिखा है-- 
एकायत्वेड्प्यस॑मोहाद्‌ बहूपायाददुष्करात्‌ | 
तीद्शेन्द्रियाधिकाराच मन्त्रशास्त्रं विशिष्यते || 
मंत्र-नय अत्यन्त गंभीर एवं विशिष्ट है। उच्चकोटि के अ्रधिकार प्राप्त न हो जाने 
तक इसमें प्रवेश नहीं द्दोता। मंत्र-विज्ञान श्रतिप्राचीन काल से भारत में प्रचल्षित था। 
उसकी तीत्र शक्तिमत्ता के कारण दुरुपयोग की आशंका से श्राचायेगण म॑त्रमूलक साधना 
को जनसाधारण के समक्ष प्रकाशित नहीं करते थे। गुप्तमाव से ही इसका श्रनुष्ठान होता 
था। प्रथम धर्मचक्रप्रवतेन की बात सच प्रसिद्ध है। द्वितीय तथा तृतीय धर्मचक्रप्रवतंन के 


( २७ ) 


अधिक प्रसिद्ध न होने पर भी वह श्रप्रामाणिक नहीँ प्रतीत होता। जैसे श्रागम के गंभीर 
तज्वों का उपदेश कैलास आदि के शिखर पर या मेझुशृद्भादि के उच्च प्रदेश पर शैकरादि 
गुरुमू्ति ने शिष्यरूपा पाबंती आदि को किया था, ठीक उसी प्रकार राजयृहद के निकय्स्य 
ग॒प्रकूट पक्त पर बुद्धदेव ने अ्रपने जिज्ञामरु भक्तों के समक्ष पारमिता-मार्ग का प्रकाशन किया | 
गृश्रकूट में जिस समय बुद्ध ने समाधि ली उस सप्रव उनके देह से दशों दिशाओं में तेज 
निःसृत हुआ श्रीर सब प्रदेश आरलॉकित हो उठा। मुँह खोलते ही देखा गया कि 
उसमें अ्रगणित सुवर्शंभय सहद्धदरल कमल प्रकाशित हुए हैं | उनके देह के प्रभाव से लोक 
के विभिन्न दु:खों का उपशम हो गया। इस उपदेश का विवरण महाप्रश्ञापारमिताशास्‍्त्र 
में निबद्ध दै। का जाता है कि नागाजुन ने इसको एक टीका भी लिखी थी। इस प्रन्य 
के विभिन्न संस्करण विभिन्न समय मे संकलित हुए थे । कुछ संस्करणों के कुछ अंशों का 
भाषान्तर भी हुआ था। अ्रतिप्राचन काल से हं। सर्व देश म॑ इसका प्रचार हुआ । महायान 
में शूत्मता, करुणा, परार्थ-सेवा प्रशांत विषयों का तथा बोगादि का स्विशेष वर्णन उपलब्ध 
होता है। यह प्रज्ञापारमिता वल्तुत: जगन्माता महाशक्तिरूपा महामाया हैँ। महायान-धर्म 
के विड्गा0 भें शाक्तागम का पूरा प्रमाव स्पष्ट लक्चित दांता हे। यह महाशक्तिरूपा प्रज्ञा 
बोधिसस्यों की जननी तो है हां, बुद्ध की भी जननी है । शिव तथा शक्ति में चन्द्र और 
चन्द्रिका के समान अमेद्‌ संबन्ध हैं, ठाक उसी प्रकार बुद्ध ओर प्रशञापारमिता का संबन्ध 
है। विश्व के दु:ख के नर्माचन-कम मे बाधिसलगण इसी जननी की प्रेरणा से और 
सामध्य से असर होते हं। पारमता तथा मंत्र का यह नय सबन्न द्वी स्वीकृत है| इस महा- 
शक्ति के अनुग्रह के बिना लोकाथ-सपादन का कार्य नहीं किया जा सकता | 


पारमिता-नय का लर्न बुद्धल-लाम है, ओर वही मंत्र-नय का भी | पारमिता-नय 
में अवान्तर भेद भी है। इस यहाँ विशेष वर्णन नहीं हो सकता | फिर भी इतना कहा जा 
सकता है कि ध्यान, ध्यान-फल, दृष्टि, करुणा का स्वरूप, तथा त्रिकायविषयक विचारों में दोनों 
में कह्दी-कहीं मतभेद है| मायोपम अ्रद्वयवाद का लक्ष्य एक विशेष प्रकार का है, किन्तु सबंधर्मा- 
प्रतिष्रानवाद का लंदुंय उसस कुछ भिन्न है। उमयत्र पारमिताश्नों को पूर्ति श्रावश्यक हैं । 
दोनों दी नयों में साधना के क्षेत्र म योगाचार अ्रयोत्‌ योगचर्या का प्राधान्य है। किन्तु दोनों 
के योग में परस्पर भेद हँँ। दानों थान बोधितल-्यान हैं। पारमिता-नय मे करुणा, मेत्री 
आदि की चर्या प्रधान है । माध्यमिक तथा योगाचार दोनों संग्रदायो म॑ पारमिता-नय का समा- 
दर था। नागाजुन का प्रवरतित माध्यमिक-मत कालिक दृष्टि से कुछ प्राचोन हूँ | इसका उदभव- 
क्षेत्र वहां है, जदां मंत्र-नय का उद्भव माना जाता है। आधान्यकटक नामक यह स्थान दक्षिण 
म अमरावता के निकट है | तांत्रिक साधना के इतिहास में भीशेल या श्रीपर्व॑त का नाम श्रत्यन्त 
प्रसिद्ध दे। यह ज्योतिलिज्ञ मल्लिकार्जुन का क्षेत्र है। बोद्ध तांतिक तंप्रदाय के विश्वास के 
अनुसार भगवान्‌ बुद्ध ने घान्यकटक में मंत्र-नय का तृतीय घमचक्रप्रवतन किया था। नागाजुन 
के कुछु समय बाद असंग का काल है। योगाचार संप्रदाय के इतिद्वास-असिद्ध प्रवर्तक श्रसंग 


( रश्ष्ट ) 


ही हैं। यह आचाय॑ वसुबन्धु के ज्येष्ठ भ्राता थे | उस समय के मद्दायोगियों में यह प्रसिद्ध ये । 
इनके महायानयत्नालंकार में तांत्रिक प्रभाव स्पष्ट प्रतीत होता है। प्रसिद्धि है कि मेश्रेय के 
उपदेश से श्रसंग का धामिक जीवन आ्रामूल परिवतित हुआ था ॥ वर्तमान ञ्रनुसंघान से प्रतीत 
होता है कि मेत्रेय एक ऐतिहासिक व्यक्ति ये । इनका नाम मैन्रेयनाथ था। बस्तुत: महायान- 
सूत्रालंकार की मूलकारिका इन्हीं की रचित है। वस्तुतः बौद्ध-धर्म पर तंत्र का प्रभाव श्रसंग से 
पहले ही पड़ चुका था। मंजुश्रीमूलकल्प नामक ग्रन्थ का परिचय प्रायः सभी को है। इसके 
झतिरिक्त उस समय अष्टादश पटलात्मक गुह्मतमाज की भी बहुत प्रसिद्धि थी। परवर्ती बौद्ध 
तांत्रिक साधना के विकास में गुह्यसमाज का प्रभाव अतुलनीय था। इस पर नागाजुन, कृष्णा- 
चार्य, लीलावज्ज, शान्तिदेव प्रभुति विशिष्ट श्राचार्यों का माष्य था । इतना ही नहीं, परवर्ती 
काल के दीपंकर श्रीज्ञान, कुमारकलश, ज्ञानकीति, आनन्दग, चन्द्रकीति, मंत्रकलश, शान- 
गर्भ तथा दीपंकरभद्र प्रभ्भति बहुसंख्यक सिद्ध श्रोर विद्वान्‌ बौद्ध परिइतों ने इस ग्रन्थ मे उक्त 
तत्वों के विषय में महत्तपूर्ण नाना अन्यों की रचना की थी। अ्रसंग के छोटे भाई पहले बैमापिक 
ये | बाद में श्रसंग के प्रभाव से परिपक्व योगाचारी बन गये ये । अ्रसंग गुह्मसमाज के रचयिता थे 
या नहीं, कददना कठिन दै | किन्तु दोनों मे घनिष्ट संबन्ध अ्रवश्य था | प्राचीन शैव तथा शाक्त 

गगर्मों के सुद्धम तथा व्यापक आलोचन से शात द्योता है कि असंग, नागाजुन झरादि आचार 
उनके प्रभाव से मुक्त नहीं थे । कामाण्या, जालंधर, पूर्यंगिरि, उड्डीयान, भ्रीपवंत, व्याघपुर 
प्रभ्ृति स्थान तांत्रिक विद्या के साधन-केन्द्र थे । मातुका-साधन के उपयोगी ज्षेत्र भारतवर्ष के 
विभिन्‍न प्रदेशों म॑ फैले द्ुए ये। मंत्र-साधन प्राचीन वागूय्रोग का ह्वी एक विशिष्ट प्रकार 
मात्र दे । 


पहले कद्दा जा चुका है ऊि बोद्ध-मर्त म॑ पारमिता-नय के सहश मंत्र-नय के भी प्रवर्तक 
बुद्ध दी दें। क्रमशः मंत्रमार्ग में अ्वान्तर भेद--वज़्यान, कालचक्रयान, तथा सहजयान 
झाविभू'त हुए। इनमे किंचित्‌ भेद दे, किन्तु बहुत श्रंशों मं सादश्य है। वस्तुतः सभी मंत्र- 
मार्ग के दी प्रकार-भेद हैं। इस दृष्टि म भेद नहीं है। मालूम दोता है, एक ही साधन-धारा 
विमक्त द्ोकर भाव के गुण-प्रधानमाव से विभिन्न रूप में व्याप्त हो गई। पारमिता-नय का 
प्रायः समस्त साहित्य विद्युद्ध संस्कृत में है, किन्तु मंत्र-नय का मूल कुछ संस्कृत, कुछ प्राकृत और 
कुछ श्रपश्न श में है। शाबर आदि स्लेब्छु भाषाओं में भी मंत्ररहस्य का व्याख्यान होता है| 
यह लघुतंत्रराजगीका विमल-प्रमा में है। मंत्र-नय की तीनों घाराएं, परस्पर मिलती हैं | वख्तुत 
यददी बौद्ध तान्त्रिक-घर्म हे। यदि महाशक्ति की श्राराधना द्वी तान्त्रिक साधना का वैशिश््य पाना 
जाय तो इसमें संदेद नहीं कि पारमिता-नय भी तान्त्रिक कोटि में गिना जायग। | 


वज्भजयान की साधना में मंत्र का प्राधान्य रहता है। इसी कारण कभी कमी वश्भयान को 
मंत्रयान भी कददते हैं| सहजयान में मंत्र के ऊपर जोर नहीं दिया गया है। परन्तु वज्जयान 
तथा कालचक्रयान की योग-साधना में मंत्र का दी प्राधान्य माना जाता है। प्रसिद्धि है कि 
गौतम बुद्ध के पूर्व॑वर्ती बुद्ध दीपंकर इस मार्ग के श्रादि उपदेश ये । किन्तु वज़मार्ग काल-क्रम 


( रे६ ) 


से छुप्त दो गया, जैसे सुना जाता है कि सांख्य 'कालार्क! भक्तित हुआ्ना था, और गीतोक्त योग 
दीर्घकाल से लुप्त हो गया था ( योगो नष्ट: परन्तप )। बाद में कृष्ण ने गीतोक्त योग का पुनः 
प्रवर्तन किया । इसी प्रकार वद्भयान का भी प्रवाह विच्छिन्न हो गया था। यह ठीक है कि किसी 
किसी स्थान में यद्द विद्यमान था, इसका श्राभास मिलता है । किन्तु जन-चित्त पर उसका प्रभाव 
नहीं था | उत्तर काल में वज़-यान वद्भयोग के रूप में प्रकट हुआ | उसके प्रवर्तक राजा सुचन्द्र 
थे | यह एक विशाल राज्य के स्वामी थे । इनको राजधानी संमल-नगरी थी। यद्द सीता नदी 
के तट पर थी। कालतंत्र में इसका विवरण मिलता है। यह राजा सुचन्द्र वज्रपाणि बुद्ध के 
निर्माण-काय थे । इन्होंने ऊध्व-लोक में जाकर संबुद्ध गौतम से श्रमिषेक-तत्त के संबन्ध में कुछ 
प्रश्न किये थे। उनके प्रश्न से प्रसन्न होकर गौतम ने श्रीधान्यकटक में एक सभा का 
आह्वान किया | जगत्‌ में किसी नत्रीन मत के प्रचार के लिए प्रायः ऐसा ही हुआ करता है | 
इसके पहले गशप्नकूट पर्वत पर सभा हुईं थो और उस समय मंत्रमार्ग का उपदेश हुआ था । 

अधिकार संपत्ति अश्रच्छी न रहने से वज््यान में प्रवेश नहीं दोता। पारमिता-नय का 
साधन नीति तथा चर्या की शुद्धि पर प्रतिष्ठित हुआ था, किन्तु मंत्र-नय की साधना श्राध्यात्मिक 
योग्यता एर निर्भर थी। 

पारमिता-नय का विश्लेषण सीत्रान्तिक दृष्टि से द्वोता है, किन्तु मंत्र-नय का व्याख्यान 
योगाचार तथा माध्यमिक दृष्टि से ही हो सकता है। सौत्रान्तिक बाह्मार्थ को अनुमेय मानते हैं 
उनके मत में उसका कभी प्रत्यक्ष नहीं हो तकता | माध्यमिक विज्ञान को भी नहीं मानते | इसी 
से समझ में आता है कि मंत्र-साघना का अधिकार प्राप्त करने के लिए दृष्टि का कितना प्रसार 
तथा उत्कर्ष होना चाहिये | 

( १० ) 

मंत्र-यान का लक्ष्य वद्भयोग-सिंद्धि है । जब्र तक साधक का आधार या क्षेत्र योग्य नहीं 
द्वोता तब तक इसका साधन नहीं किया जा सकता | पूर्णता के मार्ग में आगे बढ़ने के लिए 
यही योग श्रेष्ठ है। इस महामार्ग के चार स्तर हैं। एक एक स्तर में पूर्ण योग का एक एक 
रूप श्रावरण से उन्मुक्त होता हैं। चारों स्तरों के साधन में पूर्णता-लाभ करने पर योग पूर्य हो 
जाता दै। प्रत्येक स्तर में योग-लाभ से पहले विमोक्ष-लाभ करना पड़ता दै। विमोक्ष-लाभ का 
उद्दे श्य कश्पनादिक से तथा आवजंनाओं से मुक्त होना है । ध्यान से विमोक्ष की प्रासति होती 
है. और विमोक्ष से योग तिद्ध होता है। चार स्तरों के कारण विमोक्त भी चार प्रकार के हैं... 
शूत्यता, अनिमित्त, अ्रप्रणिद्वित, श्रोर श्रनभिसंस्कार । प्रत्येक योग में विमोक्ष के प्रभाव से एक 
एक शक्ति का विकास होता है, अ्र्थोत्‌ एक एक वज्जयोग से एक एक़ प्रकार की शक्ति पूर्ण 
होती है। शक्ति के पूर्ण विकास हो जाने पर वज्जभाव का उदय होता है। स्थूल दृष्टि से 
झपनी सत्ता का चार भागों में विभाग किया जाता है--काय, वाकू, चित्त ओर ज्ञान। प्रथम 
वश्जयोग में 'कायवज़्मावः का उदय होता दे। इसी प्रकार द्वितीय, तृतीय तथा चतुर्थ 
अवध्थाओं का भी उदय होता है। बिसे कायवज्ज कहा गया है, वह्द एक दृष्टि से स्थूल जगत्‌ 
की पूर्णता है। शेष तीन भी इसी प्रकार के हें। ये चारों समष्टि रूप हैं। 


( ३० ) 


पहले बज़््योग का नाम विशुद्ध-योग है | इसके लिए पहले शबन्‍्यता नाम का विमोक्ष 
प्राप्त करना पड़ता है। शुन्यता शब्द से स्वभावद्दीनता समकनी चाहिये। शन्यता श्रतीत श्रौर 
अनागत श्षेयों से शन्य है। इसका दर्शन शन्यता है। यह गंभीर और उदार है। गंभीर इस 
लिए कि श्रतीत और श्रनागत नहीं है। उदार इसलिए कि श्रतीत और श्रनागत का दर्शन 
है। जिस ज्ञान में इस शन्यता का अहदण होता है, वही शूम्यता-विमोक्ष है। इसे प्राप्त करने पर 
तुरीय अवस्था का क्षय हो जाता है, श्रोर श्रह्षर महदासुख का उदय दह्ोता है। करुणा का लक्षण 
जञानवज़ है। इसी का नामान्तर सहजकाय है, जो प्रज्ञा और उपाय की साम्यावस्था है । 
इसी का नामान्तर विद्युद्ध-योग है । 


द्वितीय वोग का नाम घ्म-योग हे। इसके लिए जिस विमोक्ष को श्रपेक्षा है, उसे 
श्रनिमित्त कद्दा जाता है। बुद्ध, बोधि प्रभ्नति विकल्पमय चित्त ही निमित्त है। जिस ज्ञान में 
इस प्रकार का विकल्परनचत्त नहीं होता, उसे दी श्रनिमित्त-विमोक्ष कहते हैं । इसे प्राप्त कर लेने 
पर मुपुप्ति दशा का क्षय द्वोजाता है। नित्-अ्रनित्यादि दृव से रहित मैश्रीरूप चित्त उदित 
होता दे | यद चित्त-वद्र धर्मकाय नाम से प्रतिद्ध है | यह दो कायों का स्फुरण है। वस्तुतः यदद 
जगत्‌ के कल्याणु-साघक निविकल्पक चित्त से भिन्न ओर कुछ नहीं है | यह योग भी प्रज्ञा 
तथा उपाय का सामरस्य है। चित्त-वज्ज द्वी शानकाय नाम से प्रसिद्ध है । 


तृतीय योग का नाम मंत्र-योग है | इसके लिए श्रप्रणिद्ित नाम्र का विमोक्ष श्रावश्यक 
है। निमित्त के अभाव से तक का अ्रमाव होता है । वितक-चित्त के श्रभाव से प्राणिधान 
का उदय; नहीं होता | इसीलिए यह श्रप्रणिहित है। अ्रप्रणिधान शब्द से "में संबुद्ध हूँ? आदि 
श्राकार का भाव समझा जाता है | इस प्रकार के विमोक्त से स्वप्न-क्षय होता है, और मीतर 
से श्रनाहत ध्वनि सुन पड़ती है। यही मंत्र या सबं-भूतरुत नाम से प्रसिद्ध है। मुद्िता इसी 
का नामान्तर है। स्वसक्यदत से तालय मंत्र द्वारा सवेसर्तों में मोदन ( आनन्द ) का संचार 
करना है । यही मुदिता का तात्पर्य है | मन का त्राण दह्वो जाता है, यद्दी मंत्र का उपयोग है। 
यही वागूवज्ज या रुभोग-काय दे । प्रज्ञा ओर उपाय का सामसस्य ही मंत्र-योग है । यहद सूये 
स्वरूप दे | 

चतुर्थ योग का नाम संस्थान-योग है| इसके लिए श्रनभिसंस्कार नाम का विमोद् 
अपेक्तित है। प्रणिधान न रदइने से अश्रभिसंस्कार नहीं रइता। श्वेत-रक्त-प्राणाफम, 
विज्ञान ये अभिसंस्कार ई। इस पिमोक्ष के प्रभाव से विशुद्धि होती है । उससे जाग्रतू अ्रवस्था 
का क्षय होता है, ओर अनन्त श्रनन्त निर्माण-कार्यों का स्फुरणु द्वोता है। इससे डपेक्षारूप 
काय-बज्ध का लाभ द्दोता दहै। रौद्र शान्तादि रूपों से इसका सांकय नहीं दै। निर्माण-काय या 
प्रशोपाय का सामरस्य दी संस्थान-योग का रूप दे। यह 'कमल-नयन? नाभ से प्रसिद्ध है | 


पूर्वोक्त विवरण से स्पष्ट है कि चार योगों से चार अ्रवस्थाश्रों का श्रतिक्रम द्वीता है। 
वज़्योग का मुख्य फल पूर्ण निर्मलत्व या खब्छुत्त आयत्त करना है। तुरीय प्रश्॒ति चार 
अवस्थाओं में किसी न किसी प्रकार का मल दे । जब तक इन मलों का संशोधन न द्वो तब तक 
पूर्य॑त्व-लाभ नहीं हो सकता | तुरीय के मत्र से अभिप्राय रागविशिष्ट इन्द्रिय-दय से है। सुधुत्ति 


( है ) 


का मल तम और स्वप्न का मल श्वास-प्रश्वास है। श्वास-प्रश्वास का अ्रमिप्राय प्राणौत्पादादि 
तथा सत्‌ श्रसत्‌ श्रादि विकल्प से है | जाग्रत्‌ का मल है संज्ञा श्र्यात्‌ देह-बोध | 


तांत्रिक योगियों का कहना है कि देदिक योग से मलों की पूर्णतया निवृत्ति नहीं होती। 
किन्तु तांभिक क्रिया के प्रभाव से मन्न रह ही नहीं सकता | इस मत में वस्तुमात्र ही शुन्य भ्र्थौत्‌ 
निःस्वमाव है। श्रतीत नहीं है श्रोर श्रनागत भी नहीं है, यह जान कर ध्यान करने से 
मनोभाव शत्यात्मक होता है। यह श्रत्यन्त गंभीर है, और देश कालादि से अ्रपरिच्छिन्न है 
इसके श्राधार पर जिस ज्ञान की प्रतिष्ठा है, उती का नाम शुत्यता-विमोक्ष हैँ । इसके प्रभाव से 
मोहनाशक निषिकार आनन्द की अ्रभिव्यक्ति होती है । विश्व-करुणा से युक्त ज्ञान शुद्ध होता 
है | इसी का नाम सहज-काय है भ्रौर इसी का नामान्तर विशुद्ध-काय भी है | 


ऊपर चार बचज्जयोगों का जो संक्षिप्त विवरण दिया गया है, वह गुह्मतमाज और विमल- 
प्रमादि ग्रन्थों के आधार पर है। चेतन्य को आवरण से मुक्त करना ही योग का उद्देश्य है। 
एक एक वज्जयोगरूप चैतन्य से एक एक श्रावरण का उन्मीलन होता है। इससे समग्र विश्व- 
दर्शन का एक एक अंग खुल जाता है। इसका पारिभाषिक नाम श्रभिसंत्रोधि है। चार योगों 
से चार प्रकार की अ्रमितंत्रोधि उदित होती है, और पूर्णंता की प्राप्ति के अन्तराय दूर हो 
जाते हैं। 


इस संबोधि का श्रालोचन दो तरह से क्रैया जा सकता है--?., उत्पत्ति-क्रम तथा २, 
उलनन्न-कम । वैदिक धारा की साधना में भी इन दोनों का परिचय मिलता है, किन्तु दोनों के 
प्रकार भिन्‍न हैं | सश्िक्रिम श्रोर संहार-मम श्रथवा अ्रवरोह-क्रम और श्रारोह-क्रम का अ्रवलंबन 
किये बिना सम्यक रूपेण विश्वद्शन नहीं किया जा सकता | श्रोचक्र लेखन की प्रणाली 
में केन्द्र से परिधि की तरफ या परिधि से केन्द्र ५ तरफ जैसे गात हो सकती है, श्रथ च दोनों 
में तत्व-दष्टि तथा कार्य-दृष्टि से भेद है; ठीक उसी प्रकार उस्रत्ति-क्रम से उत्पन्न-क्रम का 
भी भेद है । 


उत्पत्ति-क्रम में चार संवोधियों को इस क्रम से समझना चाहिये । सबसे पहले है. एक- 
क्षण-श्रमिसंबोधि । यह स्वाभाविक या सहजकाय से संश्लिष्ट है | जन्मोन्मुख आालयविज्ञान जिस 
समय मातृगम में माता और पिता के समरसीभूत बिरुदु-दय के साथ एकत्व-लाम करता है, वह 
एक मद्दात्ण है। इस छ्ण में जो सुख-संवित्ति होती है, उसका नाम एकक्षण-संबोधि है। 
उस समय गर्भस्थ काया रोहि तमत्त्य के सहश एकाकार रहती है। उसमें अ्रंग-प्रत्यंग का विभाग 
नहीं रहता | 


इसके बाद पंचाकार-संबोधि होती है। पहले की काया सहज-काय से संश्लिष्ट थी, 
किन्तु यह काया धम-काय से संश्लिष्ट है। मातृ-गर्म में जब्र रूपादि वासनात्मक पाँच संवित्तियाँ 
होती हैं तब वह आ्राकारकूर्मबत्‌ पंचस्फोटक से विशिष्ट होती हैं । यह पंचाकार-महासंबोधि की 
अ्रवसस्‍था है | 


( ३११ ) 


तदनन्तर उक्त पंचशान में से प्रत्येक शान पंचधाढ्ु, पंच इन्द्रिय तथा पंच आ्ायतनों के 
वासना-मेद से बीस प्रकार का है। काय भी बीस अ्रंगुलियों से परिपूर्ण होता है। यह विंश- 
त्याकार-संबोधि है । इसका संबन्ध संभोग-काय के साथ है। यहाँ तक का विकास मातृ-गर्भ 
में होता है | 


इसके बाद गर्भ से निपक्कमण श्रर्थात्‌ प्रसव होता है। उसी समय मायाबाल के सदश 
अनन्त भावों की संवित्तियाँ होती हैं। ज्ञान में विशति भेदों के स्थान पर श्रनन्त प्रकार कै भेदों 


का स्फुरण होता है। इसका नाम मायाजाल-अभिसंबोधि है | यह निर्माण-काय से संश्लष्ट है । 


मायाजाल के शान के उदय होने पर ही समझ क्षेना चाहिये कि उत्पत्ति-क्रम समात्त 
हो गया | परमशुद्ध सत्ता से मायाराज्य में अ्रवतरण का यद्दी इतिहास है | वस्तुतः माया-गर्भ में 
ही स्वना होती है। काम-कलातश्व का भी यही रदस्य है। शुक्ल-बिन्दु तथा रक्त-बिन्दु 
नाम के दो कारण-बिन्दु कार्य-बिन्दु के रूप में परिणत होते हैं। भागे की सुष्टि इस कार्ये- 
बिन्दु का ही क्रम-विकास है | इससे स्पष्ट है कि सुष्टि के प्रार॑भ में आनन्द ही आनन्द दै। 
इसका नाम केवल सुखसंवित्ति है | उपनिषद्‌ में भी “अश्रानन्दाद्ध्येव खल्विमानि भूतानि बायन्ते”” 
के द्वारा यही कहा गया है| यद्द वस्तुतः महाक्षण की स्थिति है | सश्टि में मायाजाल के श्रनन्त 
नाग-पाश का विस्तार है। आनन्द टूटता है, और नाना प्रकार के दुःखों का झाविर्भाव होता 
है | इस प्रत्यावर्तनकाल में माया को छिल्न कर पुनः उस एक महाक्षण में लौय्ना पड़ता है। 
निर्माण-काय से सहज-काय तक का श्रारोदण होता है। प्रत्यावतंन की धारा में एकक्षण-संबोधि 
को अन्तिम विकास माना जाता है। वस्वुतः इसी क्षण में विश्वातीत महाशक्ति श्रवतीर्ण 
होती है, और लौय्ती भी है। योगी गर्भाधान-क्षण को ही उत्पत्ति-क्षण मानते हैं, 
परन्तु अ्रयोगी की दृष्टि में गर्भ से निष्क्मण-क्षण या नाडीच्छेद-कुण दी उतपत्ति-क्षण है। 
उसी छण में माया श्रर्थात्‌ वैष्णवी-माया का स्पर्श होता है । 


इसके बाद ही श्वास-प्रश्वास की क्रिया प्रारंभ होती है। देदरचना के मूल में है क्षर- 
बिन्दु अथवा झालय-विशान | यह अशुद्ध-विज्ञान है। यही जन्म लेता है। दो काय-बिन्दु 
एक साथ रह कर देहरचना करते हैं। 


ध्याज 


उत्पन्नक्मम वस्तुतः: आरोह-क्रम है। एक दृष्टि से इसे संहार-क्रम कद्दा जा सकता है | 
दूसरी दृष्टि से इसे ही सष्टि-क्रम मी कह सकते हैं। जैसे माया से ब्रह्म में स्थिति-लाम करना 
एक घारा है, ठीक इसी प्रकार ब््मावस्था का भी एक विकात-व्यापार है। इससे परमात्मा 
तथा भगवान्‌ पयत भावों की 5यंजना होती है। प्रकृत में भी प्रायः ऐसा ही समझना चाहिये। 
माया के प्रभाव से प्रति दिन २१ हजार ६ सौ श्वास-प्रश्वातों की क्रिया होती है । प्रत्यावतेन 
की अवस्था में भी ठीक उसी प्रकार एकक्षण-श्रभिसंबोधि की श्रवसथा द्ोती है। इस शअ्रवस्था 
में प्राण वायु शान्त होती है। इसी लिए चित्त मद्दाप्राण में स्थिर होता है, और स्थूल 
इन्द्रियों की क्रिया नहीं रहती | इस श्रवस्था में दिव्य इन्द्रियों का उदय होता दे। स्थूल- 


( हैईे ) 


देह्यभिमान नहीं रहृता। दिव्य-देह का श्राविर्माव होता है| इस समय एक दी दयण में 
विश्व-दर्शन दो बाता है:--ददशे निखिलं लोकमादर्श इव निर्मज्षे| यह शान वज़-योग 
है, और स्वमाव-काय की अ्रवस्था है । 


क्षरबिन्दु की देदरचनात्मक सृष्टि बताई गई है। अ्रद्वर या श्रच्युतबिन्दु की सृष्टि 
विद्वुद्ध शान-विशञानात्मक है। यह एकक्षणामिसंबुद्ध स्थिति ही सर्वार्थदर्शी वज्जर्त््व की स्थिति 
समभनी चाहिये | इस स्थिति में श्वास-चक्र की क्रिया नहीं रहती | इस महाक्षण को ही बुद्ध 
का जन्‍्म-छृण कहा जाता है। मनुष्यमातन्न दी बुद्ध या पूर्णुंत्त का लाभ इसी मदाक्षण में 
करते हैं | इसी का नाम द्वितीय-जन्म है। मूल-तन्त्र में कह्दा गया है:--जन्मस्थान बिनेन््राणा- 
मेकस्मिन्‌ समयेडक्षरे | यह स्वभाव-काय की श्रवस्था है | 


इसके बाद चित्तवज़्योग होता है। पहले जो वशद्भसक्तत ये वही महासत्त्व के रूप में 
प्रकट होते हैं। उस समय परम अ्रत्तर-सुख का अ्रनुभव द्ोता है। इसका नाम पंचाकार-श्रभि- 
संबोधि है | श्रादर्श-शञान, सम्रता-ज्ञान, प्रत्यवेज्ञण-ज्ञान, कृत्यानुठ्ठान-शान ओर पूर्ण विशुद्ध 
घरमंधातु का शान ये ही मुख्य ज्ञान हैं | द्रव्यादि पंचधातु श्रोर रूपादि पंचस्कन्ध ये दोनों प्रज्ञा 
ओर उपायात्मक हैं। ये पंचरमंडल निरोघध-स्वभाव हैं| यह धर्म श्रौर काल की अ्रवस्था है| इस 
समय श्वास-चक्र पुनः कम में प्रवर्तित होता है | 


जब संभोग-काय की अभिव्यक्ति होती है, तो वागूवज़रूप से उसका निरूपण किया 
जा सकता है। यह महद्दासक्त है, इसी का परिणाम है बोधिसत्त। यह द्वादशाकार रुच्ार्थ 
बोधिसच्ष्वों का अनुप्राहक है। यह सर्वतत्त्रमत के द्वारा धर्म-देशना करते हैं। यद्द गिंशत्याकार 
अमिसंस्कार की दशा है | इसमें ५ इन्द्रिय, ५ विषय, ४ कर्मेन्द्रिय ओर निरावरण लक्षण द्वादश 
संक्रान्तियाँ हैं | 


सबके अन्त में कायबज्-योग का निरूपण होता है। यह निर्माण-काय है। समय-सत्तत 
पोडशाकार तलवेदनों के कारण अ्रनुग्राहक है। श्रनन्त मायाजालों से काय का स्फुरण दोता 
है | यहाँ की समाधि भी मायाजाल अ्रभिसंबोधि है | इस श्रवस्था में एक ही समय में श्रनन्त 
तथा श्रपर्यन्त नाना प्रकार की माया के निर्माणलक्षण पोटडश आनन्दमय बिन्दु का 
निरोध है । 


इस समय प्रसंगतः आनन्द के रहस्य के संबन्ध में दो चार बातें कहना आ्रावश्यक है | 
स्थूल दृष्टि से आनन्द के चार भेद हैं--१, आ्रानन्द, २. परमानन्द, ३. विरमानन्द, 
४, सहजानन्द | जिस समय काम के द्वारा मन में क्षोभ होता है, वही समय आनन्द के 
उद्गम का है | वस्तुतः यह भाव का ही विकास है। शक्ति की श्रभिव्यक्ति से इसका आाविर्माव 
होता है। इसके बाद जन्न श्रमिव्यक्त शक्ति के साथ मिलन का पूर्ंत्व सिद्ध होता है,तब बोधि- 
चित्त भी पूर्ण हो जाता है | इस पूर्य॑त्व का स्थान ललाट है। इस झानन्द का नाम परमानन्द 


( रे४ ) 


है। यहाँ स्मरण रखना चाहिये कि बौद्ध ताख्रिक-परिभाषा में शरीर का सारांश बिन्दु ही 
बोधि-चित्त नाम से श्रमिहित होता है। उत्तमांग से वोधि-बिन्दु का क्षरण होता है। यही 
श्रमृत-त्रण है। उस अ्रवस्था को ज्वाला अवस्था कहते हैं। यह विरमानन्द है| इसके बाद 
वाक तथा नित्त-तिन्दु के श्रवसान में जत्र चतुरजिन्दु का निर्गंम होता है, उस काल में सहजानन्द 


का आविर्माव होता है। 


योगी कहते हैं कि प्रत्येक पक्त में प्रतियत्‌ से पंचमी पर्यन्त तिथियाँ जो चन्द्रमा की 
कलाएँ हैं, वे श्राकाशादि पंचभूत के स्वरूप हैं । इन्हीं का नाम नन्‍्दा, भद्रा, जया, रिक्ता तथा 
पूर्णा है। इनके प्रतीक स्वरादि वर्ण हैं। इन पाँचों में आनन्द पूर्ण होता है। पष्ठी से दशमी 
तक की तिथियाँ भी पूर्ववत्‌ श्राकाशादि प॑चभूत के स्ररूप हैं। इनमें परमानन्द पूर्ण रहता है। 
एकादशी से पूर्णिमा तक भी श्राकाशादि पैचभूत रूप द्वी हैं। ये विर्मानन्द से पूर्ण रहती हैं । 
इस प्रकार आनन्द, परमानन्द तथा विरमानन्द की साम्यावस्था षोडशी कला है | इसी का नाम 
सहजानन्द है | इसमें सब घातुश्नों का समादार होता है। प्रत्येक आनन्द में जाग्रतू , स्वप्न, 
मुषुप्ति और तुरीय के भेद से काय, वाक्‌, चित्त तथा ज्ञान के योग से चार प्रकार के योग 
उदित होते हैं। कायानन्द, वागानन्दादि प्रत्येक श्रानन्द से संश्लिष्ट योग भी चार 
प्रकार के हैं। इस प्रकार चार वज्योग हो षोडश योग में परिणत द्वोते हैं। इन सोलहों के 
नाम प्थक्‌ प्थक हैं| पहले का नाम काम है | श्रन्तिम का नाम नाद है। 


( ११ ) 

तान्त्रिक उपासना शक्ति की उपासना है| बोद्धों की दृष्टि से प्रज्ञा दी शक्ति का स्वरूप 
है | इसी का प्रतीक त्रिकोण है | इसमें विशुद्ध छः घातु विद्यमान हैं | इतीलिए इनके छुः गुण 
प्रसिद्ध हैं--ऐश्वर्य, समग्रत्व, रूप, यश, श्री, ज्ञान, तथा अ्रथ्वत्ता। यथा वेष्णव चतुन्यू ह 
के प्रसञ्ञ में मगवत्‌-स्वरूप अ्रर्थात्‌ वासुदेव का पाडगुश्य विग्रद्द मानते हैं, ओर संक५णादि 
तीन व्यूह में प्रत्येक का द्विगुण त्रिग्रह मानते हैं वही प्रकार बीद्धागम एवं बौद्धेतर शैत्र, शाक्ता- 
गम में भी है। शक्ति के प्रतीक त्रिकोण के तीन कोणों में तीन बिन्दु हैं। केन्द्र म॑ं मध्यत्रिन्दु 
है, जिसमें तीनों का समाहार होता है | कोण के प्रतित्रिन्द म॑ दो गुण माने जाते हैँ। इसीलिए 
समष्टि पड़गुण होता है । शाक्त के चतुष्पीठ का मृल भी यही है। श्रस्तु, यह त्रिकोण क्लेश, 
मार प्रभृति का भंजन करने वाला है श्रत: 'भग? नाम से प्रसिद्ध है। दृवज्तन्त्र में प्रज्ञा को मग 
कट्दा गया है| इसका नाम वज्जभर-धातु-महामंडल है | यह मद्दासुख का आवास है | यह 'एकारः 
या धर्म-धातु पदवाच्य है | यह अ्रजड, सवच्छु श्राकश के सहश है और श्रनवकाश (६ प्रकाश- 
मय है । वज़ालय या वद्भासन इसी का नामान्तर है। यह श्रखणड, अ्र्पारमित, श्रनन्त प्रकाशमय 


है। इसको सिंहासन बनाकर जो आसीन होते हैं, उन्हें भगवान्‌ कद्दा जाता है। उन्हें ही 
मद्दाशक्ति का श्रघिष्ठाता कहते हैं | 


बौद्धतर श्रागम-शात््रों में 'ए? कार शक्ति का प्रतीक है। यद्द त्रिकोण है। अनुत्तर पर 
स्पन्द *अ? है, उच्छुलित आनन्द 'आ श्रन॒त्तर है, चित्‌ तथा आनन्दर्नचत्‌ इच्छा-रूप 'इ? में 


( ३५ ) 


नियोजित द्वोकर त्रिकोण की रचना करते हैं। इसी का नाम “ए? कार है | यह विसर्गोनन्दमय 
सुन्दर रूप में वर्णित होता है ( स्मरण रह कि अशोक की अ्ञी लिप में भी 'ए? कार त्रिफोणा- 
कार दी है )। 

तिकोणमेकादशर्क वहिगेहं च योनिकम | 

श्ृद्धा ट चेव (ए?कारनामभिः परिकीतितम्‌ || 


इच्छा, शान, तथा क्रिया ये तीनों त्रिकोण के रूप में परिणत होते हैं। विसर्गरूप 
पराशक्ति के आनन्दोदय क्रम से लेकर क्रिया-शक्ति पर्यन्त रूप ये त्रिकोण ही उल्लसित होते 
हैं। यहाँ की शक्ति नित्योदिता ६ । इसीलिए यद्द परमानन्दमय है। इस योगिनी जन्माधार 
त्रिकोण से कुटिलरूपा कुंडलिनी शक्ति प्रकट होती है :-- 


त्रिकोण भगमित्युक्त॑ वियत्यं गुतमणडलम | 

इच्छा-शान-क्रिया-कोणं तन्मध्ये चिब्रिनीक्रमम॥ 
शैद्धों का सिद्धान्त भी ऐसा हो है ;-- 

'ए!काराकति यहिव्य॑ मध्ये “वंकारभूषितम । 

आलय: सर्वंतोख्यानां बोधरनकरणडकम ॥ 


बाहर दिव्य “ए!कार है। त्रिकोण के मध्य में ध्वं*कार है | इसके मध्य बिन्दु में सर्वसुख 
का श्रालय बुद्धर्न निध्टित रहता ह। यह प्रज्ञा ही सनत्रय के अ्रन्तर्गत धर्म है । इसीलिए 
४?कार को धर्म-घातु कहते हैं। बुद्धरत्ञ इस त्रिकोण के भौतर या पड्कोण के मी मध्य- 
बिन्दु में प्रच्छुन्न हे | 


तान्त्रिक-बौद्ध जिस मुद्रा कहते हैं, वह शक्ति की ह! श्रभिव्यक्ति या बाह्य रूप है| 
मुद्रा के चार प्रकार ईं:--कर्ममुद्रा, ध्मभुद्रा, भद्दामुद्रा और समयमुद्रा । गुरुकरण के बाद 
साधना के लिए शिष्य को प्रज्ञा अददरय करनी पड़ती है । प्रज्ञा द्वीमुद्रा या नायिका है | यह 
एक प्रकार से विवाह का द्वी ब्यापार हैँ । इसके बाद अ्रभिषक की क्रिया होती है। तदनन्तर 
साधक तथा मुद्रा दोनों का मएडल में प्रवश द्वोता है तथा योग-क्रियाका श्रनुष्ठान होता है । इस 
समय श्रांतर तथा बाह्य विक्षेप दूर करने के लिए समन्त्रक क्रिया की जाती है । इसके बाद बोधि- 
चित्त का उत्पाद झ्रावश्यक होता है | प्रश्ा तथा उपाय के योग से, श्रर्थात्‌ साधक तथा मुद्रा के 
संबन्ध से बोधिचित्त का उद्भव द्ोता हँ। इस उत्पन्न बोधिचित्त की निर्मायचनक्र में, भ्र्थात 
नाभिप्रदेश मे घारण करना पड़ता हं। 4६ किया अत्यन्त कठिन है, क्योकि स्खलन होने पर 
योग भ्रष्ट होने को सभावना हू आर नरक-गति निश्चित है। नामि में इस बिन्दु को स्थिर न कर 
सकने स सदसदत्मक देन का बन्धन अनिवार्थ दँ। मन की चंचलता तथा प्राण की चंचलता 
बिन्दु को चंचलता के श्रधान द। चंचल बिन्दु दी सुब्त बोधिचित्त है.। बिन्दु स्थिर हो 
जाने पर उसको ऊध्यगत हो सकता हैँ, श्रन्त भे उध्यीष-कमल में, अर्थात्‌ सह्ददल कमल में 


( ह९ ) 


महाबिन्दुस्थान में जाने पर मुक्ति या नित्य आनन्द का आविर्भाव होता है। बिन्दु की स्थिरता 
ही ब्रक्मचर्यानुषान का फल है। बिन्दु के स्थिर हो जाने पर योग क्रिया के द्वारा क्षोभमण से 
उसमें स्पन्दन कराया जाता है। वैदिक सिद्धि के बाद विवाद्ोत्तर ग्रहस्थाश्रम के संबन्ध में 
'सस्रीको धर्ममाचरेत” का भी यही अ्रमिप्राय है | उसके बाद उसमें क्रमशः ऊर्ध्वगति होती है । 
इस गति की निवृत्ति द्वी मह्ासुख का अमिव्यंजक है। 


कम॑मुद्रा प्ररम्मिक है। कर्मपद का वाच्य है काय, वाक तथा चित्त की चिन्तादिरूप क्रिया | 
इस मुद्रा के श्रधिकार में च्ुण के भेद से चार प्रकार के आनन्दों की श्रभिव्यक्ति होती है। 
इनके क्रम के विषय में श्रद्वयवञ्र के अ्रनुतार तृतीय का नाम सहजानन्द श्रौर चतुर्थ का विरमा- 
नन्द दै | यह क्रम इसलिए है कि परम श्रौर विराम के मध्य में लक्ष्य दर्शन होता है । चार क्षणों 
के नाम हँ--विचित्र, विपाक, विलक्षण और विमदं | धर्ममुद्रा धर्मंघातु स्वरूप है। यह निष्प्रपंच 
निर्विकल्प, अक्ृत्रिम, श्रनादि भ्रथ च करुणासरमाव है। यह प्रवाहेण नित्य है, इसलिए सहज 
स्वभाव है। धममुद्रा की स्थिति में अज्ञान या श्रान्ति पुरंतया निवृत्त हो जाती हैं। साधारण 
योग-साहित्य म॑ देहस्थित वाम नाड़ी तथा दक्षिण नाड़ी को आवत॑मय मानकर सरल मध्य नाड़ी 
को अ्रर्थात्‌ सुधुम्ना या ब्रह्मनाड़ी को योग या ज्ञान का मार्ग माना जाता है। आगमिक बौद्ध 
साहित्य में भी ठीक इसी प्रकार ललना तथा रसना नाम से पाश्व॑वत्तों नाडीदय को प्रज्ञा और 
उपायरूप माना है, ओर मध्य नाड़ी को अ्रवधूती कहा है | श्रवधूती का नामान्तर धर्ममुद्रा है । 
तथता के अवतरण के लिए यही संनिकृष्ट कारण है, अ्रतः यही मार्ग है। मध्यमा-प्रतिपत्‌ यही 
है। श्रादर के सहित निरन्तर इसके श्रभ्यात से निरोध का साक्षात्कार होता है | हान और 
उपादान वर्जित जो स्वृरूपदर्शन है, वही सत्यदशन है। इस मध्य-मार्ग में ज्ञानान्तर्व॑र्तों ग्राह्म तथा 
प्राहक-विकल्प छूट जाते हैं | तृतीय मुद्रा का नाम महामुद्रा है। यह निःस्वभाव है, और सर्व 
प्रकार के आवरणों से वर्जित है, मध्याह गगन फे सदश निर्मल और अश्रत्यन्त स्वच्छु है। यही 
सर्वतंपत्‌ का आधार है। एक प्रकार से यह निर्वाण स्वरूप दी है। यहाँ श्रकल्पित संकल्प का 
उदय द्वोता है । यह श्रप्रतिष्ठित मानस की स्थिति है| यह पूर्ण निरालम्त्र श्रवस्था है। योगी 
इसे श्रस्मपृत्यमनसिकार नाम से वर्ण न करते हैं | इसक। फल समय-मुद्रा या चतुर्थ-मुद्रा है। यह 
समय अचिन्त्य स्वरूप है। इस श्रवस्था में जगत्‌ कल्याण के लिए स्वच्छु एवं विशिष्ट संभोग- 
काय तथा निर्माणकाय-स्वमाव होकर वज़्घर के रूप में इसका स्फुरण होता है | इस विश्वकल्याण- 
कारी रूप को तिब्बती बौद्ध देरूक नाम देते हैं। आचार्यंगण इस मुद्रा को ग्रहण कर चक्राकार 
में पांच प्रकार के ज्ञान की पांच प्रकार से परिकल्पना करके श्रादर्श-शान, समता-ज्ञान श्रादि 
का प्रकाश करते हैं | 


( १२ ) 
अभिषेक के विपय में कुछ न कइने से योग-साधन का विवरण श्रसंपूर्ण ही रदेगा। 
अतः इस विपय मे भी संक्षेपस कुछ कद्दा जा रद्दा हैं | वनञ्यान के अनुसार श्रभिषक सात प्रकार 
के हैं। यथा--उदकामिपक, मुकुटमिप%, पद्ाभिपक, वज्भघए्टामिषेक, वज्जतामिपेक, नामा- 


( ३७ ) 


मिषेक और अनुशाभिषेक । इसमें पहले दो देह -शुद्धि फे लिए हैं। तृतीय श्रौर चतुर्थ से 
वाकू-शुद्धि होती है। पंचम और पषष्ठ से चित्त-शुद्धि होती है। सप्तम से शानन्शुद्धि होती है | 
अभिषेक के संबन्ध में बाह्य विवरण वज्जयान के बहुत से ग्रन्थों में है। उसकी यहाँ चर्चा झना- 
वश्यक है। देह पंचधातुमय है। उष्णीप से लेकर कटिसन्धि तक पंच जन्म-स्थानों में 
यथाविधि समन्‍्त्रक अभिषेक के द्वारा पंचधातुश्रों की शुद्धि की जाती है। इससे काय शुद्ध हो 
जाता है। इसी का नाम उदकामिषेक है। भुकुटामिषेक से पंचस्कन्ध या पंचतथागत की 
शुद्धि होती है। इस प्रकार प्रथम तथा द्वितीय से घातु तथा सनन्धों के निर्मल हो जाने के 
कारण काय की सम्यक्‌ शुद्धि हो जाती है। पद्टामिषेक और वज्जघण्टामिपेक के द्वारा द्स 
पारमिताओं की पूर्ति होती है। इतसे चन्द्र और यू* का शोधन होता है। पंचम से रूपादि 
विषय तथा चक्चुरदि इन्द्रियों का शोधन द्ोता है। इससे प्राक्ृत विपयों के नियन्त्रण तथा 
मह्ामुद्रा की सिद्धि में सहायता मिलती है। ५४ से राग-द्वेंप का शोधन होता है, श्रोर मैत्री 
आदि ब्रह्मदिद्ारों की पूर्ति होती है। पट्ठामिपिंक के बाद की श्रव॒स्था का 'बन्न) शब्द 
से श्रमिधान होता है। सप्तम अभिषेक धर्मनक्रप्रवर्तन के लिए या बुद्धचलाभ के लिए है। 
अपरिमित रुचत। के आशय के अनुसार परमगुद्य वज़्यान के रहस्य का उपदेश करने के लिए 
संबृतिसत्य तथा परमार्थसत्य का विभाग क्रिया जाता है। इस प्रकार से बुद्धत्व के निष्पादन 
के लिए सप्तम अभिषेक का उपयोग है। इन सात अमिपेकों से शिष्य के कायादि चार वज्र 
शुद्ध हो जाते हैं। उस समय उनके हाथ मे धारण करने के लिए वज्र या वज्रभण्टा होता 
है। श्रभिषेक के संबृति तथा परमार्थ दो रूप है। संत्रति भी दो श्रकार की है-लोक- 
संबृति तथा योगी-संबृति | लोक-संबरति को अधर-संबृति तथा योगी-संब्रति को उत्त>संबृति 
कट्दा जाता हैं। पहले उदकादि सप्त सेकों का नाम कहा गया है। ये लौकिक सिद्धि के 
सोपान हैं। ये सब पूर्वसेक हैं, उत्तरसेक नहीं। योगी-संत्रतिरूप सेक कुंभादि तीन 
प्रकार के ईं--कुभामिषक या कलशामिपेक, गुह्मामिषेक और प्रशाभिषेक | ये उत्तरसेक 
लोकोत्तर सिद्धियों के मूल दे । यद्यपि ये सांवृत है, फिर भी पस्मार्थ के अनुकूल हैं। परमार्थ 
सेक ही श्रनुत्तर सेक है। पूर्वसेक के लिए भुद्रा आवश्यक नहीं है। उत्तरसेक के लिए 
मुद्रा भ्रावश्यक है | अ्नुत्तर के शिए कुछ कद्दना ही नहीं है। 


( १३ ) 


श्रव॒ तान्त्रिक बीद्धों के पडज्ञ योग के संबन्ध में दो चार बातें कही जादेंगी | दृठयोग तथा 
राजयोग में पढज्ञ या अ्रशज्ञ दोनों ही प्रसिद्ध हैं। बौद्धों का पडज्ञ योग इससे विलक्षण है। 
इसका प्राचीन विवरण गुह्यसमाज में तथा मश्जुश्रीकृत कालचक्रोत्तर में पाया जाता है । परवर्ती 
साहित्य में, विशेषतः नडपाद की सेकोई शटीका में तथा मर्मकलिकातन्त्र में इसका वर्णन है । बहुत 
से लोग इसे बौद्ध-योग के नाम से भी वर्णन करते हैं| यह सत्य भी है । परन्तु ब्रह्मदूत्र के भाष्य- 
कार भास्कराचार्य भी श्रपनी गीताटीका में ठीक इसी क्रम से पडक्ल योग का डल्लैख करते हें 
यह टीका अ्रभी तक प्रकाशित नहीं है। प्रत्याह्ार, ध्यान, प्राणायाम, घारणा, अनुस्मृति, समाधि 


( रे८ ) 


ये षडक्ष योग हैं| सिद्धि दो प्रकार की हैः--१. सामान्य और २, उत्तम । यौगिक विमूतियाँ 
सामान्य सिद्धि के अ्रन्तर्गत हैं। सम्पकसंबोधि या बुद्धन्त उत्तमा सिद्धि है। समानोत्तर- 
तन्त्र के श्रनुसार पडड्योग से द्वी बुद्धत्व या सम्यक् संबरोधि प्राप्त हो सकती है। इसके चार 
उपाय हैं:--१. सेवाविधान, २. उपसाधन, ३. साधन, ४. महासाधन। महोष्णीषबिंत्र 
की भावना सेवाविधान के श्रन्तरत है। यह अशेप श्रेधातुक वृद्ध-वित्र है। अ्रमृत कुंडलिनी 
रूप से बिब का भावना उपसाधन है। देवतात्रिंब की भावना साधन है। बद्धाधिप तथा 
विभुरूप से बित्र की भावना महासाधना है। दस इन्द्रियोंकी अपने श्रपने विषय के प्रति 
वृत्ति आहरण है। इन इन्द्रियों का श्रन्तमु ख होकर अपने स्वरूपमात्र में अ्रनुवर्तन प्रत्याहार 
है। प्रत्यादार के समय इन्द्रियों की विपय-भावापत्ति या विपय-प्रहण नहीं रहता | प्रत्याह्ार का 
फल वैराग्य, त्रिकाल दर्शन, धूमादि दस निमित्तों के दर्शन की सिद्धि है। शुद्ध श्राकाश में 
धूम, मरीचि, खब्योत, दीपकलिका, चन्द्र-सूथ, या बिन्दु का दर्शन निमित्त-दर्शन है। इस दर्शन 
के स्थिर होने पर मन्त्र साघक के श्रधीन हो जाता है। उसे वाक-सिद्धि होती है। 


प्रत्याद्वार से बि+-दर्शन द्वोने पर ध्यान का प्रार्म्म होता है। यह योग का द्वितीय 
श्रज्ञ है। स्थिर तथा चर, श्रर्थात्‌ यावत्‌ चराचर भाव को पंचकाम कह्दा जाता है। पंचबुद्ध के 
प्रयोग से सब भावों में यह कल्मना करना कि सभी बुद्ध हैं, ध्यान है। 


ध्यान के बाद ठृतीय अ्रद्ध प्राणायाम है। मनुष्य का श्वास पंचज्ञानमय है, और पंचभूत- 
स्वभाव है | इसको पिण्डरूप में निश्चल करके नासिका के अ्रग्रदेश में कल्पना +रनी चाहिये । 
यह अ्रवस्था मद्दारत्न नाम से प्रसिद्ध है। श्रक्षोभ्य प्रभ्नति पंचबुद्ध पंचज्ञानेखभाव हैं। 
विज्ञानाद पंचस्कन्ध ही इनका स्ररूप द्वे.। वाम तथा दक्षिण नासापुट में श्वास का प्रवाह होता 
है। इन दोनों प्रवाह के एकीमूत होने पर वह पिण्डाकार हो जाते हैं । इसी पिश्ड को नासाम्र 
पर स्थिर करना पड़ता है । पहल प्राणवाद्रु को मध्य मार्ग मे निश्चल करना चाहिये, उसके 
बाद नासिकाग्न भ | इसे नाभि, द्वदय, कए्ठ, ललाट तथा उप्णीफकमल की कर्णिका में स्थिर 
करना चाहिये; क्योकि नासाप्र और कमल का बिन्दु समसूत्र है। महारत्न पंचवर्ण कहा जाता 
है। वाम तथा दुछ्धिय प्रवाह का निरोध करके केवल मध्यमा में उसे प्रवाहित करना चाहिये । 
इस प्रकार निरुद्ध प्राणवायु पंचवर्ण मदार्न कहा जाता है। वच्जयानी इस प्राणायाम 
को 'वज़जाप? कहत हैं । दो विरुद्ध धाराश्रों को स॑ंमिलित करके मध्यनाड़ी का श्रवलम्ब 
क्ेते हुए उत्थापन करना चाहिये और नासाग्र में स्थिर करना चाहिये। साधारण मनुष्यों 
का प्रायुवायु अष्ुद्ध प्रदृत्तियों का वादन है। यद्द संसार का कारण दे। यही पंचक्रम का 
रहस्य मी दे | 


चतुर्थ अ्ज्ञ धारणा है। श्रपने इष्ट मन्त्र प्राण का द्वदय में ध्यान करते हुए, उसे ललाट 
में निदद्ध करना चाहिये | ( मन का त्राणमूत द्वोने के कारण प्राण द्वी मन्त्रपद का वाच्य है । ) 
द्वदय स अ्रथौत्‌ करिका स इतकर करणिका के मध्य में स्थापित करना चाहिये। इसके बाद 
बिन्दु-स्यान दात्ाट में उठका निय्ेध किया जाता देँ। इसी का नाम धारणा दे । उस समय प्राण 


( है ) 


का सँचरण, श्रथौत्‌ श्वास-प्रश्वास नहीं रहता | प्राण एकलोल हो ललाट्स्थ बिन्मु में प्रवेश 
करते हैं। निरुद्ध इन्द्रिय रन! पद का वाच्य है। नित्त के अ्रवधूती-मार्ग में प्रविष्ट होने पर पूर्व- 
वर्णित धूमादि निमित्तों का प्रतिमास होता है | धाग्णा का फल वन्नसत्त में समावेश है। 
इसके प्रमाव से स्थिरीभूत मद्दास्त्न या प्राणवायु नाभिचक्र से चाण्डाली को, श्रर्थात्‌ कुण्डलिनी 
शक्ति को उठाता है। वज़मार्ग से मध्यधारा का अ्रवलंत्र करते हुये क्रमशः यह उष्णीयचक्र 
तक पहुँचता है। यह उप्णीष-कमल की कर्णिका तक पहुँच कर कायादि-स्वमाव चार बिन्दुओं 
को उस निर्दिष्ट स्थान विशेष में ले जाता है, जिसका निर्देश गुझ ने पहले दी किया है। 
धारणा सिद्ध होने पर चाण्डाली शक्ति स्वमावतः उज्ज्बज्ञ हो जाती है। 


पैचम श्रंग अ्रनुस्मृति है। प्रत्याहार तथा ध्यान से त्रिधातु को प्रतिभासित करने वाले 
संबृति-सत्य की भावना निश्चल की जाती है। अनुस्मृति का उद्देश्य है, संबृति-सत्य की 
भावना का स्फुरण करना। इसके प्रभाव से एकदेशवृसिक आकार, जो संबृति-सत्याकार 
है, समग्र श्राकाशव्यापीरूप से परिदृष्ट होने लगता है। उससे त्रिकालस्थ समग्र भुवन का 
दर्शन द्योश है| यही श्रनुस्मृति है| श्रनुस्मृति का फल प्रभामण्इल का आाविर्भाव है। चित्त 
के विकल्पद्दीन होने से इस विमल प्रभामएडल का श्राविर्भात द्ोता है | इस समय रोम-कृप से 
पंचरश्मियों का निर्गम होता है। 


इस योग का पष्ठ श्रंग समाधि है। प्रज्ञोपाय-समापत्ति के द्वारा सर्व भावों का समाह्दार 
करके पिश्डयोग से बिंव के भीतर भावना करनी पड़ती है | ठीक-ठीक भावना करने पर अ्रकस्मात्‌ 
एक महाज्षेण में महाज्ञान को निष्पत्ति हो जाती हूँ | यहाँ समाधि है। निषन्नादि क्रम से व्योम- 
कमल का उद्गम होने पर अक्षर-सुख का उदय होता है। शेय श्रौर ज्ञान के एकलोलीमूत 
होने से विमल श्रवस्था का आविभाव होता है । उस समय प्रातमासध्वरूप स्थावर-जंगम यावत्‌ 
भावों को उपसुदटत,श्र्थात्‌ संकुचित करके विड्योग से श्रथात्‌ परम श्रनात्षत्र मद्मासुखात्मक प्रभास्वर 
रूप से बिंब के भीतर भावना करनी पड़ती है। जेसे लौदादि सत्र रतों को भक्षण करने पर 
रकमात्र सिद्ध रस रहता है, इसे भी टीक इसी प्रकार का समझना चाहिये | इस परम अ्नासव 
मद्ासुखमय प्रमास्थर के भीतर संबृति-सत्यरूप त्रित्र को भावना करनी चाहिये। इस 
प्रकार की मावना या साक्षात्कार का फन्न परम मद्नाज्ञान का आविमात्र हैं | इसमें संदति-सत्य तथा 
परमार्थ-सत्य का द्वेघीमाव छूट बाता है, श्रौर दोनों श्रद्ववरूप में प्रकाशमान होते हैं। युगनद्ध 
विज्ञान का यही रहस्य है | यही बुद्ध का परम स्वरूप है, श्रयांत्‌ प्रत्येक श्रात्मा का परम स्वरूप 
है | समाधिवशिता से निरावरण-भाव उ॑दत होता है | 


मंजुभी ने कद्दा दैः-प्रत्याद्यारादि छु: श्रंगों से वस्तुत: शुन्वता-भावना द्वी उक्त है। 
धूमादि निमित्तों के क्रम से आकाश में श्रेधातुक बिंबदर्शन को प्रत्याद्ार के श्रंगरूप में स्थिर 
करके जब बिंबदर्शन की स्थिति सिद्ध की जाती है, तत्र योगी सब मन्त्रों का ,अधिष्ठाता होता 
है । ध्यान के प्रभाव से बाह्मभाव छूट जाते है, चित्त दृढ़ होता है, ओर बिंब-लग्न चित्त होने 


( ४० ) 


पर अनिमेष या दिव्य-चत्तु का उदय होता है। इसी प्रकार दिव्य भ्ौन्ादि तथा पंच 
अभिज्ञाओं का लाभ होता है । जब योगी चन्द्र-चू के मार्ग से मध्यमा में प्रवेश करते हैं, 
और प्राणायाम से धुद्ध दोते हैं, तब बोधिसत्वगमण उनका निरीक्षण करते हैं| धारणा के 
प्रभाव से ग्राइक-चित्त या वज़सत्त शय्यता-मिंबरूप ग्राह्म का समावेश करते हैं। बिन्दु में 
धारणा का फल प्राण गतिशूत्य हो एकाग्र होता है। तब विमल प्रभामंडल प्रकाशित होता 
है। रोम-कृप से पंच-रश्मियों का निःसरण होता है। यह मह्ारश्मि-रूप है | प्राह्म तथा प्राहक 
चित्त एक होने पर श्रक्षर-सुख होता है, यही समाधि है | समाधि के श्रायत्त होने पर अचल 
या निरावरणभाव आता है। इस परमाक्षर ज्ञान को प्रभास्वर शान कहा जाता है। इसके 
हारा आवरण के सर्वथा निःशेष होने से सत्य-दहय के एकीमाव द्ोने पर अ्रद्वय-भाव की 
प्रतिष्ठा होती दै । 


साधक पूर्व वर्णित षडंगयोग के प्रथम अ्रंग प्रत्याह्वार से धूमादि निमित्त आदि दस ज्ञानों 
का लाम करता है| यह अ्रकल्पित विज्ञान-स्कन्ध है। इस श्रवस्था में विज्ञान-शूत्यताबिंब में 
प्रवृत्ति होती है। ध्यान में ये दस विज्ञान-विश्वविब दस प्रकार के विषय-विषयी के साथ 
एकीमूत होते हैं । इसे अ्क्षोम्य-माव कहा जाता है। इस समय शुन्‍्यता-बिंबर का अवलोकन 
होता है यही प्रज्ञा है | माव-प्रहण तक है | उसका निश्चय विचार है | बिंब में आसक्ति प्रीति 
है। बिंब के साथ चित्त का एकीकरण सुख है | ये पाँच श्रंग हैं। पाँच प्रकार के प्राणायाम 
संस्कार-स्क्घ हैं। इस समय वाम तंथा दक्षिण मंडल समरस दो बाते हैं। यह 
खण्डभाव है | इस स्थिति में उमय मार्ग का परिहार होता है, और मध्य मार्ग में प्रवेश होता 
है। यहीं से निरोध का सूत्रपात होता हैं। दस प्रकार की धारणाएँ वेदना-स्कन्ध हैं। नाभि 
से उष्णीष-कमल पयेन्त प्राण की गतियाँ और उप्णीप से नाभि तक पाँच आगतियाँ हैं। इस 
प्रदार धारणा दस हैं। इन्हें स्नपाणि कहा जाता है। मध्य नाड़ी में काम की चिन्तादि दस 
झवस्थाएँ श्रनुत्मृति कही जाती हैं | चिन्त। से लेकर तीत्र मूच्छी पर्यन्त दस दशाएँ आलंकारिक 
तथा वेष्णव साहित्यों में सुप्रतिद्ध हैं। वहाँ दसम दशा को मृत्यु नाम दिया गया है। यह 
माों के विकास की दस अ्रवस्थाएँ हैं| बोद्ध-मत में ये भ्रवस्थाएं, वज्रस्वावस्था प्राप्त थोगी के 
सत्व-विकास की द्योतक हैं। श्रनुस्मृति के प्रभाव से आकाश में चांडाली का दर्शन होता है । 
दस प्रकार की वायुश्रों के निरोध से समाधि भी दस प्रकार की हैं। समाधि से शेय तथा ज्ञान 
के अभेद होने पर अछ्ूर-सुख का उदय होता है, और उती से ज्ञान-बिंब में पूर्ण समाधान 
हो जाता है। यह पढंग योग दी विश्वभर्ता कालचक्र का साधन है। मन्त्र-मार्ग के अ्रनुतार 
बुद्धत्व-प्राप्ति के लिए. यद्दी मुख्य द्वार है । 


( १४ ) 


कालचक्र क्या है ! कालचक्र अद्वय, अक्षर परमतत्त का नामान्तर है। काल कश्णा 
से श्रमिन शूग्यता की मत है। ?वृद्स्प शन्यता रकपद का अर्थ है। प्रकारान्तर से 


( ४१ ) 


कहा गया है--- 


कांकारातू काग्णे शान्ते श्ाकाराल्‍लयोडत्र वै। 
ख्काराब्चलनित्तस्य क्रकागत्‌. क्रमनन्धनै: || 


अर्थात्‌ जाग्रतू अ्रवस्‍्था के क्षीण होने के काग्ण बोधि-नित्त-काय शान्त या विकहृप- 
होन होता है, यही 'का? से अभिप्राय है। काय-बिन्दु के निरोध से ललाट में निर्माण- 
काय नाम का बुद्ध-काय प्रकट होता है। स्वप्नावम्था का जो क्षय होता है यही प्राण का 
लय है । इस अ्रवस्था में वाग-विन्दु का निरोध होता है। इससे कण्ठ में संभोग-काय का उदय 
होता है, जो “ल? से श्रमिप्रेत है। सुषुम्ति के क्षय होने पर चित्त-जिन्‍्दू का निगेष होता है | 
उस समय द्वदय में धर्मकाय का उदय होता है! जाग्रत्‌ तथा म्वप्तावस्था में चित्त शब्दादि 
विषयों में विचरण करता है। इसीलिए चंचल रहता है और तम से अभिभृत रहता है | 
अट्वारह प्रकार के धातु-विकार्ों से वह विक्त होता है। इनसे श्रपसाग्ण से हृठय में चित्त 
निरुद्ध हो जाता है | यही “च! का अ्रभिप्राय है | ह* के बाद तुरीयावम्था का भी क्षय हो जाता 
है | तल कायादि सब बिन्दु सहज सुर के द्वारा श्रच्युत हो जाने हैं। उसी समय तुरीयावस्था 
का नाश होता है। स्व॒रगत ज्ञानबिन्द्‌ के निरेध मे नाभि में सहज-काय का आविभाव होता 
है। यही क्र! का श्रमिप्राय है। श्रत/व कालचक्र चार बद्ध कार्यों का सम्राहार है। यह प्रज्ञा 
तथा उपाय का सामरस्य है। एकाधार में यही ज्ञान है, श्रोर यही श्य भी है | ज्ञान का तात्पय॑ 
है. अच्तर-सुख का बोध | इससे सब शावग्णों का क्षय द्ोता है | ज्ञेय से अ्रमिप्राय है, ग्रनन्त 
भावमय त्रैधातुक जगत्‌-चक्र, श्र्थात्‌ समग्र विश्व | प्रज्ञा शन्यात्मक है, श्रौर उपाय कबणात्मक 
तथा घडभिज्ञात्मक है | प्रशा शुन्याकार है, परन्तु करुणा सर्वाकार है | दोनों का एकत्व ही काल- 
चक्र है। यही यथार्थ युगनद्ध है। कालचक्रतन्त्र में लिखा है कि शुद्ध तथा श्रशुद्ध भेद से 
अनन्त विश्व दी चक्रस्वरूप है| किन्तु श्रनन्‍्त होकर भी यह एक ही है। बुद्ध या शंभु जैसे 
एक हैं, उनका चक्र भी वैसे ही एक है। वस्तुतः बुद्ध और चन्र अभिन्न हैं। श्रनन्‍्त बुद्ध-च्षेत्र, 
अनन्त गुण, आकाशादि सर्वधातु, उत्पत्ति-स्थिति-विनाशात्मक तीन प्रकार के भव, छः गतियों 
में विद्यमान सकल स्व, बुद्धथणण, क्रोधगण, सुरादिवर्ग, करुणा, बोधितक्तगण ये सभी इस 
अखंड महाचक्र के श्रन्तमूत हैं। यद कालचक्र ही आदि-बुद्ध है। नामसंगीतितंत्र में 
कहा है :--- 

अझनादिनिधनो बुद्ध श्रादिबुद्धों निरन्‍्वयः | 
ऐतिहासिक बद्धगण इन्हीं के बहिः प्रकाश हैं। 


साधक के दृष्यिकोश से देखने पर इस काल-सन्न में तीन मात्राएँ तथा तीन बुद्राएँ लक्षित 
होती हैं। बोौधिचित्त की जरगति मृदुमात्रा है। स्पन्दर्गात है मध्यमात्रा, निष्यन्दर्गात है 
अधिमात्रा । जिससे अक्षर-सुल का उदय होता है वह कर्म-मुद्रा है। जिससे स्पन्द-सुख 
का उदय होता है वह शान-पुद्रा है। जिससे निष्यन्द-सुख का उदय द्ोता है वह महायुद्रा 
है। पढंग योग के 8।ग इन तीन मुराओ्ों की भावना बोद्ध-तंत्रों में उपदिष्ट हुईं है। 
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शूत्यता-बिंन साधन की झनुकूल दृष्टि के साधन के रहस्य से प्रानीन लोग परिचित थे | 
सेवा ही इसका मुख्य उपाय है। धूमादि दस निमित्तों की भावना ही सेवा है। इस श्रवस्था 
में चित्त श्राकाश में निमित्त दर्शन करता है। यह उषध्णोष की क्रोध-दृष्टि या ऊध्व-दृष्टि से 
होता है। यह अ्रनिभेय-दृष्टि है। रात्रि में चार प्रकार की और दिन में छः प्रकार की सेवा का 
विधान है। जत्र तक त्रिब्र का सान्नात्कार नहीं होता, तत्र तक सेवा करना चाहिये। यह श्ञान 
साधन का प्रथम भ्रैँग है| क्रोध-दष्टि के वाद ही अ्रमृत-दृष्टि का अ्रवसर आता है | यह ललाट 
की दृष्टि है। इसी का नाम अमृतरद है। यह अमृतकुंडली नामक विध्नेश्वर की दृष्टि है। इस 
के प्रभाव से प्राश-त्रितर का दर्शन होता है | 


प्राण-वित्र दर्शन के अ्रनन्तर प्राणायाम तथा धारणा की ञ्रावश्यकता पड़ती है। भद्धा- 
राग से सृध्ट बोधि-चित्तरूप बिन्दु इस समय अ्क्षरूयोग का लाभ करता है। गुह्य, नामि, तथा 
दुदय में क्रमशः यह योग प्रतिष्ठित होता है। शान-साधन का यह ॒तुतीय अ्रंग है। श्रनष्ट 
सौख्य के साथ बोधिचित्त का एकक्षण॒त्व--यदही शान्त या सहज स्मिति है। इस समय चित्त 
अक्षर सुख के साथ एक हो जाता है। यह शान-साधन का चतुथ अ्रंग है। 


तांत्रिक बौद्ध-साधना में दो प्रकार का योगाम्यास होता है। म॑त्र-यान में श्राकाश में तथा 
पारमिता-यान में अ्रम्यवकाश में | प्रथम मार्ग में श्रावश्यक है कि साधक रात्रि में छिद्रह्दीन तथा 
अंधकारपूर्ण एद् में श्राकाश की तरफ दृष्टि लगाकर श्रौर सर्व चिन्ताओं से मुक्त होकर एक दिन 
परीज्षा के लिए बैठे। यहाँ देखना चाहिये कि धूमादि निमित्तों का दशंन हो रद्दा है या नहीं ! 
नयन को अ्रनिमिष रखना चाहिये, और वज़मागं में या मध्यमा-मार्ग में प्रविष्ट होना चाहिये। तब 
शुत्य से पूर्वोक्त धूम, मरीचि, खद्योत तथा प्रदीप दृष्टिगोचर होंगे। जबतक यह न हो तबतक 
रात्रि में इस अभ्यास को चलाना चाहिये | उसके बाद मेघद्दीन निर्मल श्राकाश में गगनोद्‌मूत 
महाप्रज्ञा का दर्शन होगा। यह दीप श्रम्मि की शिखा के समान होगा। इस शान-्योति 
का नाम वैरोचन है। चन्द्र और सूर्य का दर्शन भो होगा | प्रभास्वर विद्युत्‌ तथा परम-कमल 
का दर्शन भी होगा। अन्त में त्िन्दु का साक्षात्कार होगा। ये सत्र निमित्त किसी संप्रदाय के 
अनुसार रात्रि में श्रौर किसी के श्रनुतार दिन में दशेनीय हैं | अन्त में सर्वाकार घट्पटादि बिंब 
का दर्शन होता है। इस त्रिंब के भीतर बुद्ध-बिंब का दर्शन होता है। इस श्रवस्था में क्षय 
नहीं रहता, दृश्य नहीं रहता, और कह्पना भो शत्य हो जाती दे । यहाँ अनेक धंभोग-काय 
हैं| इस बित्र के साथ योग होने पर यथार्थ अनाइत ध्वनि का श्रवण होता है | 


इससे प्रतीत होता है कि रूपाभास से निर्माण-काय तथा शब्दावमास से संभोगनकाय 
होता है। द 


दिन के समय योगी को स्तब्ध दृष्टि से पूर्वाह् तथा अपराह में मेघन्दीन आकाश को 
देखना चाहिये | सूर्य की तरफ '्रष्ठ रखना चाहिये, अन्यथा सूर्य-रश्मि से तिमिर होने की 
आशंका रदेगी | तबतक प्रतिदिन इरुकी इभ्यास होना चाहिये, जक्तक बिन्दु के मीतर क्ाल- 
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नाड़ी में अवधूती के अ्रद्दर कृष्ण-रेज़ा दृष्टिगोचर न हो। इसमे अमल-किरणों का स्फुरण 
होता है | यह रेखा केशप्रप्ताण है, परन्तु इसमें श्रशेप श्रेघातुक सर्दश्ञ-चरिंव दीम्व पड़ता है। 
यह जज्ञ में धूय-प्रतिबिंत्र के समान है। यह बिब वस्तुत: स्वचत्त है, श्रर्थात्‌ श्रनाविल 
अ्नन्तवर्ण विशिष्ट, #र्वाकार, विधयददीन स्वचित्त । यह पर्राचत्त नहीं है। यह स्वचित्ताभास 
पहले स्थूलदृष्टि से, श्रथात्‌ मांसचक्तु से दृष्ट द्वाता है, बाद में दिव्य-चह्, बुद्ध-चक्तु, प्रज्ञा चक्तु, 
शान-चक्तु प्रभ्नति का विकास होता है । भावना के प्रभाव से पद्म चक्तुअ। के द्वारा दो पर्गचत्त 
का साक्षात्कार होता है । 


प्रतिद्धि है कि वजपाणि ने भी श्रपने दृष्टिकोण से षढंग योग का उपदेश दिया था | 
उसमें किसी किसी अंश मे वेलक्षए्य मां है 


जिस समय अत्याह्ायदि श्रंगों से जिंब-दर्शन का प्रमावदेतुक श्रक्षर-ज्ण का उदय दोता 
है, तब नाद के अ्रभ्यात से बलपूर्वक प्राण को मध्य नाड़ी मे गतिशील करके प्रशा-कमल 
स्थित वजर्माण में बोधिचित्त-जिन्दु को निरुरे करके निष्यन्द भाव से धाषन करना 
पड़ता है। इसी का नाम तांतिक हृठयोग हँ। यह योग माबणढेय प्रातित हठयोग से 
भिन्न है, तथा मस्सयेद्धनाथ ओर गोरच्षनाथ प्रश्नति सद्धों द्वार प्रचारित नवीन हृठयौग समी 
भिन्न दे | 


जो शक्ति नाभि के भीतर द्वादशान्त नामक परमपद पर्यन्त चलती है, उसे निरुद्ध 
करने पर वह वैद्युतिक श्रग्नि के सहश दंडवत्‌ उपस्थित होती है, और मध्य नाड़ी में मृदुर्गात से 
चालित होकर चक्र से चक्रान्तर में गमन करती है। इस प्रकार जब्र उष्णीष-रन्र का स्पर्श होता 
है, तब अपान-वायु को ऊध्वं-मार्ग में प्रेरित करना पड़ता है | इसके प्रभाव से उष्णीष-कमल 
का भेद हो जाता है, और पर-पुर में गति होती है। दोनों वायुश्रों का निरोध आव- 
श्यक है | इसी का नाम वन्न-प्रयोध है। इससे विषय सहित मन खेचरत्व-लाम करता है| 
इतना होने पर योगियों की विश्वमाता पंच-अभिज्ञा स्वभाव घारण करती है। चित्त-प्रज्ञ 
शानरूप होती है, उसका आभास दस प्रकार से होता है। यही सेक का रहस्य है। इसे विमल- 
चन्द्र के सहश या आ्रादश-अजिंब के सहश समझना चाहिये । इसमे मज्जन होता है। इसका 
फल होता है निर्वाण-सुख में श्रच्युत सहज चतुर्य अक्षर | प्रज्ञा प्राहकर्नचत्त है, और ज्ञान 
प्राह्मगचित्त है | प्राइक-चित्त के दस ग्राह्म अाद्श आभास-ज्ञान व प्राह्मर्नचत्त है | दपंण में 
जैसे अपने चक्तु का प्रतित्रिंच दीख पड़ता है,यद भा उसा प्रकार हें । ग्राह्म-चित्त म प्राहक-चित्त 
का प्रवेश ही सेक है | उसमें मज्जन करना चाहिये। इससे प्राह्म विषय मे अप्रद्ात्त होती है। 
पढ़ंग योग में इसे ही प्रत्याहार कहते हैं। ध्य!न, प्राणायाम, और घारण। इन तानों का नाम 
मज्जन है | इस मज्जन से निर्वाण-छुख का उदय होता हैं । यह श्रच्युत होने पर भी सहज है 
और अछर या चतुर्थ मुख है । यह शूट्यताकार सर्वाकर प्रतिमा लक्षण हैं । इसमे कर्म-मुद्रा 
या शान-मुद्रारूप हेतु नहीं है। इसम किसी प्रकार का इन्द्र नहीं है। यह बाल-प्रैढादि 
पन्‍्द के भ्रतीत दे | यह बुद्ध-वक्त्र या शान-वक्‍त्र है। यह लिस भ्राचाये को दृदयगत होता 
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है, वही यथार्थ वज़घर गुरु नाम से अमिह्वित होने के योग्य है। मध्य नाड़ी में प्राण के 
प्रवेश से निमित्त-दर्शनादि बुद्ध-वक्त्र का प्रथम रूप है। इसका नाम कायवज़-वक्‍त्र है | 
नाड़ीढय की गात के रुद्ध होने पर प्राण बद्ध होता है। उस समय के बुद्ध-वबत्र का नाम 
वाग-वज़-वकक्‍त्र हे | वज-संबोधन और बोधर्नचत्त के दरुतिकाल में बुद्ध-वक्त्र का नाम चित्त- 
वज़-वक्‍त्र हे | अन्त म शान-वज्-वक्‍त्र का आंविभौव होता है | 
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बौद्धयोग वागयोग का ह्वी प्रकारभेद है, यह कहा गया है। प्राकृतिक शक्तियों को 
अगाने का श्रे४ठ उपाय शब्द-वीज हे | वर्णमातृका था कुंडलिनी शक्ति प्रति श्राधार में सुप्त है । 
इसे प्रबुद्ध करने से जाअतू-शाक्ति साधक की अन्तःप्रकृति के ग़ुण के साथ वैचित्र्य-लाम करती है । 
इसलिए, छाथक के भद से मन्त्र का भो भेद द्वोता है। जैसे बीज अंकुरित और विकसित होकर 
बृक्त, पुष्प, फलादि रूप धारण करते हैं, उसीं प्रकार शब्दबीज भी मूर्त होने से ही देव- 
देवियों के श्राकार का परिग्रद करता है | मीमांता के मत में मन्त्रात्मिका देवता है। वेदान्त के 
मत म॑ देवता विग्रहवती है । दोनों मत सत्य हैं। वाचक तथा वाच्य के अभिन्न होने से तथा 
नम या रूप के श्रांभन्न दाने क॑ कारण मन्त्र और दिलव्यवग्रह ताक्यिक दृष्टि से अ्रमिन्न ही हैं | 
निरक्त क देंवत-काड मे देवता का ७ाकारता और निशकारता क। कुछ संकेत है। सबंत्र हो 
ऐसा देखा जाता हूं | साधक का प्रक्ृभात के विचार के आधार पर ही मन्त्र-विचार प्रतिष्ठित हैं । 
रोग का नए [कय बना भेषज का नणुय नहीं होता | ५चस्कन्ध पंचभूतमूलक हैं | इसीलिए 
मूल मे पॉच प्रकारभ्षद्‌ लांरत दोत हैं। पारिभाषिक नाम कुल? है। देवज्जतन्त्र. म॑ं कुल-विवरण 
हैँ | दवता के प्रकट दाने पर उसका आबाइन करना होता है | श्रध्यक्त श्रग्नि से जैसे प्रदीप 
जलाया नहा जाता, पस हवा अभ्+ट देवता का झ्रावाइन नहीं दोता | श्रावाहन का करण और 
साधन द्वा भुद्रा है । एक एक 4कार के श्राकपणु के लिए एक एक प्रकार की मुद्रा की आ्रवश्य- 
कता दाता ६। <५+ता अफट देकर, आकृष्ट होकर, अपने अपने गुणानुसार निर्दिष्ट स्थान ले 
द्वती हैं । इसी का नाम गडल हू । मडल के केक मे अ्रधि४।त्री देवता रदती हे । चारों ओर 
बृत्ताकार असंण्य द4।-दृव निवास +र्त ६ | 
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बोद्ध-धम का ज्ञान, योग ओर चर्या आदि में श्रागम का प्रभाव कब झोर किस रूप 
में पड़ने लगा, इस कद्दना कठिन है । विश्वास द् कि बीजरूप से यह प्राचीन काल में भी था 
ओर कुछ विशिष्ट श्रधकारंं अतिप्राचीन काल में भी इसका श्रनुशीलन करते ये | किसी-किसी 
का इतना निश्चय है कि यद्ट गुत्त साधना है, ओर इसकी धारा प्राकू-ऐतिहालिक काल से दी 
प्रचलित थी | भारत4५ और इसके बाहर मिश्र, एशियामाइनर, क्रीट, मध्यएशिया प्रभ्ति देशों 
में इसका प्रादुर्भाव पहल हो चुका था। वैदिक-साहित्य तथा उपनिषदादि में भी इसका इंगित 
मिल्षता है । वज्भयान के विषय में बौद्ध समाज में जो किवदन्ती प्रचलित है, उसका उल्लेख पहले 
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किया गया दै। ऐतिहासिक विद्वान्‌ तारानाथ का विश्वास था कि तन्त्रों के प्रथम प्रकाशन के 
बाद दीर्घकाल तक गुरु-परंपरा के क्रम से यह साधन गुप्त रूप में प्रचलित था | इसके बाद 
सिद्ध और वज़ाचारयों ने इसे प्रकाशित किया | चौगसी तिद्धों के नाम, उनके मत तथा उनका 
अ्न्यान्य परिचय भी कुछ कुछ प्रात हैं। नाम-सूचरो में मतभेद है। रससिद्ध, महेश्वरसिद्ध 
नाथसिद्ध प्रभ्ृति विभिन्न श्रेणियों के सिद्धों का परिचय मिलता है। सिद्धों की संख्या केवल 
८४ दी नहीं है, प्रत्युत इससे बहुत अधिक है। किन्दहीं सिद्धों की पदावलियाँ प्राचीन 
भाषा में प्रथित मिलती हैं। इनमें से बहुत से लोग वज़्यान या कालचक्रयान मानते 
ये। सहजयान मानने वाले मी कुछ ये। प्रायः सभी श्रद्वेतवादी थे | तिब्त्रत तथा चीन में 
प्रसिद्धि है कि श्राचार्य श्रसंग ने तुपित-स्वर्ग से तन्त्र की श्रवतारणा की | उन्होंने मैंत्रेय से 
तन्त्रविद्या का अधिकार प्राप्त किया था | यह भेत्रेय भावरी बुद्ध हैं या मेत्रेयनाथ नाम के कोई सिद्ध 
पुरुष हैं, यह गवेपणीय है। बहुत लोग मेत्रेय को ऐतिद्वासिक व्यक्ति मानते हैं। इसमें 
सन्देद नहीं कि वे सिद्ध थे | इस प्रसंग मे नागाजुन की भी चर्चा होती है। यह स्मरणीय 
है कि उनका वासस्थान श्रीपवत श्रौर भान्यकंटक तान्त्रिक साधना कै प्रधान केन्द्र थे । 
आगमीय गुरुमंडली के भीतर ओघन्रय म॑ मानवीघर से उपर दिव्य तथा तिद्ध श्रोष्न का परिचय 
मिलता है । यद्द माना जा सकता है कि मंतबनाथ उस प्रकार के सद्धों मे थे, या उसी कोटि के 
ई अन्य महापुरुष थे | ऐतिहासिक ५डिता के अनुसार बद्ध-तादित्य म गुह्मसमाज में ही सबे- 
प्रथम शक्ति उपासना का मूल लक्षित होता है। अतण्व असंग से भा पदले शक्ति उपासना 
की धारा सुदृढद दो चुकी थी। मातृरूप मे कुमारां शक्ति को उपासना उस समय चारों ओर 
प्रचलित थी | 
इन बहिरंग आलोचनाश्रों का कोई विशेष फल नहीं है । वस्तुतः तंत्र का अ्रवतरण एक 
गंभीर रहस्य है । 


शैयागमों के श्रवतरण के विषय में तात्विक हशि से आज।यंगण ने जो कहा है, उससे यह 
सम भे आता है | यह रहस्य सर्वत्र उद्त्रायित करने योग्य नहां है । तन्‍्नालोक का टीका में 
जयरथ ने कटद्दा है कि परावाकू परम पराभशमय बोषरूप हैं । इसम सभा भावां का पूणत् है । 
इसमें श्रनन्त शास्त्र या शान-॑वज्ञान पर-नाघ रूव मे विद्यमान है। परवन्ता अपरवा पर वाकू 
की बहिरखी अ्रवस्था है। इस दशा में पूर्वोक्त पर-बाधात्मक शास्त्र अहंपरामशं” रूप से श्रन्तर 
में उदित होता दै। इसमें विमर्श के स्वभाव से वाच्यवाचकमाव नहीं रहता । यह श्रान्तर 
प्रत्यवमर्श है | यह असाधारण रूप में होता है। इसलिए इस श्रवस्था में प्रत्यवमशंक प्रमात। वे 
द्वारा परामृश्यमान वाच्यार्थ श्रदंता से आच्छा|दत द्वोकर स्फुरित होता है । वस्तु-निरपेष 
व्यक्तिगत बोध के उद्भव की प्रणाली यहां * | इसलिए भवृ द्वार ने वाक्यपदीय में कंद्दा हँ-- 


ऋषीणामपि यज्जञानं तद॒प्यागमदेतुकम्‌ | 


ग्रार्ष-शान या प्रातिभन्‍्शान के मूल में भी आगम विद्यमान है। जिसको द्वदय का 
स्वतः स्फूर्त प्रकाश समझा जाता है, वद्ध भी वस्तुत: स्वतः स्फू्त नहीं दे। उसके मुल्ष में 
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भी आगम है | मध्यमा-भूमि में झ्रान्तर परामर्श अ्रन्तर में ही विभक्त हो जाता है। उस समंय 
वह वेद्य बेदक प्रपंचो दय से भिन्न वाब्य-वाचक स्वभाव में उहहलसित हो जाता है | इस मध्यमा- 
भूमि में ही परमेश्वर चित्‌ , श्रानन्द, इच्छा, शान ओर क्रिया से अपने पंचग्रुखत्व का श्रमि- 
#्यंजन करते हैं, सदाशिव और ईश्वरदशा का अ्राश्रय लेते हैं, और गुरु-शिष्य-भाव का परिप्रद 
करते हैं | इस प॑चभुख के मेलन से हां वह ५चस्धोतोमय निखिल शास्त्रों की अवतरणा करते हैं । 
यही शासत्र का अवतरण है । अ्रस्फुट होने के कारण यह इन्द्रिय का अ्रगोचर है। किन्तु बैखरी 
भूमि में यह इन्द्रिय-गोचर होता हं ओर प/रस्फुट होता है। 


नागाजुन, असंग या अन्य किसी भां श्राचार्य से किसी भी शासत्र के झवतरण की 
एकमात्र प्रणाला यही हैं। ऋषयों के मत्रसाक्षात्कार की प्रणाली भी यही थी। यहाँ ध्यान 
देने की बात यद्द दे .क धारक पुरुष के व्यक्तमगत मानस संस्कार उस अवती शान-शरक्ति के 
साथ संस्लिष्ट न हां जाये | यांद ऐसा दो जाय तो श्रुति स्मृति में परिणत हो जाती है, तथा 
प्रत्यक्ष परोक्ष मे पासणत हां जाता ६ | ऐसा दशा मे अ्रवर्ती्ण शान का प्रामाण्य कम दो जाता 
है। मानव के दुभाग्य स कमा कमा आनब्छुया भं ऐसा हो जाता है | 


इस विषय में एक दो बाते और भी कहनी हैं। साधक वर्ग आध्यात्मिक उत्कर्ष की 
किसी-किसी भूम मे ब्यक्तिगत भाव से दिव्यवाणी प्राप्त करते हैं। इन सभी वाणियों का मूल्य 
सप्तान नहं ६इ। इनक उद्गम के स्थान भा एक नहीं द्ोते। स्पेन देश की सुप्रसिद्ध ईसाई 
सांधका क्षत्त ठरसा नामक मांइला ने अपनी जावनब्यापी श्रनुभूतियों के आधार पर जो 
सिद्धान्त प्रकट किये हैं, उनके अनुसार अलौकिक अवण के तीन विभाग किये ला 
सकते हैं । 


१-- रथूल भवण । स्थूल होने पर भी साधारण भवण से यदद विलक्षण है, क्योंकि यह 
ध्यानावस्था मे द्वाता है । लं|कक श्रवण से ध्यानज छुन्ध इन्द्रियज बाह्य भवण भिन्न है, क्योंकि 
वह बाहरी शब्द का नई। ६ । 4६ प्रांतमासिक मात्र है | प्रतीत तो यह द्वोता है कि यह शब्द 
बंठोस्चारित हे ओर स्पष्ट हैं, फर भा यह अ्रवास्तव एवं विकह्पणन्य है। 


२--इद्वितीय श्रवण इनच्द्रिय संबन्धदीन कह्पनामात्र प्रधृत शब्द है। इन्द्रिय की 
क्रिया से कहपना-शक्ति में जैसी छाप लगती है यहाँ क्रिया न रहने पर भी. वही 
प्रकार है। किन्तु यह अ्रम का विकार है। धातु-वैषम्य जनित देद्दिक विकार से यह 
विकार उत्पन्न होता है। पहले स्थ॒ृति-शक्ति में विकार होता है, पश्चात्‌ पूव संस्कारों में 
बिकार होता है । 


३-- प्रामाणिक भवण | इसका टेरिस ने (इंटिक्षेक्ब्युश्रल लाक्यूशन” नाम से वे्णन किया 
है। यह चिन्मय शब्द है | इसमें न बुद्धि का, न इन्द्रियों का और न कल्पना शक्ति का प्रमाव 
है।यह सत्य का साह्ातू प्रकाशक दे, और संशय का निवरतंक है। यह भगवत्‌-शक्ति के 
प्रभाव से हृदय में उदित दोता है, संशय विकारादि से यह समंधा मुक्त है | 
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अब अन्त में बौद्धतन्त्र तथा योग विषयक साहित्य का किंचित्‌ परिचय देना डचित 
प्रतीत होता है । इस विषय के बहुत से अन्य तिब्बत तथा चीन में विद्यमान हैं| कुछ इस 
देश में भी हैं। सभी ग्रन्थों का प्रकाशन श्रभी तक नहीं हुआ और निकट भविष्य में मी होने 
की संभावना नहीं है | किन्तु विशिष्ट प्रन्थों में कुछ का प्रकाशन हुआ है, श्रोर ।कर्सी किसी 
का हो मी रहा है। भारतीय पुस्तक संग्रहों मे श्रप्रकाशित हस्तलखित प्रन्थों की संख्या 
भी उल्होखयोग्य है। गुहा-समाज, उसकी टीका ओर भाष्यों के कुछ नाम पहले दिये 
गये हैं। मंजुश्रीमूलकला का नाम भी दिया गया हे। उसके आंतरिक्त ग्रन्यां के नाम 
निम्नलिखित हैं :--- 


१. कालचक्रतन्त्र और उसकी विमलप्रभा टीका | 

२, श्रीसंपुट---यद्ट योगिनी तन्त्र है | 

२. समाबोत्तर-तन्त्र | 

४. मूलतन्त्र । 

५, नामसंगीति | 

६. पंचक्रम | 

७. सेकोद श--तिलोपा कृत | 

८, सेकोद शयेका--नरोपा कृत । 

६. गुह्मसिद्धा--पद्मवज् श्रथवा सरोरुहवज्ज कृत | 


प्रसिद्धि है कि ये आचार देवज़ साधन के प्रवर्तक थे । सरोरुहवज्ञ के शिष्य अ्रनंग- 
बज थे | श्रन॑गवज्ज के प्रशोपायविनिश्चयस्तिद्धि प्रभ्नति ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं। देवज़-साधन विषय के 
भी इन्होंने प्रन्य लिखे हैं | अ्रनंगवज्ज के शिष्य इन्द्रभूति थे | इन्होंने 'ीसम्पुट की टीका लिखी 
थी इनके अतिरिक्त शानसिद्धि, सहजसिद्धि प्रभ्नति अ्रन्य ग्रन्थ भी इनके नाम से उपलब्ध होते 
हैं। यह उद्थियान-सिद्ध श्रवधूत ये | इनकी छोटी भगिनी तथा शिष्या लक्ष्मीकरा ने इनके 
साहित्य के प्रचार करने में प्रसिद्धि प्रात्त की थौ। अद्दयवज् ने तच्वरत्नावली प्रभ्शति श्रनेक 
ग्रन्थों की स्वना की । डाकार्य॑व एक विशिष्ट प्रन्थ है। इसका प्रकाशन द्वो चुका है | वर्तमान 
समय में विनयतोष भट्टाचाये, शशिभूषणदास गुप्त, प्रबोधचन्द्र बागची, श्रभ्यापक तुन्ची, मे।रयो 
करेली, डा० गुन्पर प्रभ्तति कह विद्वान्‌ इस कार्य में दत्तचित्त हैं। सिलवां लेवी »र्थात ने 
मी इस ज्षेत्र में प्रशंशसनीय कार्य किया था, लिससे तन्त-शास्त्र के अध्ययन में बड़ी सुविधा 
मित्र रही दे । 


( (८) 


भूमिका संक्षेप करते करते भी विश्तुत हो गयी । अधिक लिखने का स्थान नहीं है | में 
समभता हूँ कि इससे अधिक लिखने का प्रयोजन भी नहीं हे | मत्रवर झआाचाये.जी के भ्रनुरोध 


( डंए ) 


से मैं इस भूमिका में बौद्ध-तन्त्र की संक्षेप में श्रालोचना करने में लगा | किन्तु श्रालोच्य विषय 
इतना जटिल एवं विशाल है कि छोटे ऋलेवर में ग्रावश्यक सभी विपयों का संनिवेश करना 
संभव नहीं है | केवल कुछ मुख्य विपयों की चर्चा करने की चेष्ट की गयी है। योग-विज्ञान 
का मोर रहस्य श्रागम-साधनः में ही निहित है । एक समय था, जब भाग्त की यह गुप्तविद्या 
चीन,तिब्बत, जापान आदि बहु प्रदेशों में समादर के साथ ग्रहीत होती थी। इसी प्रकार इसका 
धीरे-धीरे नाना स्थानों में प्रसार हुआ था। एक तरफ जैसा बुद्धि के विकास का ज्षेत्र गंभीर 
दाशंनिक एवं न्यायशासत्र के आालोचन से मार्जित होता था, ओर उच्तरोत्तर दिग्ाज विद्वानों 
के उद्भव से दश्शन-शास््र की पुष्टि होती थी, तो दूसरी तरफ उसी प्रकार योग-मार्ग में मी बो'घ 
केज्षेत्र में बड़े-बड़े सिद्ध एवं मह!पुरुषों का उद्भव द्ोता था। ये लोग प्राकृतिक तथा 
श्रति-प्राकृत शक्तिपु'जों को अपने वश में कग्के लोकोत्तर मिद्धि-संपत्तियों से अपने को भंडित 
करते थे | यदि किसी समय इनका प्रामाणिक इतिहास लिपिबद्ध होना संभव हुआ, तो अवश्य 
ही वर्तमान युग भी उन विद्वान्‌ सिद्धों के गौर-पूर्ण जीवन का श्राभास पा सकेगा | 


तांत्रिक योग के मार्ग में श्रयोग्य व्यक्तियों का प्रवेश जत्र श्रवारित हो गया, तो 
स्वमावतः नागाजुन या श्रस॑ंग का मदह्दान्‌ आदर्श ७व लोग समान रूप से संरक्षित नहीं रख 
सके । इसीलिए अ्न्यान्य धामिक प्रस्थानों के सहश बौड़-प्रस्थान में भी नीति-लंघन और 
अचारगत शिथिलता की #मशः वृद्धि हुई। बोद्ध-धर्म के श्रवतताद के कारणों में यह 
एक मुख्य है, इसमें सन्देह नहीं; क्योंकि नी।त-धमं के ऊर ही जगत्‌ के स्षामाजिक प्रतिष्ठान 
विधृत है। किन्तु व्यक्तितत और सामृद्दिक स्खलन देखकर मूल श्रादर्श का मदत्त्त की 
विस्मृति नहीं दोनी चाहिये । ह 


सिगरा, बनारस गोपीनाथ कविराज 
९४-९ ४-४४ 


बोधिसत्तव की साज्षात्‌ प्रतिमा 


श्राचाय नरेद्धदेवजी १६-२-४६ को शरीर के बीर्ण वस्त को ध्यागकर उस साक 
में चते गये, जहाँ सबको जाना है। उनके लिए मानवीय धरातल पर हमारा शोकाकुल होना 
स्वाभाविक है, किन्तु वे जिस धरातल पर जीवित ये, उसे पहचान लेने पर शोक करना ब्यर्थ 
है । प्रत्येक मानव घन्म ओर मृत्यु के छुन्द से छुन्दित है | चीवन और मृत्यु कभी समास न होने 
वाली संकोच-प्रसार-परिपाटी के रूप हैं | हममें से प्रत्येक व्यक्ति इसी स्पन्दन के नियम से अपने 
अपने कर्मच्षेत्र में जीवित हैं | श्राचार्यजी ने प्राय के इस सनातन स्पन्दन को मानवीय घरातल 
पर मानव के सुख-दुःख को अपना बना कर जलितना निकट कर लिया था, वैसा कम देखने में 
झाता है। अपने चारों श्रोर दुःखों से टूटे हुए अभावप्रस्त मानवों को हम सभी देखते हैं। 
श्राचार्यत्रं ने भी उन्हें देखा था। उनका चित्त करुणा से पसश्तीज कर स्वयं उस दुःख में सन 
गया | उनका वह चित्त जितना उदार था, उतना ही हृढ़ था, इसीलिए वे दुःख के इतने बोस 
को बहन कर सके | दुःखियों का दुःख दूर करने के लिए. दिन-रात दहकने वाली श्रग्नि उनके 
भीतर प्रज्वलित रहती थी | निबंल देह में बहुत बल मन वे धारण किये हुए थे | ऐसे करणा- 
विगलित चित्त को ही ओोषधिचित्त! यह परिमाषिक नाम दिया जाता है। मदहाकरुणा, मद्ामेत्री 
छिनके चित्त में स्वतः अंकुरित द्ोती हैं श्रोर जीवन पयंन्त पुष्पित और फलित हो कर बढ़ती 
रहती हैं, वे ही सचमुच बोधिजित्त के गुणों से घनी होते हैं। श्राचायजी को अपने पास ल्यूल 
घन रखते हुए जैसे किसी भारी ठोस का अनुभव होता था। लखनऊ-विश्वविद्यालय एवं 
काशी-विश्वविद्यालय में पांच छुः वर्ष तक कुलर्पात पद पर रहते हुए उन्हें जो वेतन मिल्षता 
था, उसका लगभग आधा भाग वे निधन छात्रों के लिए दे डालते थे। तब दूसरा श्राघा 
भाग--वह भी दबे हुए श्रात्मसन्तोष से वें स्वीकार कर पाते थे | अपने समय, शारीरिक शक्ति 
तथा बुद्धि का अबस दान तो वे करते ही रहते थे | जब से उन्होंने तोचना शुरू किया था, 
तब से लेकर उनके जीवन के अ्रन्तिम छुण तक करुणा से प्रेरित उनके महादान का यह सत्र 
चलता दी रहा। 

यह दान कित लिए था | महा-यान बौद्ध धर्म के शब्दों में, क्सिके ह्रादश का उनके 
जीवन में प्रत्यक्ष हुआ था, उनका यह दान न स्वर्ग के लिए, न इन्द्रपर के लिए, न भोग 
के लिए और न राज्य के लिए. था। उनके जीवन का सत्य इसलिए था कि बो श्रमुक्त हैं, उन्हें 
मुर्त करें, जो बिना श्राशा के हैं, उन्हें श्राशा दें, थो बिना अवलंब के हैं, उन्हें धेबं ओर 
दिललासा दे और थरो दुःखी हैं उनके दु।ख की ज्वाला कम करें ।! आचायंजी कुछ इस प्रकार 
सोचते बे--दूसरे प्राश्यियो का दुःख दूर करने में जो झानन्द के लहस़ते हुए रुघुद का 
अनुभव है, मुके उसी का एक कण चाहिए। मैं हृथिवी के भोग, राज्य झयया नीरस मोक्ष को 


( ५० ) 


भी लेकर कया करूँगा !! ञ्राज कल के युग में इस प्रकार का महान्‌ संकहप श्रति दुष्कर है 
ओर विरल भी, किन्तु वे स्वभाव से बिस पथ के पथिक थे उस ।र्ग पर इसी प्रकार के “'बहुलन- 
द्विताय बहुबनसुलाय” वाले सुरभित पुष्प बिखरे रहते हैं। वह मार्ग बोधिसत्वों के ऊँचे श्रादशों 
से बना हुआ है | सब सत्वों के लिए, प्राणिमात्र के लिए बिसके हृदय में अनुकंपा है वही 
उस पथ पर चलने का आ्रावाहन सुन सकता है | श्रपने राष्ट्र में जिस समय राष्ट्र-पिता ने परिवारों 
में लालित-पालित कुलपुत्रों को इस प्रकार के कबुणामय जीवन के लिए. पुकारा, भ्राचाय॑ 
नरेन्द्रदेव अपने पूर्वंसंचित संस्कारों के वेग बल से उस पंक्ति में आकर मिल गए। उन्होंने 
संसार के अनेक प्रलोभनों की श्रोर मुड़कर नहीं देखा | बिधर पाँव रखा, उधर ही पैर बढ़ाते 
हुए महायात्रा के द्वार तक चले गए। एक बार जो चले, फिर पश्चात्पद नहीं हुए । शरीर 
साथ नहीं देता था, दूसरों के संचित दुःख को मानो वह उन्हीं पर बार-बार उड़ेल रहा था, 
किन्तु मन की शक्ति को शरीर को श्रशक्ति कहीं डाँवा-डोल कर सकती है ! उनके निनरी 
मित्र और हितू बत्र उन्हें श्वास की पीड़ा से दाय-ह्वाय करते हुए और कतंब्यवश कागज पत्रों 
पर हस्ताक्षर करते हुए या समात्र और राष्ट्र की समस्‍या पर परामरश देते हुए देखते थे तो वे 
अधीर दोकर श्राचायं जी की उत एइनिष्ठा पर खीक उठते थे ओर श्राचार्यत्री उठ खीमक को 
ही अपने लिए शीतल बना कर आगे बढ जाते ये । 


वे लागी और साइसी नेता थे। भारतीय संस्कृति, इतिद्वात, संध्कृतमाषा, मद्दायान, 
दोद्धधमंदशन श्रोर पालि-साहित्य के उद्भट विद्वान थे | पर जो गुण उनका निबी था, जो उनमें 
ही श्रनन्य-सामान्य था, वह उनकी ऐसी मानवता थी, जो एक क्षण के लिए भी उन्हें न भूलती 
थी | यद्यपि लखनऊ विश्वविद्यालय में जब्र॒ वे कुलपति थे तभी में उनसे परिचित हो गया 
था, तथापि उनके बहुमुखी व्यक्तित्व के पहलुओं को निकट से देखने का और उनके प्रगाढ़ 
गुणों को पहचानने का श्रवसर मुझे काशी विश्वविद्यालय में मिला । मैं नवम्बर सन्‌ १६५९१ में 
श्ौर वे एक मास बाद दिसंबर सन्‌ १६४१ में विश्वविद्यालय में श्राए । तब से उनका सानिध्य 
निरन्तर बढ़ता गया । चरित्र श्रौर व्यक्तित्व के अनेक गुणों में निस ऊँचे धरातल पर वे थे 
उसे मन दी मन पहचान कर मुमे श्रान्तरिक प्रसत्नता हुईं। अन्तःकरण स्वीकार करता था-- 
“यह एक व्यक्ति है जो इतना निरभिमान है, जिसके व्यक्तित्व को पद का गौरव कभी छू नेहीं 
पाता, जो अपने शील से स्वयं इतना महान दे कि उसे ओर किसी प्रकार के इृत्रिम गोरब 
की आ्रावश्यता नहीं ।* वे विश्वविद्यालय के कुलपति थे तो क्या हुआ ! ख्वच्छुन्द भाव से 
अध्यापकों के घर पर स्वयं चले श्राते | पूर्व यूचना को भी आवश्यकता नहीं सममते थे | साथ 
बैठकर बाते करते, श्रपनी कद्दते और दूसरे की सुनते थे। वे ओरों को भी मानव श्रममते 
थे और संभवतः विश्वविद्यालय में कोई ऐसा व्यक्ति न था बिसे उनके साथ इसो आत्मीबता का 
अनुभव न द्ोता हो। कहाँ है ऐसा मानव | उसे दीपक लेकर दूँढ़ना होगा। छाभ, 
विश्वविद्यालय के भ्त्य, शहर के मेदनती मबद्र ओर कर्हा-कहाँ के लोग उनके पास नदी के 
प्रवाह की तरह बराबर आते रहते थे | प्रातःकाल से रात के १०बणे तक यह ताँता समाप्त न होता 


( ५३१ ) 


था | उनके रोषणशील मित्र कहते कि श्राचार्यजी झाप स्वयं अपने ऊपर अत्याचार कर रहे हैं । 
आपके स्वास्थ्य की औषघ स्वयं श्रापके हाथ में दे । पर सम्मवतः यही एक ऐसी चिकित्साविधि 
थी, जिप्तका आचाय जी ने कमी उपयोग नहीं किया | वे बिस प्रकृति के बने थे उसके रहते 
हुए. ऐसा करना सम्मव भी नहीं था। यदि दशन की परिमाधा का उपयोग करने की अनुमति 
हो तो प्रशानघन के स्थान पर उन्हें सोबन्यधन कद्दना उपयुक्त होगा। दूसरों के प्रति सज्जनता, 
ओर दूसरों का सम्मान यही उनका भारी गुण था। कह सकते हैं कि शासक के पद से यही 
सम्भवतः उनकी त्रुटि थी, क्योंकि वे उस लाक के लिए बने थे, जहाँ सब्जनता का साप्नाज्य हो, 
जहाँ प्रश्येक व्यक्ति अपनी बुद्ध से स्वय॑ विचार करता हो, ओर बिस सम्मान का उसे पात्र 
तममा गया है, उसी के श्रनुरूप ऋजुता के धरातल पर वह भी व्यवद्दर करता दो। श्राचाय 
जी के लिए, यह समभना कठिन था कि सोजन्य ओर विश्वास का व्यवहार पाकर कोई व्यक्ति 
उनके साथ दूसरी तरह का बर्ताव क्‍यों करेगा | श्रस्तु, जीवन की सफलताएं और श्रतफलताएं 
नश्वर हैं, संसार अपने पथ पर यपेड़े खाता हुआ चला जाता है एवं तज्बन श्रौर अ्रसण्जन दोनों 
ही श्रपनी श्रपनी सीमाओ्रों से परिवेश्ति आ्रागे बढ़ने के लिए मजबूर होते हैं | किन्तु एक तत्व 
जिसड़ा केवल सौजन्य द्वारा ही जीवन में साक्षात्‌ किया जा सकता है, वह प्राणिमात्र के प्रति 
अ्रनुकंपा ओर करुणा का माव है | ओरों के दुःख से दुःखी होने की क्षमता भी प्रकृति सबको 
नहीं देती | जिसमें इस प्रकार की क्षमता है, बिसके केन्द्र में इस प्रकार का कोई एक गुण 
लवलेश है उसे ही हम बोधिचित्त वाज्ञा ब्यक्ति कहते हैं। इस प्रकार के व्यक्ति समाज के 
सोरम हैं, वे देवपून्ा में समपित होने योग्य पुष्पों के समान हैं। यह क्‍या कम सौभाग्य है कि 
झ्राचाये थी का जीवन मातृभूमि के लिए समपित हुआ और राष्ट्र के अधिदेवता ने उनको 
उस पूजा को स्वीकार किया । श्राज महामन्‍्त्री से लेकर साधारण किसान तक उनके शोक से 
आ्राकुल है | ईश्वर करे इस प्रकार के बोधिसत्व व्यक्ति समाज में जन्म लेते रहें, जितसे मानवता 
का श्राद्श राष्ट्र में ओमल न होने पावे | 


हिन्दू विश्वविद्यालय काशी वासुदेवशरण अग्रवाल 


आचार्यजी और बोददशन 


श्राचाय नरेन्द्रदेव को राषनीति, समाजनीति और भारतीय संस्कृति एवं इतिद्यास के 
क्षेत्र में जो नेतृत्व, प्रकाण्ड विद्वता एवं अ्पूर्व कल्पनाशक्ति प्रात्त थी उससे देश पूर्ण परिचित 
है. किन्तु दर्शन के क्षेत्र में विशेषतः पालि तथा बौद्ध-दर्शन के ज्ेत्र में उन्होंने नो कष्ट साध्य 
विद्वत्ता श्रतित की थी, उससे कम लोग परिचित हैं। इतिहास श्रौर संस्कृति के अ्रध्ययन ने ही 
उन्हें बौद्ध घम और दशन की और थ्राकृष्ट किया । उन्होंने पालि के विशाल वाइमय का उस 
उम्रय अध्ययन किया जब श्रध्ययन की श्रपेक्षित सामग्री उपलब्ध नहीं थी और पूरे भारत में 
इने-गिने विद्वान दी इस दिशा म॑ प्रयास करते थे | अ्रध्ययन की इस श्रपरिचित दिशा की 
श्रोर वह श्रकेले बढ़े थे, फिर भी उन्होंने पूरे त्रिषियक और श्रनुपिटक साहित्य का तलस्पर्शी 
शान प्रात किया था। आचायेजी के गंभीर निबन्ध इसके प्रमाण हैँ कि उन्होंने “श्रम्िधर्म 
पिटक! के उन अंशों का भी गंभीर अ्रध्ययन किया था बिसका अध्ययन पूरी सामग्री प्राप्त 
होने पर भी श्राज देश में नहीं हो रहा है। स्थविरवाद के शमथयान ( समाधि ) का श्रध्ययन 
अपनी दुरूदता के कारण विदेश के बौद्ध मठों में भी उपेक्षित-सा रहा है। श्राचार्य थी ने इस 
विषय के मूल ग्रन्थों के श्रतिरिक्त श्रट्टकथाश्रों ( भाष्य-ब्याख्याश्रों ) तक का सांगोपांग अ्रध्ययन 
किया और इन विषयों पर गंभोर निबन्ध भी लिखे । इसके लिए, उन्हें सिंघली ओर बर्मी ग्रम्थों 
की सहायता लेनी पड़ी । बौद्ध धर्म ओर दशन की दिशा में श्राचार्य जी की श्रप्रतिम विशेषता 
यह थी कि उन्होंने स्थविर्वाद ओर हीनयान के दर्शन और घम्म के दुरूद अध्ययन के साथ- 
साथ संह्कृत के महायानी दशनों का भी मूल ग्रन्थों से अध्ययन किया था। संभवत: इस 
उमयशता के श्राप एकमात्र उदाहरण हैं। महायानी दर्शनों का श्रध्ययन उन्होंने मूल संस्कृतू 
से किया था और फ्र च, अंग्रेजी ऋृतियों का भी श्राधार लिया | बोद्ध घर्म ओर दशंन की इन 
समस्त शाखा-प्रशाखओं का अध्ययन उन्होंने सन्‌ १६३३-३४ तक पूरा कर लिया था | 


यह सत्य है कि आचाय जी के जीवन के परवर्ती २०-२२ वर्ष समरावताद और मार्क्स 
के जीवन दरशंन से अत्यधिक प्रभावित हुए किन्तु इतने से ही उनके जीवन की व्याख्या नहीं 
की जा सकती | उनके पूर्व जीवन से पर जीवन का जो सहज एवं समन्वित अंग्ांगी भाव था 
उसे भी देखना होगा। श्रवश्य ही सन्‌ १६३३-२४ तक उनके जीवन में एक ऐसी सांक्रृतिक 
भूमि तैयार हो चुकी थी, बिसकी नेतिकता और उदारता बौद्ध-दर्शन के तर्क-कर्कश तेज में 
परीक्तित हो चुकी थी श्रौर जिसकी दृदय-ग्राहिता तथागत की करुणा के श्रजत्त प्रवाह से अभि- 
पिक्त हो चुकी थी | 


उनके बाल्यकाल पर उनके पिता के सनातनधर्मी भावनाओं एवं कर्मकांडों का प्रभाद 
पड़ा। 2नके पिता के कारण उन दिनों फैजाबाद सनातनघर्म का गढ़ था | अपने पिता के साथ- 
साथ उन्होंने वाल्यकाल में सनातनधर्म शोर श्रार्यलमाज के श्रनेकानेक विराट अ्रधिवेशनों को 
देखा था औ्रौर उनमें धुञ्राँंधार खंडन मंडनातमक शासत्रार्थ ओर भाषण भो सुने थे | उन्हीं दिनों 
“द्धाष्टप्यायी! ओर “अशध्यायो? के माध्यम से उन्हें संस्कृत ए4 संभ्कृति की शिक्षा मिली । 
त्रिकाल नहीं तो द्विकाल रुच्या उनके लिए अनिवा< थी | इस प्रकार उनके प्रारंभिक निर्माण में 
धार्मिक प्रभावों का प्राधान्य था। उन्हीं दिनों श्रपने धर में स्वामी रामतीय की प्रखर तेजस्विता 
का उन्हें श्रनेक बार साक्षात्‌कार हुआ था | इसका भी उनपर स्थायी प्रभाव पड़ा | कालेज में 
ग्राते ही बंगाल की राष्ट्रीय चेतना की लहर ने उनके विद्यार्थी जीवन को नया सन्देश दिया | 
अब जीवन की चेतना और अध्ययन में परस्पर आदान-प्रदान प्रार॑भ हुश्रा और उसमें 
धीरे-धीरे समरसता भी आने लगी। जीवन की इसी चेतना ने भारतीय संस्कृति और इतिद्दास 
के प्रति उनमें विशेष श्राकपण उत्नन्न किया | डाक्टर वेनिस ओर प्रोफेसर नामन ने उनके 
भ्रध्ययन को विकसित किया और विशेष प्रकार से सजाया । डाक्टर वेनित ने उन्हें दर्शन भी 
पढ़ाया झौ: उसके प्रति उनमे अमिरचि उत्पन्न की । दर्शन के विभिन्न सूत्रग्रस्थ एवं माध्यों 
का श्रध्ययन उन्होंने नारस संस्कृत काल्लेज के अध्याय पणिडत जांवनाथ मिश्र श्रादि 
से किया था | 

अम्तक पाश्चात्य दर्शनों से वे परिचित हो चुके थे किन्तु नीवन-संजन्धी दर्शान की 
जिशासा उत्तरोत्तर प्र॒हत होती जा रही थी। पालि और बोद्ध-दशन के श्रध्ययन ने उन्हें 
भैतिक एवं आध्यात्मिक मान्यताओं की चमत्कारपूर्ण व्याख्या दी । इससे उन्हें मानवीय मूल्यों के 
तकंसंगत ए.व॑ हृदयग्राद्दी स्वरुप का प्रत्यक्ष हुआ। बोद्धों का गतिशील दशुन, मानक-मन के 
भेद श्रौर उसकी क्रिया-प्रतिक्रियाओं का विस्तृत विश्लेपण, व्यक्त के द्वारा सर्व ( समान ) के 
उद्घार का संकल्प आर बुद्धिवादिता, इसके अ्रतिश्क्ति जातिवाद, शझखत्रवाद श्र देवाधिदेववाद 
श्रादि का विरोध, ये तत्व ऐसे मानत्रीय एवं सामाजिक हैं, जो पुशना मान्यताश्रों को नवीन दृष्टि 

देखने की शक्ति प्रदान करते हैं। श्राचाय जी ने इतो प्रस्थान-बिन्दु से समस्त भारतीय 

संस्कृति का पर्यवेज्ञण किया या। भारतीय संश्कृति के पयवेज्षण की यह नवीन शक्ति इन्हीं दिनों 
उनमे प्रादुभू त हुईं । समाजवाद के श्रध्ययन से तो उसपर एक नयो चमक श्र। गयी। 

ग्राचायं जी का जीवन बौद्धां की नेतिक दृष्टि से बड़ा ही प्रभावित था| आरय॑ शांतिदेव 
के 'बोधिचयोवतार के द्वृदयग्रादी पद्म उन्हें बड़े दी प्रिय ये । प्रायः अपने मित्रों को इसके पथ 
सुनाया करते थे और पढ़ने के लिए प्रेरित करते थे। काल का व्यंग्य कि जो ग्रन्थ उनके पूरे 
बीवन में प्रिय था उसे जब पेरु दुराई के विभाम-काल में पढने के लिए अपने मित्र भी भीप्रकाश 
जी के द्वारा मद्रास विश्वविद्यालय पुस्तकालय से उन्होने मैंगाया तब उसकी एक पंक्ति भी 
पदने के पहले ही इत लोक से चले गये | 

जो पद्म उनको बहुत प्रिय थे उनमें शांतिदेव के वे पद्य थे जिनका सारांश है कि “जन 
समस्त लोक दुःख से आते झोर दीम दे तो में हीं इस रसहीन मोक्ष को प्राप्त कर क्‍या 


( भ४ड ) 


कुछ गा ।! प्राणियों के सकड़ों दुःखों को स्वयं भोग करके उनके दुःखों को दरण करने की कामना 
करने वाले को और उसे ही श्रपना सुख सौख्य समझाने वाले को बोधिचित्त का परित्याग कमी 
नहीं करना चाहिये!। “बोधिचित्त” वित्त का वह टंकल्प है, बिससे संसार के समस्त झात॑ 
प्राणियों का उद्धार होगा | “कंटकादि से रक्षा करने के लिए पृथ्वी को चमे से श्राच्छादित करना 
उचित है, परन्तु यद्द संभव नहीं है, क्योंकि इतना चर्म कहां मिल्लेगा, यदि मिले भी तो 
श्राच्छादन असंभप हैं, किन्तु उपाय के द्वारा कंटकादि से रक्षा हो सकती है, क्योंकि जूते के 
चमड़े से सब भूमि अ्रच्छादित हो जाती है। इसी प्रकार व्यक्ति अ्रनन्त बाह्य भावों का निवारण 
एक चित्त के निवारण से कर सकता है | शीलका “करुणा? में विकास, कुशल बुद्धि का “प्रज्ञा 
में विकास श्रोर इन दोनों के श्रभेद से व्यक्तित्व का निर्माण, बोद्धों की इस जीवन-दृष्टि से 
आाचाय॑ नी बहुत द्वी प्रभावित ये | व्यक्तित् की शूल्यवा और समाज की सत्ता का बाद्ध सिद्धांत 
भी उनके चितन का विषय सदा बना रददा | 


आचार जी कद्दा करते थे कि नेतिकता और श्राध्यात्मिकता की जो तकंसंमत और 
हृदयग्रादी व्याख्या बोद़ो ने की है उससे ब्यक्ति में अन्ध-परंपरा से विमुक्त निरीक्षण की शक्ति 
ञझ्राती है। श्राचायंत्री की नेतिकता इसी सुदृदू दाशंनिक व्याख्या के आधार पर सुपुष्ट हुई | 
इसी के आलोक में उन्होंने प्राच्य प्रतीब्य विभिन्‍न नेतिक ब्याख्याश्रों का पर्यालोचन किया था 
झौर उनके मत्तिष्क में भारतीय संस्कृति का एक श्रपू+ चित्र बगा था | इस सांश्कृतिक झाषार 
पर समाजवाद के श्रध्ययन ने श्राचाये नरन््देव को सभाजवाद की नेतिक व्याख्या करने के लिए 
घाष्य किया। अ्राचायजी की वह सांस्कृतिक प्रतिमा भारतीय समाजवाद में भी प्रतिफलित हुई। 
यही कारण दे कि वद्द समाजवाद श्रोर भारतीय संशकृति दोनो के समान रूप से मूर्द्धन्य व्याख्या- 
7 हुए । उन्होंने माक्संवाद से भारतीय संरंकृति या नैतिकता का श्रविरोध नहीं, श्रनिवार्य 
समन्वय स्थापित किया । इसीलिए, नहेँ सवोदय या भूदान की नेतिकता माक्सवाद से डिगा 
नहीं सकी और न सवादिय को धबीवन-दर्शन के रूप में स्वीकृति दिला सकी । इन समस्त 
दाशंनिक एवं सांत्कृतिक श्रध्ययनों का पयंवसान एक नयी संस्कृति फे निर्माण में है, श्राचायंत्री 
के 'नवसंस्वृति-संघ” की कल्पना उसका फलिता्थ था । 


घोर राजनीतिक अस्तव्यस्तता के प्रीच ओर रोगों के माममिक प्रद्दारों के बीच भी उरहेँ 
अब जब समय मिल्ला बोद्धदर्शन का श्रपना प्रिय अ्रध्ययन प्रारंभ कर दिया | थे चाहते थे कि 
हिन्दी में बोद्धदर्शन के अध्ययन की अपेक्तित सामग्री शीघ्र से शीघ्र प्रस्तुत कर दें। इसके 
लिए, गवेषणात्मक निबन्‍्धों के श्रतिरिक्त कुछ प्रामाणिक प्रंथों का संक्षेप अनुवाद भी 
झ्रावश्यक समझते थे॥ इसी दृष्टि से उन्होंने हिन्दी में 'बोदघर्म और दर्शन! 
नाम से यह महत्वपूर्ण प्रंथ लिखा। पाँच खण्डों और २० श्रध्यायों के इस प्रंथ में 
स्थविरवाद की साधना, घम॑ और दशशन, महायान-धर्म॑ श्रौर दर्शन, महायान की 
उत्पत्ति और विकास, टसका साहित्य और ताधना, बोदददशन की सामान्य मान्यताएँ 
प्रतीत्यमुत्पादवाद, छुदा-भंगवाद, अनीश्वर्वाद, कर्मवाद, निर्वाण, बौद्धदशन के वैभाणिक 


( मैऔ ) 


रह" विज्ञानवाद, शत््यवाद का विषय-परिचय और तुलना आदि विषय का विस्तारपूबेड़ 
विवेचन है | 


इसके अ्रतिरिक्त आचाये वसुवन्धु के अमिषर्म कोश? का रुक्षेप, आय अंग के 
महायान सूजालंकार! का भाषानुवाद, हेनसांग की (विज्ञप्ति मान्रता सिद्धि! के आधार पर विस्तृत 
निबर्ध, झराचार्य नागाजुन की माध्यमिक कारिका? और श्राचार्य चन्द्रकार्ति को 'प्रतननपदा बुत्ति! 
का संक्तित अनुवाद इस ग्रंथ में समारविष्ट हें । इस ग्रंथ का पांचवाँ खण्ड बौद्ध न्याय पर लिखा 
गया दै जिसमें श्राकाश-दिक्‌ और काल पर एक महत्तपूर्ण श्रध्याय है। दूसरे अध्याय में बौद्ध 
प्रमायों का और उसके श्रवान्तर भेदों का जैसा विवेचनापृर्ण और स्पष्ट निर्वचन किया गया 
है, वह अन्यत्र दुल॑भ है। आचायजी के परममित्र मद्दामद्ोपाध्याय डाक्टर गोपीनाथ कविरात 
ने अपनी भूभिका में बौद्धतन्त्र पर लिखकर इस प्रन्य क्रो बोद्धतन्त्र से भी पूर्ण कर दिया। 
इस प्रकार यह एकमात्र ग्रन्थ बोद्ध-दर्शन के अ्रध्ययन के लिए समस्त द्वार खोल देता है । 
शंग्रबी या फ्रच में इस विषय की कोई ऐसी पुस्तक नहीं दे, लिसमें इतनी सामग्री एकत्र 
उपलब्ध हो । संस्कृत के अबतक के प्राप्त अन्यों में भी इस प्रकार का कोई ग्रन्थ नहीं, बिससे 
समस्त बो&-पाराश्रों का परिचय प्राप्त हो | 


अचार्यजी ने कुछ विशिष्य बोद्-प्रन्यों का श्रविकल श्रनुआद भी किया है। उसमें 
सर्वास्तिवाद का प्रसिद्ध प्रन्थ वसुबन्धु रचित अभिषर्मकोश” है। यह ग्रन्थ ६०० कारिकाश्रों 
का है। वसुबन्धु ने दी इन कारिकाशों पर अपना भाष्य लिखा था। यह गन्थ बड़े महत्व का 
इसलिए, हुआ कि भाष्य में वसुबन्धु ने जगह जगद पर अपने पू्ववर्ती विभिन्न ब्राचायों का 
मत दे दिया है। बोद्ध-संसार पर इस ग्रन्थ का बड़ा प्रभात है। इसके चीनी और तिब्बती 
अनुवाद उपलब्ध हैं, किन्तु मूल संस्कृत लुप्त हो गया था। लुईं द ला वली पूसे ने चीनी से 
फ्रेंच श्रनुवाद किया | अ्रपने अनुवाद में पूस ने घोर परिभ्रम करके श्रपनी >“प्पणियों में समस्त 
त्रिपियक, स्थविर्वाद तथा श्रन्य बौद्ध-दाशंनिकों का तुलनार्थ उद्धरण दे दिया है। इन 
टिप्पणियों ने अभिधरक्रोश” को बौद-दर्शन का श्रोर भी बृह्त्तर कोश बना दिया है, 
श्राचाययंत्री ने १० जिल्दों के इस ग्रन्थ का श्रविकल अनुवाद किया है। इस ग्रन्थ के अनुवाद 
की सबसे बड़ी विशेषता बौद्धदर्शन के भाषा-सम्बन्धी वातावरण की सुरक्षा है। इस हिन्दी प्रन्थ 
का अ्रपने मूल संस्कृत की ही भाँति श्रशिथिल वाक्यावलियों में घाराप्रवाह पाठ किया था 
सकता है | भाषा के कारण यह बौद्ध-वातावरण से कहीं भी च्युत नहीं हुआ। है | इस ग्रन्थ का 
झनुवाद श्राचार्य नरेन्द्रदेव के बौद्धदरर्शन के पारिइत्य का प्नलन्त प्रमाण है। हस ग्रन्थ के 
झथ्ययन के बिना बौद्धद्शन का अ्रध्ययन श्रत्यन्त अपूर्ण रहता है। आचाथ्ंबी ने इसका अनुवाद 
कर बोददशन के औरढ़ श्रध्ययन का द्वार खोल दिया दै | मद्यायंडित भी राहुल सांकृत्यायन के 
प्रयास से इस ग्रन्थ का मूल संस्कृत भाग भी उपलब्ध हो गया दै। श्राचायंत्री उत मूल से 
इस पअ्न्थ को मिलाकर चीनीं अनुवाद और फ्रंच अनुवाद को सम्भावित त्रुटियों का निराकरण 
कर कोना चाहते थे और वे अपनी विस्तृत भूमिका में पूस के बाद इस ज्षेत्र में हुए कार्यों 


( *५ ) 


का शाराश भी दे देना चाहते थे, किन्तु अस्वस्थता और काल ने इसे संभव नहीं होने 
दिया । इस प्रत्थ का अंग्रेजी श्रनुवाद भी श्राचार्यज्री ने किया है | 


झाप्याय॑त्री ने विशनवाद के महत्वपूर्ण ग्रन्थ का हिन्दी श्रनुवाद किया है | वसुचन्‍्धु ने 
(किशिका' नामक ग्रंथ लिखा । ह नसांगने “त्रिंशिका' पर “विशप्तिमात्रता सिद्धि! नामक टीका 
चीनी भाषा में लिखी है॥ पूर्स ने इस प्रंथ का फ्रेंच में अनुवाद प्रकाशित किया था | इस बड़े 
प्रैय का महत्व इसमें है कि त्रिंशिका के पूर्ववर्ती दश टीकाकारों का मत दिया गया है | इस एक 
ग्रेंव के क्ष्यबन से ही, विशानवाद के समस्त आचार्यों के मतों का कथितार्थ ज्ञात हो जाता है। 
झावचाय॑ थी ने इसका हिन्दी अ्रनुवाद करके विश्ञानवाद के अध्ययन का मार्ग प्रशस्त कर दिया 
है। इसके अतिरिक्त पालिप्रंथ 'श्रभिधम्मत्थसंगहो? का भी अ्रनुवाद किया था। उन्होंने च्षेमेन्र 
के प्राकृत व्याकरण का भी हिंन्दी श्रनुनाद किया श्रौर उस पर अ्रपनी खोंजपूण टिप्पणी भी 
लिखी । पालि ध्यातरण के ज्ञान के लिए भी एक सुन्दर नोट तैयार किया था, किंतु इनके ये 
दोनों का कुछ दिन पहले ही लापता दो गये थे । 


भ्राचाय जी की यद प्रतल श्रभिलाषा थी कि औौद्ध दर्शन को फ्रेंच कूतियों का अश्रनुवाद 

करके बौद्ध दर्शन के अ्रध्ययन का मार्ग प्रशस्त कर दिया जाय। उनके निधन से राजनीति के 

द्ेत्र में चादे बितनी बड़ी तति हुई हो किस्तु बौद्धदशन के विषय को निश्चय ही अपूरणीय 

छति हुई है | देश-विदेश में पाल और बौद्ध द्शन के संबन्‍्ध में शिक्षा संस्थाओं या विद्वानों के 

द्वारा लो-जो काये दोते ये, उन सबसे वे सदा परिचित रहते ये ; बोद्ध न्याय का श्रध्ययन 
उन्होंने नहीं किया था। “बौद्ध श्रोर दर्शन! नामक अपने ग्रन्थ में न्याय का अध्याय न देने 
से श्रपूर्णता श्रा रही थी । इधर वर्षों से लगातृःर रोगाक्रा-त थे, फिर भी उन्होंने बौद्ध न्याय के 
मूल प्रन्यों को और श्चेरास्स्क्री के 'बुद्धिश्ट लॉ।जकः तथा अनेक फ्री न ग्रव्यों का घार अ्रध्ययन 
क्र उस श्रध्याय को लिख कर ग्रन्थ पूर्ण किया। वौद्ध न्याय के इस श्रध्याय ने श्राचायंत्री पर 
श्रवश्य ही निर्मम प्रहार किया। जब जब इस काय॑ मे उन्होंने श्रपने को लगाया तब तब रोगों 
के बड़े-बढ़े आक्रमण हुए | मृत्युशय्या पर लटे-लटे द्वी उन्दोंने “बाद्धृद्शंन! के एक हजार पारि- 
भाषिक शब्दों के कोश के निर्माण का कार्य भी प्रारंभ किया था। पे<'दुराई के विश्रामराल 
में उन्होंने चार सौ शब्दों का व्यख्यात्मक कोश लिखा । झूत्यु ने इस मस्त पूर्ण संकह्प को पूरो- 
नहीं दोने दिया | 


जो बुछ हो, श्राचाय॑ंत्री ने अपने अन्यों एवं निम्रन्धों से बौद्धदर्शन के अध्ययन का मार्ग 
बहुत कुछ प्रशस्त कर दिया है । इस क्षेत्र के विद्वान उनके सदा ऋणी रहेंगे | 


जगतगंज काशी जगन्नाथ जउर्पाष्याय 


मेरे संस्मरण 


[ श्राच्रार्य जी के जीवन का संक्षिप्त विवरण, उन्हीं के शब्दों में लिखा हुआ ] 


मेरा जन्म संवत्‌ १६४६ में कार्तिक शुक्ल श्रष्टमी को सीतापुर में हुआ था | हम लोगों 
का पैतृक घर फैजाबाद में है, किंतु उस समय मेरे प्रिता श्री बलदेव प्रसाद जी सीतापुर में 
वकालत करते थे | हमारे खानदान में सचत्नसे पहले अंग्रेजी शिक्षा प्राप्त करने वाले व्यक्ति मेरे 
दादा के छोटे भाई ये | श्रवध में अंग्रेजी हुकूमत सन्‌ १८४६ में कायम हुईं। इस कारण 
श्रवध में अंग्रेजी शिक्ता का आरंभ देर से हुश्आा | मेरे बावा का नाम बाबू सोहनलाल था | वे 
पुराने कैनिंग कालेज में अध्यापक का कार्य करते थे । उन्होंने मेरे पिता और मेरे ताऊ को 
अंग्रेजी की शित्ता दी। पिता जी ने कैनिंग कालेज से एफ० ए० कर वकालत की परीक्षा पास 
की थी। आ्रांखों की बीमारी के कारण वे बी० ए० नहीं कर सके | मेरे बाबा उनको कानून 
को पुस्तक सुनाया करते थे और सुन घुन कर ही उन्होंने परीक्षा की तैयारी की थी। वकालत 
पास करने पर वे सीतापुर में बाबा के शिष्य मुंशी मुरलीधर जी के साथ वकालत करने लगे | 
दोनों सगे भाई की तरद रहते थे । दोनों की आमदनी और खर्च एक ही जगह से होते थे | 
मुंशी जी के कोई सनन्‍्तान न थी। वे अपने भतीजे और बड़े भाई को पुत्र के समान मानते थे | 
मेरे जन्म के लगभग दो वर्ष बाद मेरे दादा की मृत्यु हो जाने के कारण पिता जी को सीतापुर 
छोड़ना पड़ा श्रोर वे फैजाबाद में वकालत करने लगे | 


जब्र वे सीतापुर में ये, तभी उनकी धार्मिक प्रवृत्ति शुरू हो गयी थी। किसो संन्याती 
के प्रभाव में श्राने से ऐसा हुआ था। वे बड़े दानशील और सात्विक वृत्ति के ये । वेदान्त 
में उनकी बड़ी अमिरुचि थी ओर इस शास्त्र का उनको अच्छा ज्ञान था। वे संन्यासियों का 
सत्संग सदा किया करते थे । जिस समय उन्होंने शिक्षा प्रात्त की थी, उस समय फारसी का 
प्रचलन था। किन्तु श्रपनी संस्कृति और धर्म का शान प्राप्त करने के लिए उन्होंने संस्कृत का 
झ्म्यास किया था। वे एक नामी वकील थे, किंतु वकालत के श्रतिरिक्त भी उनकी श्रनेक 
दिलचस्पियां थीं। बालकों के लिए उन्होंने अंग्रेजी, हिंदी और फारसी में पाज्यपुस्तक लिखी 
थीं। इनके अतिरिक्त उन्होंने कई संग्रह-प्रंथ भी प्रकाशित किये ये | अंग्रेजी की प्राइमर तो 
उन्होंने मेरे बड़े भाई को पढ़ाने के लिए. लिखी थी। मेरा विद्यारंभ इन्हीं पुस्तकों से हुआ था। 
उनको मकान बनाने और बाग लगाने का बड़ा शौक था | हमारे घरपर एक छोटा-सा पुस्तकालय 
भी था। जब मैं बड़ा हुआ तो गर्मी की छुट्टियों में इनकी देख भाल भी किया करता था। में 
ऊपर कष्ट चुका हूं कि मेरे पिता जी घामिंक ये। और इस नाते सनातन धर्म के उपदेशक, 
दैन्यासी और पणिदत मेरे घरपर प्रायः आया करते ये, किंतु पिता जी कांग्रेस और सोशल 
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कान्फरेन्स के कामों में मो थोड़ी अहुत दिलचस्पी लेते थे | मेरे प्रथम गुरु ये परिडत कालीदीन 
अ्वस्थी | वे हम भाईन्बहनों को हिंदी, गणित ओर मूगोल पढ़ाया करते थे | पिता जी मुझसे 
विशेष रूप से स्नेह करते ये | वे भी मुझे नित्य श्राघ घण्टा पढ़ाया करते थे | मैं उनके साथ 
प्रायः कचहरी जाया करता था। मुमे याद है कि वे मुझे श्रपने साथ एक बार दिल्‍ली ले गये 
थे। वहाँ भारत धर्ममहामण्डल का श्रधिवेशन हुश्रा था। उस अवसर पर पण्डित दीनदयालु 
शर्मा का भाषण सुनने को मिला था | उस समय उसके मूल्य को श्रांकने की मुभमें बुद्धि न 
थी। केवल इतना याद है कि शर्मा जी की उत त्मय बड़ी प्रतिद्धि थी। 


मैंने घर पर तुलसीकृत रामायण श्रौर समग्र हिन्दी मद्दामारत पढ़ा। इनके श्रतिरिक्त 
बैताल पश्चीसी, सिद्दासन बत्तीसी, सूरसागर आदि पुस्तकें भी पढ़ीं ॥ उठ समय चद्द्रकान्ता की 
बड़ी शोहरत थी। मैंने इस उपन्यास को १६ बार पढ़ा होगा। चन्द्रकान्ता सन्‍्तति को, जो 
२४ भाग में है, एक बार पढ़ा था। न मालूम कितने लोगों ने चन्द्रकान्ता पढ़ने के लिए 
हिन्दी सीखी होगी । उस्त समर कदानित्‌ इन्हीं पुस्तकों का पठन-पाठन हुश्रा करता था। 
१० वर्ष की उम्र में मेरा यशोपवीत संस्कार हुआ पिता के साथ नित्य मैं संध्या-बन्दन और 
भगवद्गीता का पाठ करता था | एक मह्दाराष्ट्र ब्राह्मण मुझको सस्वर वेदपाठ सिखाते ये और 
मुझको एक समय रुद्री और सम्पूर्ण गीता कण्टस्थ थी। मैंने श्रमरफोश और लघुकोमुदी भी 
पढ़ी थी । जब्र में १० वर्ष का था श्रर्थात्‌ सन्‌ १८६६ में लखनऊ में कांग्रेस का श्रधिवेशन 
हुआ था | पिताजी डेलीगेट ये | मैं भी उनके साथ गया था | उस सम्रय डेलीगेट का 'बैज! 
होता था कपड़े का फूल | मैंने भी दरजी से वैसा ही एक फूल बनवा लिया और उसको लगा 
कर अपने चचाबाद भाई के साथ 'विजियर्स गैलरी? में जा बैठा | उस जमाने में प्रायः भापण 
अंग्रेबी में हो होते थे श्रौर यदि हिंदी में होते.तब्र भी में कुछ ज्यादा न सम सकता । ऐशी 
अ्रवस्था में सिवा शोरगुल मचाने के में कर द्वी क्या सकता था। दर्शर्रं ने तंग श्राकर मुझे डांटा 
और पश्डाल से भाग कर मैं बाहर चला आ्राया। उस समय में कांग्रेस के महत्व को क्या समझ 
सकता था। किन्तु इतना मैं जान सका कि लोकमाग्य तिगक, श्री रमेश-'ख्र दत्त और जस्टिस 
रानाडे देश के बड़े नेताश्रों में से हैं। इनका दर्शन मेंने प्रथम बार वहीं किया। रानाडे 
महाशय की तो सन्‌ १६०१ में मृत्यु हो गई। दत्त मद्दाशय का दर्शन दोवाण रान्‌ १६०६ में 
कलकत्ता कम्रेस के अ्रवसर पर हुआ । है 


मैं सन्‌ १६०२ में स्कूल में भरती हुआ | सन्‌ १६०४ या १६०४ में मैंने थोड़ी बंगला 
सीखी और मेरे श्रध्यापक मुझको कृत्तिवास की रामायण सुनाया करते थे। पिताजी का मेरे 
जीवन पर बड़ा गहरा असर पड़ा। उनकी रादा शिक्षा थी कि नौकरों के साथ अ्रच्छा व्यवहार 
किया करो, उनको गाली-गलौज न दो। मेंने इस शिक्षा का सदा पालन किया | विद्यार्थियों 
में सिगरेट पीने की बुरी प्रथा उस सम्रय भी थो। एक वार भुके बाद है कि अयोध्या में कोई 
मेला था। मैंने शौकिया सिगरेट की एक डित्रिया खरीदी। सिगरेट जलाकर जो पहला कश 
खीँचा तो सिर घूमने लगा | इलायची पान खाने पर तबीयत संभली | गुके आ्राश्चर्य हुआ। कि 
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लोग क्यों सिगरेट पीते हैँ | मेने उम दिन से राज तक सिगरेट नहीं छुश्रा । दा, श्वांस के 
कष्ट को कम करने के लिए. कभी-कभी स्ट्रमोनियम के सिगरेट पीने पड़े हैं। मेरे पिता सदा 
आदेश दिया करते थे कि कभी झूठ न बालना नादिये। मुझे इस संबन्ध में एक घटना याद 
श्राती है । में बहुत छोटा था। कोई सजन मेरे मामू को पूछते हुए आये | में घर के श्रन्दर 
गया | मामू से कद्दा कि श्रापफों कोई बाहर बुला रहा है। उन्होंने कद्दा कि जाकर कद्द दो 
कि घर में नहीं हैं। मैंने उनसे यद्द सन्देश ज्यों का त्यों कह दिया। मेर मामू बहुत नाराज 
हुए | में श्रपनी सिधाई में यह भी न समझ सका कि मेने कोई अनुचित काम किया है। इससे 
कोई यह नतीजा न निकाले कि में बड़ा रम्थवादी हूँ | किन्तु इतना सच है कि में कूठ कम. 
बोलता हूँ। ऐसा जत्र कभी होता हैँ तो लजित ह्वोता हूं ,्रौर बहुत देर तक सन्ताप बना रहता 
है। पिताजी की शिक्षा चेतावनी का काम करती है। में ऊपर कद्द चुका हूँ कि मेरे यहाँ अ्रक्सर 
साधु-संन्यासी और उपदेशक आया करते थे | मेरे पिता के “क स्नेहीं थ। उनका नाम था 
पग्डित माघवप्रताद मिश्र | वे महीनों दमारे घर पर रहा करते थ। वे बंगला भाभा अन्छी 
तरह बानते ये | उन्होंने 'देशेर कथा! का हिन्दी मे अ्रनुबाद किया था। यह पुस्तक जब्त कर 
ली गई थी। वें हिन्दी के बड़े अच्छे लेखक थे। वे राष्ट्री4 विचार के थे | में इनके निकट 
संपर्क में श्राया | मेरा घर का नाम अविनाशाॉलाल? था। पुराने परिचित श्राज्ञ भी इसी नाम 
से पुकारते हैं। मिश्रजी पर बंगला भाषा का अच्छा प्रभात पड़ा था । उन्दोंने हम सब भाइयों 
के नाम बदल दिये | उन्होंने दी मेरा नाम 'नरेन्द्रदेव! रखा | सनातन घर्म पर प्रायः व्याख्यान 
मेरे घर पर हुआ करते थे । सन्‌ १६०६ में जय में एगट्रेस में पढ़ता था, स््रामी रामतीथं का 
फुंजाबाद आ्राना हुथ्आा शोर हमारे श्रतिथि हुए । उत्त समय वे केवल दूध पर रहते ये | शह्दर 
में उनका एक व्याख्यान जहाज पर हुआ था और दूसरा व्याख्यान वेदान्त पर मेरे घर पर 
हुआ था। उनके चेहरे पर बड़ा तेज था। उनके व्यक्तित का मुक्त पर बड़ा प्रभाव पड़ा और 
बाद को मेंने उनके ग्रन्थां का अ्रव्यवन जिया। वें दिमालथ की यात्रा करने जा रहे थे। 
मिश्रजी ने उनसे कहां कि रंस्यासी को [दा क्षामग्रा की क्‍या श्रावश्यकता, इतना कहना 
था कि वें श्रपना सारा सामान छोड़कर चत गये आर पहाड़ से उनकी चिट्ठी आई कि 
'राम खुश दे! । 

हमारे स्कूल में एक बड़े योग्य शिक्षक थे। उनका नाम था-श्रां दत्ताश्रेय भीढ़ाची 
रानांड | उनका मुकपर बड़ा प्रभाव पड़ा। उनके पढ़ाने का ठग निराला था। उस समय 
में ८ वीं कक्षा में था। किन्तु श्रंअजा व्याकरण मे हमारे दल के थविद्यार्थों १० वीं कक्चा के 
विद्यार्थियों के कान काटते थे | में अपना का मे सर्वश्रथम हुआ करता था। मेरे गुरुजन 
भी मुझसे प्रतन्न रहा करते थे | किन्तु संस्कृत के पण्डित महाशय अकारण मुझसे और 
मेरे सहपादियों से नागज हो गये श्रौर उन्होने वाषिक पराज्षा भें दम लोगों को फेल करने का 
इशादा कर लिया। दम लोग बड़े परेशान हुण। उस समय मेरी कक्षा के अ्रध्यापक मास्टर 
राधषेरमणलाल स्कूल-ज्ञाइव्न रियन थे । इनका भी हम लोगों पर बहुत अच्छा प्रभाव पड़ा 
था। अपने जीवन भें एक बार यह विरक्त हो गये थे | इमक॑ धर पर हम लोग प्रायः जामा 
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करते थे | यह अपने विद्यार्थियों को बहुत मानते ये । लाइब्रेरी की झुँनी मेरे सुपुर्द थी 
ओर मैं दी पुस्तकें निकाल कर दिया करता था। मुझे याद आराया कि पणिइत जी दो वर्ष 
के केलेशडर श्रपने नाम ले गये हैं। खयाल श्राया कहीं इन्हीं वर्षों के एयट्रंस के प्रश्नपत्र 
से प्रश्न न पूछ बैंट । मैंने श्रपने सहपाठियों के साथ बैठकर उन प्रश्नपत्रों को हल किया । 
देखा गया कि उन्हीं प्रश्नपत्रों से सब प्रश्न पूछे गये हैं। परीक्षा भवन में पंडित जी ने मुझसे 
पूछा कि कहो केसा कर रहे हो ; मेंने उत्तेजित द्दोकर कह्दा कि जीवन में ऐस। श्रच्छा परचा 
कभी नहीं किया | उन्होंने कोर्स के बाहर के भी प्रश्न पूछे थे। मुके विवश होकर ४० में से 
४६ अंक देने पड़े श्रोर कोई भी विद्यार्थी फेज नहीं हुआ | यदि मैं लाइब्रे रियन महाशय का 
सहायक न होता तो श्रवश्य फेल हो गया होता ॥ 


सन्‌ १६०५ में पिताजी के साथ में बनारस कांग्रेत में गया। पिताजी के सम्पर्क में 
श्राने से मुझे भारतीय संस्कृति से प्रेम हो गया था। यह मोखिक >म था। उसका ज्ञान तो 
कुछ था नहीं, किन्तु इती कारण श्रागे चलकर मेंने एम० ए० में रंस्कृत ली। सन्‌ १६०४ में 
पूज्य मालवीय जी फैजाबाद आये ये । मारतधर्म महमंडल से संवन्ध होने के नाते वह मेरे 
पिताजी से मिलने घर पर झाये। गीता के एकाघ अ्रध्याय सुने। वे मेरे शुद्ध उच्चारण से 
बहुत प्रसन्न हुए और कद्दा कि एल्ट्रेंत पास कर प्रयाग श्राना और मेरे हिन्दू बोडिंग हा में 
रहना । पूज्य मालवीय जी के दर्शन प्रथम बार हुए थे। उनका सीम्य चेहरा श्रौर मधुर भाषण 
अपना प्रभाव डाले बिना रहता नहीं था। यद्रपि मेंने सेन्द्रव हिन्दू कालेज में नाम लिखाने 
का विचार किया यथा, किन्तु साथियों के कारण उस विचार को छोड़ना पड़ा। एज्ट्रेंस पासकर 
मैं इलाहाबाद पढ़ने गया श्रोर हिन्दू ब्रोडिंग दवाउस में रहने लगा। मेरे ३-४ सहपाठी थे। 
हमको एक बड़े कमरे में रखा गया । छात्रावा6 में रहने का यह पहला अवसर था | 


बंग भंग के कारण कांप्रेत म॑ एक नये दल का जन्म हुआ था, जिसके नेता लोकमान्य 
तिलक, श्री विपिनचन्द्र पाल आदि थे। उ8 समग्र तक मेरे कोई खा राजनीतिक विचार न 
थे, किम्तु कांग्रेस के प्रति श्रादर और श्रद्धा का भाव था। में सन्‌ १६०५ में दर्शक के रूप 
में कांग्रेस में शरीक हुश्रा था | प्रिंस ग्राव वेल्स भारत आने वाले थे श्रोर उनका स्वागत करने 
के लिये एक प्रस्ताव गोखले ने कांग्रेत के सम्मुख रखा था । तिलक ने उसका घोर विरोध 
किया। श्रन्त में दबाव में उसे वापित्त ले लिया, किन्तु उस समय पण्डाल से बाहर चले 
झाये। विरोध की यह पहली ध्वनि सुनायी पड़ी । सन्‌ १६०६ म॑ कलकत्ते में कांग्रेस का 
झधिवेशन हुआ। प्रयाग आने पर मेरे विचार तेजी से बदलने लगे। हिन्दु-ब्रोडिंग 
हाउस उम्र विचारों का केन्द्र था। पश्डित मुन्दरतालबी उस समय विद्यार्थियों के श्रगुवा ये | 
झपने राजनीतिक विचारों के कारण वे विश्वविद्यालय से निकाले गये। उत्त समग्र बोडिंग- 
हाउस में रातनदिन राजनीतिक चर्चा हुश्रा करती थी। में बहुत बलदी गरम दल के विचार 
का हो गया। हममें से कुछ लोग कलकत्ते के भ्रधिवेशन में शरीक हुए। रिपन काल्षेन में 
हम लोग ठहृराये गये | नरम गरम दल का संघर्ष चल रह्दा था और यदि श्री दादाभाई 
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नौरोजी सभापति न होते तो वहीं दो टुकड़े हो गये होते। उनके कारण यह संकट टला | 
इस नवीन दल के कार्यक्रम के प्रधान अंग ये स्वदेशी-विदेशी माल का बहिष्कार और राष्ट्रीय 
शिक्षा | कांग्रेस का लक्ष्य बदलने की भी बातचीत थी। दादामाई नोरोनी ने अ्रपने भाषण 
में 'स्वराज्य' शब्द का प्रयोग किया और इस शब्द को लेकर दोनों दल में विवाद खड़ा 
हो गया। यद्यपि पुराने नेता बहिष्कार के विरुद्ध ये। उनका कहना था कि इससे विद्वंप 
श्रोर धर्मों का भाव फेज्ता है, तथापि बंगाल के लिए उनको भी इसे स्वीकार 
करना पड़ा | 

जापान की विजय से एशिया में जन जागृति का श्रास्म्भ हुआ | एशिया वासियों ने 
श्रपने खोये हुए श्रात्म-विश्वास को फिर से पाया और श्रंग्रेजों की ईमानदारी पर थो बालोचित 
विश्वास था वह उठने लगा | इस पीढ़ी का श्रंग्रेजी शिक्षितवर्ग तमभता था कि अंग्रेज हमारे 
कल्याण के लिए भारत आ्राया है और जब्र इमको शासन के कार्य में दक्ष बना देगा, 
तब वह स्वेच्छा से राज्य सौंगकर चला जायगा | त्रिना इस विश्वास को दूर किये राजनीति 
में प्रगति श्रा नहीं सकती थी। लोकमान्य ने यही काम किया। इस नये दल को स्थापना 
की घोषण! इलकत्ते में की गयी। इसकी ओर से कलकते में दो सभाएँ हुई । एक सभा 
बड़ा बाजार में हुई थी। उसमे भी में मौजूद था। इस सभा की विशेषता यह थी कि इसमें 
सब भाषण हिन्दी में हुए थे। श्री विपिन-चन्द्रपाल और लोकमान्य तिलक भी हिन्दी में बोले 
थे | श्री पाल को हिन्दी बोलने में कोई विशेत् कठिनाई नहीं प्रतीत हुईं, किन्तु लोकमान्य की 
हिंदी दटी फूटी थी। बड़ा बाजार में उत्तर भारत के लोग अ्रधिकतर रहते हैं। उन्हीं की 
सुविधा के लिए हिन्दी मं ही भाषण कराये गए थे। बंगाल में इस नये दल का अच्छा प्रभाव 
था। कलकत्त की कांग्रेत के बाद रांयुक्त प्रांत को सर करने के लिए, दोनों दलों में होड़ 
लग गयी | प्रयाग में दोनों दलों के बड़े नेता आये श्रोर उनके व्याख्यानों को सुनने का मुझे 
ग्रवसर मिला | सबसे पहल्ते लोकमान्य थ्राये। उनके स्वागत ये लिए दम लोग स्टेशन पर 
गये | उनकी सभा का श्रायोजन थोड़े से विद्याथियों ने किया था। शहर के नेताश्रों में से 
कोई उनके स्वागत फे लिए नहीं गया । उनकी सवारी के लिए एक राज्जन धोड़ा गाड़ी लाये 
ये | दम लोगों ने घोड़ा लोल कर स्त्रयं॑ गाड़ी खींचने का आ्राग्रह किया किन्तु उन्होंने स्वीकार 
नहीं किया । लोकमान्य के शब्द थे --“इस उत्साह को किसी और श्रच्छे काम के लिए सुरक्षित 
रखिये ।” एक वकोल साहब के श्रद्दाते में उनका व्याख्यान हुश्रा था! | वकील साहब इलाहाबाद 
से बाहर गये हुए थे । उनकी पत्नी ने इजाजत दे दी थी। हम लोगों ने दरी त्रिछ्लायी | एक 
विद्यार्थी ने 'बन्दे मातरम? गाना गाया और अभ्र॑ंग्रेजी में भाषण शुरू हुश्ना । लोकमान्य तब 
श्र युक्ति से काम लेते थे। उनके भाषण में हास्य-रस का भी पुट रहता था। किन्तु वह 
भावुकता से बहुत दुर थे। उन्होने कहा कि अंग्रेजी ममल है कि ईश्वर उसी की सहायता 
करता दे जो श्रपनी राद्यायता करता है | तो क्या तुम समभते द्वो कि श्रंग्रेज ईश्वर से भी बड़ा 
है ! इसके कुछ दिनों बाद श्री गोखले आए और उनके कई व्याख्यान कायरथ पाठशाला में 
हुए । एक व्याख्यान में उन्होंने कद्दा कि आवश्यकता पड़ने पर हम और टेक्स देना भी बन्द 
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कर सकते हैं | इसके बाद भ्री विपिनचन्द्र पाल श्राए और उनके ४ श्रोजस्वी ध्याख्यान हुए | 
इस तरह सम्रय समय पर किसी न किसी दल के नेता प्रयाग श्ाते रहते थे | लाला लाजपतराय 
और हैदररजा भी श्राए | नरम दल के नेताओं में केवल श्री गोखले का कुछ प्रमाव दम विद्या- 
थियों पर पड़ा । हम लोगों ने खदेशी का व्रत लिया और गरम दल के अ्रखब्रार मगाने 
लगे | कलकत्ते से देनिक “बन्दे मातरम? झ्राता था, जिसे हम बड़े चाव से पढ़ा करते ये । 
इसके लेख बड़े प्रभावशाली होते थे | श्री श्ररविन्द घोष इसमें प्रायः लिखा करते ये | उनके 
लेखों ने मुके। विशेष रूप से प्रभावित किया | शायद ही उनका कोई लेंख होगा जो मैंने न 
पढ़ा हो श्रौर जिसे दूसरों को न पढ़ाया हो | पाणिइचेरी जाने के बाद भी उनका प्रमाव कायम 
रहा और में 'श्राय' का वर्षों ग्राहक रहा | बहुत दिनों तक यह आशा थी कि वह साधना पूर्ण 
करके बंगाल लोटंगे और राजनीति में पुनः प्रवेश करेंगे। सन्‌ १६२१ में उनसे ऐसी प्रार्थना 
भी की गयी थी, किन्तु उन्होंने श्रपने भाई वीरेनद्भ को लिखा कि सन्‌ १६०८ के श्ररविंद को 
बैगाल चाहता है, किन्तु में सन्‌ १६०८ का अरविंद नहीं रहा । यदि मेरे ढंग के ६६ भी कभी 
तैयार हो जायें तो में श्रा सकता हूँ | बहुत दिनों तक मुझे यह आशा बनी रही, किन्तु अन्त 
में जब में निराश हो गया तो उधर से मुँह मोड़ लिया | उनके विचारों में श्रोज के साथ-साथ 
सचाई थी। प्राचीन संस्कृति के भक्त होने के कारण भी उनके लेख मुझे विशेष रूप से पसन्द 
आते थे । उनका जीवन बड़ा सादा था| बिन्होंने अपनी पत्नी को लिखे उनके पत्र पढ़े हैं, 
वे इसको जानते हैं। उनके सादे जीवन ने मुझको बहुत प्रभावित किया । उस समय लाला 
हरदयाल अ्रपनी छात्रवृत्ति को छीड़कर विलायत से लौट श्राये थे | उन्होंने सरकारी विद्यालयों 
में दी जानेवाली शिक्षा प्रणाली का विरोध किया था श्रौर "हमारी शिक्षा-समस्या” पर ४ लेख 
पंजाबी में लिखे | उनके प्रभाव में ग्राकर पंजाब के कुछ विद्यार्यियों ने पढना छोड़ दिया था | 
उनके पढ़ाने का भार उन्होंने स्वयं लिया था। ऐसे विद्याथियों की रंख्या बहुत थोड़ो थी। 
हरदयालनी बड़े प्रतिभाशाली थे और उनका विचार था कि कोई बड़ा काम बिना कठोर 
साधना के नहीं होता | एडविन्‌ श्रार्नोल्ड की 'लाइट श्राफ एशिया” को पढ़कर वह बिलकुल 
बदल गए ये | विलायत में श्री श्यामबी कृष्ण वर्मा का उन पर प्रभाव पड़ा था। उन्होंने 
विद्यार्थियों के लिए दो पाठ्यक्रम तेवार किए थे | इन चूचियों की पुस्तकों को पढ़ना मैंने 
झारम्म किया | उम्र विचार के विद्यार्थो इस समय रूस-जापान युद्ध, गेरीबाल्डी और मैजेनी. 
पर पुस्तक और रूस के आ्रातंकवादियों के उपन्यास पढ़ा करते थे | सन्‌ १६०७ में प्रयाग से 
रामानन्द बाबू का 'माडन रिव्यू! भी निकलने लगा। इ0का बड़ा आ्रादर था | उस समय हम 
लोग प्रत्येक बंगाली नवयुत्रक को क्रान्तिकारी समझते थे | बंगल।-साहित्य में इस कारण और 
भी रुचि उत्पन्न हो गयी । मैंने रमेशचन्द्रदत्त और बंकिम के उपन्यास पढ़े और बंगला-साहित्य 
थोड़ा बहुत समभने लगा । स्वदेशी के ब्रत में हम पूरे उतरे | उस समय हम कोई भी विदेशी 
वश्तु नहीं खरीदते ये | माघ-मेला के अवसर पर इम स्वदेशी पर व्याख्यान भी दिया करते 
ये। उस समय म्योर कालेज के प्रिसिपल केनिंग्स साइब ये । वह कट्टर एंग्लो-इणिडियन थे। 
हमारे छात्रावास में एक विद्यार्थों के कमरे में खुदीराम बसु को तसवीर थी। किसी ने प्रिंसिपल 
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को इसकी सूचना दे दी | एक दिन शाम को वह आये और सीधे मेरेशमित्र के कमरे में गए | 
मेरे मित्र काक्षेज़ से निकाल दिये गये, क्रिन्तु श्रीमती एनी बेसेए्ट ने उनको हिन्दू काले में 
भरती कर लिया | 


धीरे-धीरे दम में से कुछ का क्रान्तिकारियों से सम्बन्ध होने लगा। उस समय कुछ 
क्रान्तिकारियों का विचार था कि आई० सी० एस०» में शामिल दोोना चाहिये, ताकि क्रान्ति के 
समय दम जिले का शासन सम्माल सकें। इस विचार से मेरे ४ साथी इज्जनलैर्ड गये। में भी 
सन्‌ १६११ में जाना चाहता था, किन्तु मातानी की आज्ञा न मिलने के कारण न जा सका | 
इधर सन्‌ १६०७ में सूरत में फूट पड़ चुकी थी औ्रौर कांग्रेस के गरम दल के लोग निकल श्राये 
थे | कन्वेन्शन बुलाकर कांग्रेस का विधान बदला गया | इसे गरम दज्ञ के लोग कन्वर्शन 
कांग्रेस कहते थे। गवन॑मेश्ट ने इस फूट से लाभ उठाकर गरम दल को छि+-मभिन्न कर दिया | 
कई नेता जेल में डाल दिए गए। कुछ समय को प्रतिकूल देख भारत से बाहर चल्ले गये और 
लन्दन, पैरित, जिनेवा और बलिन में क्रांति के देन्द्र बनाने लगे और वहाँ से ही साहित्य 
प्रकाशित द्ोता था । मेरे जो साथी विलायत पढ़ने गये थे, वह इस साहित्य को मेरे पास भेजा 
करते थे। भी सावरकर की वार श्राफ इण्डटियन इनडिपेण्डेन्स/! की एक प्रति भी मेरे पास 
आयी थी। और मुझे बराबर हरदयाल का 'बन्दे मातरम्‌!, बलिनका 'तल्वारः और पेरिस का 
“(दुशिडयन सोशलाजिस्ट” मिला करता था। मेरे दोस्तों में से एक सन्‌ १६०८ की लड़ाई में 
जेल में बन्द कर दिये गये थे तथा श्रन्य दोर्ा केवल वैरिस्टर द्ोकर लौग थ्राये। मैंने सन्‌ 
१६०८ के बाद से कांग्रस के अ्रधिवेशनों मे जाना छोड़ दिया, क्योंकि हम लोग गरम दल के 
साथ थे। यहाँ तक कि जत्र कांग्रेस का श्रधिवेशन प्रयाग में हुआ, तत्र भी हम उसमें नहीं 
गये। सन्‌ १६१६ मे जब कांग्रेस म दोनों दर्लों का मेल हुआ तब हम फिर कांग्रेस 
में श्रा गए । 


दी० ०० पास करने के बाद मेरे सामने यह प्रश्न आया कि में क्या करू | में कानुन 
पढ़ना नहीं चाहता था, में प्राचीन इतिहास में गवंषणा करना चाहता था। म्योर कालेज में 
भी अच्छे-अच्छे श्रध्यापकों के सम्पर्क में आया। डाक्टर गंगानाथ का की मुझपर बड़ी कृपा थी | 
बी० ए. में प्रोफेसर ब्राउन से इतिहास पढ़ा । भारत के मध्ययुग का इतिद्ास वह बहुत अच्छा 
जानते ये | पढाते भी श्रच्छा ये | उन्हीं के कारण मैंने इतिहात का विपय लिवा | बी० ए० 
पास कर मैं पुरातत्व पढ़ने काशी चला गया । वहाँ डाक्टर वेनिप्त और नास्मन ऐसे सुयोग्य 
अध्यापक मिले | कक्‍्वींत कालेब में जो अंग्रेज श्रध्यापक आते थे, वह संस्कृत सीखने का प्रयत्न 
करते थे। डाक्टर वनिस ऐसा पढ़ाने वाला * म द्वोगा। नार्मन साइब के प्रति भो मेरो बड़ी 
भद्धा यी। जन्र में क्‍्वींत कालेज में था, तत्र वहां भ्रों शचोरद्वनाथ सान्‍याज्ञ से परिचय हुश्रा | 
विदेश से आने वाला साहित्य वह मुझसे ले जाया करते थे। उनके द्वारा मुझे क्रान्तिकारियों के 
समाचार मिलते रहते थे | मेरी इन लोगों के साथ बड़ी सहानुभूति थी। किन्तु में डकेती श्रादि 
के सदा विरुद्ध था। में किसी भी क्रान्तिकारी दल का सदस्य न या। किंतु उनके कई नेताओं 
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से परिचय था। वे मुकपर विश्वास करते थे श्रौर समय समय सर मेरी सद्बायता भी लेते रहते 
थे। सन्‌ १६१३ में जब मैंने एम० ए० पास किया तब मेरे घरवालों ने वकालत पढ़ने का 
आग्रह किया | में इस पेशे को पसन्द नहीं करता था, किन्तु जत्र पुरातत्व-विभाग में स्थान न 
मिला, तब इस विचार से कि वकालत करते हुए मैं राजनीति में भाग ले सकूंगा, मैंने 
कानून पा । 


सन्‌ १६१५ में में एल०-एल० बीं० पास कर वकालत करने फेजाबाद श्राया | मेरे 
विचार प्रयाग में परिपक्व हुए. और वहीं मुझको एक नया जीवन मिला | इस नाते मेरा प्रयाग 
से एक प्रकार का श्राध्यात्मिक संबन्ध है। मेरे जीवन में सदा दो प्रवृत्तियाँ रही हैं--एक 
पढ़ने लिखने की ओर, दूसरी राजनीति की श्रोर | इन दोनों में संघर्थ रहता है | यदि दोनों 
की सुविधा एक साथ मिल बाती है तो मुझे बड़ा परितोष रहता है श्रोर यद्द सुविधा मुझे 
विद्यापीठ में मिली | इसी कारण वह मेरे जीवन का सबसे श्रच्छा हिस्सा है जो विद्यापीठ की 
सेवा में व्यतीत हुआ और श्राज भी उसे में श्रपना कुद्ध ब समभता हूँ । 


सन्‌ १६१४ में लोकमान्य मंडले जेल से रिहा होकर आए और अ्रपने सहयोगियों 
को फिर से एकत्र करने लगे । श्रीमती बेसैश्ट का डनको सहयोग प्राप्त हुआ और होमरूल 
लीग की स्थापना हुईं। सन्‌ १६१६ में हमारे प्रांत में श्रीमती बेसेश्ट की लीग की स्थापना 
हुई | मेंने इस संतन्ध में लोकमान्य से बातें कीं श्रोर उनकी लीग की एक शाखा फैजाबाद में 
खोलना चाहा, किन्तु उन्होंने यह कहकर मना किया कि दोनों के उद्दे श्य एक हैं, दो दोने 
का कारण केवल इतना है कि कुछ लोग मेरे द्वारा कायम की गयी किसी संस्था में शरीक 
नहीं होना चाहते श्रौर कुछ लोग श्रेमती बेसेण्ट द्वारा स्थापित किसी स्थान में नहीं रहना 
चाइते । मेंने लीग की शाखा फेजाबाद में खोली और उसका मन्त्री चुना गया । इसकी श्रोर 
से प्रचार का कार्य होता था और समय समय पर सभाश्रों का आयोजन द्दोता था। मेरा सबसे 
पहला भाषण अली बच्घुश्रों की नजरूबन्दी का विरोध करने के लिए आमन्त्रित सभा में हुआ 
था | मैं बोलते हुए बहुत डरता था, किन्तु किसी प्रकार बोल गया श्रोर कुछ सब्जनों ने मेर 
भाषण की प्रशंता की । इससे मेरा उत्साद बढ़ा और फिर धीरे-धीरे संकोच दूर दो गया:। 
मैं सोचता हूँ कि यदि मेरा पहला भाषण बत्रिगड़ गया होता तो शायद में भाषण देने का 
फिर साहस न करता | 


में लीग के साथ साथ कांग्रेस में भी था श्रौर बहुत जल्दी उसकी सब कमेटियों में 
बिना प्रयत्न के पहुँच गया | मद्गात्मा जी के राजनीतिक क्षेत्र में श्राने से धारे धोरे कांग्रेस का 
रूप बदलने लगा | आरंभ में वह कोई ऐसा द्िस्सा नहीं लते थे, किन्तु सन्‌ १६१६ से बह्द 
प्रमुख भाग लेने लगे। खिलाफृत के प्रश्न को लेकर जब मद्दामाजरी ने श्रमहथोग श्राग्दोलन 
चलाना चाह्या तो अ्रसहयोग के कार्यक्रम के संबन्ध म॑ लोकमान्य से उनका मत भेद था। जून 
१६२० में काशी में ए० आई० सी० सी० की बैठक के समय में इस संबन्ध में लोकमान्य से 
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बातें की | उन्होंने कहा कि मैंने श्रपने जीवन में कमी सरकार के साथ सहयोग नहीँ किया; प्रश्न 
झसहयोग के कार्यक्रम का है। जेल से लौटने के बाद जनता पर उनका वह पुगना विश्वास 
नहीं रह गया था श्रौर उनका ख्याल था कि प्रोग्राम ऐस। हो जिस पर जनता चल सके | वह 
कॉमिलों के बहिष्कार के खिलाफ थे। उनक। कहना था हि यदि श्राधी भी जग्हें खाली रहें 
तो यद्द ठीक है, किन्तु यदि वहाँ जगहें मर जायेंगी तो अ्रपने को प्रतिनिधि कहकर सरकार- 
परस्त लोग देश का अश्रह्ित कर्ंगे। 


उनका एक सिद्धान्त यह भी था कि कांग्रेस में श्रपनी बात रखो और अन्त में जो 
उसका निर्णय हो उसे स्वीकार करो। में तिलक का अ्रनुयायी था, इसलिए मैंने कांग्रेस में 
कों तिल-बहिष्कार के विरुद्ध बोट दिया, किन्तु जब्र एक बार निर्णय हो गया तो उसे शिरोधार्य 
किया | वकालत के पेशे में मेश मन न था। नागपुर के अ्रधिवेशन में जब असहृयोग का 
प्रस्ताव पास हो गया तो उसके अनुसार मैंने तुन्त वकालत छोड़ दी। इस निश्चय में मुझे 
एक ज्षण की भी देर न लगी। मेंने किसी से परामर्श भी नहीं किया क्योंकि में कांग्रेस के 
निर्णय से अपने को बंधा हुआ मानता था | मेंने अपने भविष्य का भी खयाल नहीं किया। 
पितः जा के एक बार पूछना चादा, कितु यह सोचकर कि यदि उन्होंने विरोध किया तो में 
उनकी श्राज्ञा का उल्लंघन न कर सकूंगा, मेंने उनसे भी श्रनुमति नहीं मांगी | किंतु पिताबी 
को जब पता चला तो उन्होंने कुछ श्रापत्ति न की। केवल इतना कद्दा कि तुमको श्रपनी छ्वतंत्र 
जीविका की कुछ फिक्र करनी चाहिये और जत्र तक जीवित रहें, मुझे किसी प्रकार की चिन्ता 
नहीं होने दो। श्रसहयोग आ्आांदोलन के शुरू होने के बाद एक बार परण्डित जत्राहइरलाल 
फैजाबाद श्राये और उन्होंने मुझसे कहा कि बनारम में विद्यापीठ खुलने जा रद्दा है। वहां लोग 
तुम्हें चादते हैं। मैंने अपने प्रिय मित्र श्री शिवप्रसाद जी को पत्र शिखा | उन्होंने मुभे तुरंत 
बुला लिया | शिवप्रमाद जी मेरे सहपाटठी थे और विचार्-स्म्य होने के कारण मेरी उनकी 
मित्रता हो गयी। वह बड़े उदार हृदय के व्यक्ति ये। दानियों में मेंने उन्हीं को एक पाया जो 
नाम नहीं चाहते थे। क्रांतिकारियों को भी वह धन से सहायता करते थे। विद्यापीठ के काम 
में मेरा मन लग गया । श्रद्धेज डाक्टर भगवानदास जी ने मुझपर विश्वास कर मुझे उपाध्यक्ष 
बना दिया। उन्हीं की देख रेख में में काम करने लगा। में दो वर्ष तक छात्रावास में दी 
विद्यायियों के साथ रहता था | एक कुटुम्बन्सा था। साथ-साथ हम लोग राजनीतिक कार्य भी 
करते ये | कराची में जत्र अजीबन्धुओं को सजा हुई थी, तन हम सत्र बनारस के गाँवों में 
प्रचार के लिए गये थे | श्रपना-अपना जिध्ष्र बगल में दब।, नित्य पैदल घूमते थे | सन्‌ १६२६ 
में डाक्टर साहब ने श्रध्यक्ष के पद से त्यागपत्र दे दिया श्रोर भुके अध्यक्ष चना दिया। बनारत 
में मुझे कई नये भित्र मिले। विद्यापीठ ने अ्रध्यापकों से मेरा बड़। मीठा सम्बन्ध रहा | भी 
भीप्रकाशजी से मेरा विशेष स्नेह हो गया। यह श्त्युक्ति न होगी कि वह स्नेहव्श भेरे प्रचारक 
दो गये। उन्होंने मुझे आचार्य कहना शुरू किया, यहाँ तक कि वह मेरे नाम का एक अंग बन 
गया दे । सबसे वह मेरी प्रशंसा करते रहते थे । यद्यत्रि मेरा परिचय जवाहरलाल थी से दोमरूल 
श्रांदोलन के समय से था,तथापि भी श्रीप्रकाश जी द्वारा उनसे तथा गणेरा जी से मेरो घनिष्ठता 
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हुईं। में उनके घर में महीनों रहा हूँ | बढ मेरी सदा फिक्र उसी तरह किया करते हैं जैसे माता 
झपने बालक की मेरे बारे में उनकी राय है कि मैं अ्रपनी फिक्र नहीं करता हूँ, शरीर के प्रति 
बड़ा लापरबाह हूं । मेरे विचार चाहे उनसे मिर्ल या न मिले उनका स्नेह घटता नहीं | रियासती 
दोस्ती पायदार नहीं होती, किन्तु विचारों में श्रन्तर होते हुए भी हम लोगों के स्नेह में फर्क 
नहीं पड़ा है। पुराने मित्रों से वियोग दु-खदायी हैं। किन्तु शिष्यता बनी रहे तो संबन्ध में 
बहुत अन्तर नहीं पड़ता । ऐश मिसाले हैं, किंतु बहुत कम। 


नेता का मुझमें कोई भी गुण नहीं हैं। महत्वाकांच्ा भी नहीं है। यद्द बड़ी कमी 
है। मेरी बनावट कुछ ऐसी हुई है क मैंन नेता हो सकता हूं और न अ्रन्धभक्त अ्रनुयायी | 
इसका श्रथ नहीं है कि मैं अनुशासन में नहीं रहना चाहता । में ब्यक्तिवादी नहीं हूं। नेताश्रों 
की दूर से आराधना करता रहा हूं | उनके पास बहुत कम जाता रहा हूं। यह मेरा स्वाभाविक 
संकोच है| श्रात्मप्रशंशा सुनइर कौन खुरा नहीं द्वोता, अ्रच्छा पद्‌ पाकर किसको प्रसन्नता 
नहीं होती, कित॒ मैंने कमी इसके लिए, प्रयत्न नहीं किया | प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी के समापति 
होने के लिए मैंने श्रनिच्छा प्रकट की, किंतु अपने मान्य नेताश्रों के श्रनुरोध पर खड़ा होना 
पड़ा । इसी प्रकार जब पण्डित ज्वादरलाल नेहरू ने मुझसे कार्यत्मिति में आने को कहा, 
मैंने इनकार बर दिया किंठु उनके आग्रह करने पर मुझे निमंत्रण स्वीकार करना पड़ा। 


में ऊपर कह चुका हूं कि मैं नेता नहीं हूं। इसलिए, किसी नये श्रांदो- 
लन या पार्य का आरम्म नहीं कर सकता। सन्‌ १६३४ में जत्र जयप्रकाशजी ने 
समाजवादी पार्टी बनाने का प्रस्ताव रखा और मुझे! सम्मेलन का सभापति बनाना चाह्दा तो 
मेंने इनकार कर दिया। इसलिए नहीं कि ,सप्ताजवाद को नहीं मानता था, किन्तु इसलिए 
कि में किसी बड़ी जिम्मेदारी को उठाना नहीं चाहता था। उनसे मेरा काफी स्नेह था और 
इसी कारण मुझे श्रन्त में उनकी बात माननी पड़ी। सम्मेलन मई सन्‌ १६३४ में हुआ था। 
त्रिद्दार में भूकम्प हो गया था। उसी सिलसिले में विद्यायियों को लेकर काम करते गया 
था। वहाँ पदली बार डाक्टर लोहिया से परिचय हुआ। झमे यद्द कहने में प्रसन्नता है 
कि जब पार्टी का विधान बना तो केवल डाक्टर लोहिया और हम इस पक्त में थे कि उद्देश्य 
के अन्तगंत पूर्ण स्वाधीनता भी होनी चादिए। अ्रन्त में हम लोगों की विजय हुई-- 
भी मेहर श्रत्नी से एक बार सन्‌ १६२८ में मुलाकात हुई थी। अम्बई के ओर मित्रों को मैं 
उस समय तक नहीं जानता था। श्रपरिन्रित व्यक्तियों के साथ काम करते मुझको घबराहट 
होती है, किन्तु प्रमन्नता की बात है कि सोशलिस्ट पार्ट के सभी प्रमुख कार्यकर्ता शीघ्र ही एक 
कुठम्ब के सदस्य की तरह हो गये | 


यों तो मैं अपने सूब्रे मं बराबर भाषण किया करता था, किन्तु अखिल भारतीय कांग्रेस 
कमेटी में में पहली बार पटने में बोला। मौलाना मुहम्मद श्रली ने एक बार कहा था कि 


बड्चाली और मद्रासी कांग्रेस में बहुत बोला करते हैं, बिहार के लोग नत्र औरें को 
बोलते देखते हैं तो खिसक कर राजेन्द्रबाबू के पास जाते हैं श्रोर कहते हैं कि 'रोवाँ बोली न, 
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श्रौर यू० पी० के लोग खुद नहीं बोलते श्रौर जब कोई बोलता है तो कहते हैं, 'क्या बेवकूफ 
बोलता है !? हमारे प्रान्त के बड़े-बड़े नेताश्रों के आगे हम लोगों को कभी बोलने की जरूरत 
नही पड़ती थी। एक समय पश्िडित जवाहरलाल भी बहुत कम बोलते थे | किन्तु सन्‌ १६३४ 
में मे गर्टी की ओर से बोलना पड़ा। यदि पार्टी बनी न होती तो शायद मैं कांग्रेस में 
बोलने का साहस भी नहीं करता | 


पणश्डित जवाहरलाल जी से मेरी विचारधारा बहुत मिलती-जुलती थी | इस कारण 
तथा उनके ब्यक्तित्व के कारण मेगा उनके प्रति सदा श्राकर्षण रहा। उनके सँवन्ध में कई 
क्षोमल स्मृतियाँ हैं | यहाँ केवल एक बात का उल्लेख करता हूँ । हम लोग भ्रहमदनगर के 
किले में एक साथ थे । एक बार टहलते हुए कुछ पुरानी बातों की चर्चा चल पड़ी | उन्होंने 
कहा--नरेन्द्रदेव | यदि मैं कांग्रेस के आंदोलन में न श्राता और उसके लिए कई बार जेल 
की यात्रा न करता तो में इन्सान न बनता ।! उनकी बहन कृष्णा ने श्रपनी पुस्तक में जवाहर 
लाल जी का एक पत्र उद्घृत किया है, जिससे उनके व्यक्तित्व पर प्रकाश पड़ता है | पशिडत 
मोतीलाल जी की मृत्यु के पश्चात्‌ उन्होंने अपनी बहिनों को लिखा छि पिता की संपत्ति मेरी 
नहीं है, * पी सबके लिए उसका ट्रष्टीमात्र हूँ | उस पत्र को पढ़कर मेरी आ्राँखों में आयु श्रा 
गये औ्रोर मैंने जवाइरलाल जी की महत्ता को समझा | उनको अ्रपने साथियों का बड़ा खयाल 
रहता है ओर बीमार साथियों को बड़ी शुभषा करते हैं | 


महात्मा जी के आाश्म में चार महीने रहने का मौका मुझे सन्‌ १६४२ में मिला | मैंने 
देखा कि वे केसे अपने प्रत्येक चण का उपयोग करते हैं | वह रोज श्राश्रम के प्रत्येक रोगी की 
पूछ-ताछ करते थे । प्रत्येक छोटे-बड़े कार्यकर्ता का खयाल रखते ये | आ्राश्रमवासी श्रयनी छोथी- 
छोटी समस्याश्रों को लेकर उनके पास जाते थे और वह सब्रका समाधान करते थे | आश्रम में 
रोग-शय्या पर पड़े-पड़े में विचार करता था कि वह पुरुष जो आज के हिन्दू धर्म के किसी नियम 
को नहीं मानता, वह क्यों श्रसंख्य सनातनी हिन्दुओं का श्रार/ध्य देवता बना हुआ है | पणिडत 
समाज चाहे उनका मले ही विरोध करे, किंतु श्रपढ़ जनता उनकी जा करती है । इस रहस्य 
को हम तभी समझ सकते हैं, जत्र हम जाने कि भारतीय जनता पर श्रमण-संस्कृति का कहीं 
अधिक प्रभाव पड़ा है। जो व्यक्ति घर-बार छोड़कर नि:स्वार्थ सेवा करता है, उसके श्राचार 
की ओर हिन्दू जनता ध्यान नहीं देती | पश्डितजन भले द्वी उसकी निन्दा करे, किन्तु सामान्य 
जनता उसका सदा सम्मान करती है। अ्रक्तूअवर सन्‌ १६४१ में जब्र में जेल से छूटा तब 
महात्माबी ने मेरे स्वास्थ्य के संबन्ध में मुझसे पूछा ओर प्र।कृतिक चिकित्सा के लिए श्राभम 
में बुलाया | में महात्मा जी पर बोक नहीं डालना चाहता था। इसलिए कुछ बहद्दाना कर 
दिया | पर जब में ए० आ्राई० सी० सी० की बैठक में शरीक होने वर्धा गया और वहाँ बीमार 
पड़ गया, तब उन्होंने रहने के लिए श्राग्रह रिया। मेरी चिकित्सा होने लगी। महात्माजी 
मेरी बड़ी फिक्र रखते थे । एक रात मेरी तबियत बहुत खराब हो गई। जो चिकित्सक नियुक्त 
थे, घबरा गये, यद्यपि इसके लिए फोई कारण न था। रात को १ बजे “बिना मुझे बताये 
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महात्माजी जगाये गये और वह मुझे देखने आये | वह उनका मौन का दिन था । उन्होंने मेरे 
लिए मौन तोड़ा | उसी समय मोटर भेजकर वर्धा से ड.क्टर बुलाये गये | सुबढ़ तक तत्रीयत 
सैंभल गई थी। दिल्ली में स्टेफड क्रिप्स वार्ताला। के लिए शअ्राये थे | महात्मानी दिल्‍ली जाना 
नहीं चाहते थे, किन्तु श्राग्रह होने पर गये | जाने के पहले मुझसे कहा कि वह हिन्दुध्तान के 
बंखारे का सवाल किठी न किसी रूप में लायगे। इसलिए उनकी दिल्‍ली जाने की इच्छा न 
थी | दिल्‍ली से बराबर फोन से मेरा तबीयत का द्वाल पूछा करते थे | वा भी उस समय बोमार 
थीं। इस कारण वे बल्दो लौट थझाये | जिनके विचार उनसे नहीं मिलते थे, यदि वे ईमान- 
दार होते थे तो वह उनकी अपने निकट जाने का चेश करते थे । उस समय मदात्माबी सोच 
रहे थे फिजेत मं वह शस बार भोजन नदों करेंगे | उनके ३.। विचार की जानकर महादेव 
भाई बड़े चिन्तित हुए | उन्दोंने मुझसे कह। कि तुम भी इस संबन्ध में मद्दात्मानी से बाते करो । 
डाक्टर लोहिया भो सेवाप्राम उठती दिन आ गये थे । उनसे भी यही प्रार्थना को गई | दम 
दोनों ने बहुत देर तक बात काँ। महात्माजी ने हमारी बात शान्तिपूर्वक सुनी, किन्तु उस 
दिन अन्तिम निर्णय न कर रुके | बम्बई में जब हम लोग ६ अ्रगस्त को गिरफ्तार हो गये 
तो स्पेशल ट्रेन में श्रदमदनगर ले जाये गये। उनमे मदात्माजी, उनकी पार्ट और बम्+ई के 
कई प्रमुख लोग थे | नेताओ्रों ने उस सप्तय भी मद्दात्माजी से अन्तिम बार प्रार्थन। की कि वह 
ऐसा काम न करें | किले में भी दम लोगों को सदा इसका भय लगा रहता था। 


सन्‌ ४५ में हम लोग छूटे | मे जवाहरलालजी के साथ झलमोड़ा जेत से १४ जुन को 
रिहा हुआ । कुछ दिन के बाद में पूना में मद्ात्माजी से मिला। उन्होंने पूछा कि सत्य और 
शहिंसा के बारे में ग्रव उुम्दारे क्‍या विचार हैं ! मेंने उत्तर दिया कि में सत्य की तो सदा 
से आराघना किया करता हूँ, किन्तु इसमं मुंकको रदेद हैँ 5 बिना बुछ दिए के राज्य की 
शक्ति दम अ्रं&जों से छोन सक्गे । मद्ात्माजी के सबन्ध में श्रनेक रुस्मस्ण हैं, कितु समया- 
भाव से हम इससे श्रिक वुछ नहीं कहते | 


इधर १ई वध से कांग्रेस में यह चर्चा चल रही थी कि कांग्रेस में कोई पार्र नहीं रहनी 
चाहिए | महात्माजी इसके विरुद्ध थे। देश के स्वतन्त्र होने के बाद भां मेरी राय थी कि 
अभी कांग्रेस से अलग होने का समय नहीं है, क्योंकि देश संकट से गुजर रद्द है। सोशलिंत्ट 
पार्ट में इस संबन्ध में मतभेद था, किन्तु मेरे मित्रों ने मेरी सलाह मानकर निर्णय को ठाल 
दिया | मैंने यह भी साक कर दिया था कि यांद कांग्रेस ने कोई ऐसा नियम बना दिया बिससे 
हम लोगों का कांग्रेस मं रहना अ्रत॑भव द्वो गया तो मैं सबसे पहले कांग्रेस छोड़ दूंगा । कोई 
भी व्यक्ति, जिसको श्रात्मतैमान का ख्याल है, ऐसा नियम बनाने पर नहीं रह सकता | यदि 
ऐसा नियम न वनता ओर पार्टी कांग्रेस छोड़ने का निर्णय करती तो यह तो ठीक है कि मैं 
आदेश का पालन करता, किन्तु में यह नहीं कह सकता कि मैं कहाँ तक उसके पक्ष में होता | 
काँग्रेस के निणय के वाद मेरे सब्र सन्देद मिट गए और श्रपना निणंय करने में मुके एक क्षण 
भी नलगा | मेरे जीवन के कठिन श्रवसर, जिनका मेरे भविष्य पर गहरा श्रसर पड़ा है, ऐसे 


( ६६ ) 


ही हुए हैं। इन मोफ़ों पर घटनाएँ ऐसी हुई कि ममे श्रयना फैसला करने में कुछ देर न 
लगी | इसे में श्रपना सौमाग्य समझता हूँ । 


मेरे जीतन के कुछ ही वर्ष रह गए हैं। शरीर संपत्ति श्रच्छी नहीं है, किन्ह मन में 
श्रत्र भी उत्साह दै। रुदा श्रन्याय से लड़ते ही बीता। यह कोई छोटा काम नहीं है। स्ततंत्र 
भारत में इसकी श्रौर भी आवश्यकता है। श्रपनी विन्दगी पर एक निगाह डालने से मालूम 
होता है कि जब मेरी आंखे मुद्दंगी, मुझे एक पर्तोष होगा कि छो काम मैंने विद्यापीठ में 


किया है, वह स्थायी है | में कहा करता हूँ कि यही मेरी पूँजी है और इसी के आधार पर 
मेरा राजनीतिक कारोबार चलता है | यह सर्वथा सत्य है | 


# 'जनवाणी' मई, सन्‌ १६४७ ईंसवी | 


प्रत्तातना 


श्री गंगाशरण सिहजी का श्राग्रह है कि में प्रस्तावना के रूप में श्राचाय नरेन्द्रदेवणी 
की इस अपूर्व पुस्तक पर दो चार शब्द लिख दू | इत स्थिति में तो मुझे “कहाँ राजा मोज 
और कहाँ गाँगू तेनी?” वाली कहावत याद श्राती है। एक तरफ आचार्य नरेन्‍्द्रदेवजी ऐसे 
प्रकांड विद्वान्‌ , विविंघ विषयों के साधिकार ज्ञाता, सजनता के प्रतीक, श्रद्वितीय लेखक और 
बक्‍ता, राष्ट्रनेता, शिक्षक, कहाँ मेरे ऐसा साधारण ब्यावदारिक छोटी छोटी बात की उलभनों 
में सदा पड़ा रहने वाला साधारण पुरुष | हाँ मुझे इस बात का अवश्य अ्रभिमान दो 
सकता है ओर है कि मुझे नरेनद््रदेतजी ने श्रपनी मित्रता, अपनी सदयोगिता, श्रपना स्नेह 
देकर सम्मानित किया और मेरे सामने अपने व्यक्तित्व के विभिन्न रूपों को सरलता और 
स्वच्छुता से ब्यक्त कर मुझे यह श्रवसर प्रदान किया कि में प्रत्यक्ष देख सकूँ कि ऐसे विलज्षण 
जीव के लिए भो मनुष्य का शरीर घारण करना संभव है। भगवदूगीता में भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
ने ठीक दी कद्दा है-- 
यद्यद्‌विभूतिमत्सत्व॑ श्रीमदूजितमेव वा । 
तत्तदेवावगच्छु तवं॑ मम तेजोंडश8म्भवम्‌ ॥ 
इसमें कोई संदेह नहीं कि नरेन्द्रदेवज्ी में इस देवी तेजस का अंश प्रचुस्ता से 
विद्यमान था। इनके उठ जाने से वास्तव मे ससार से एक नर-रत्न खो गया | 


नरेन्द्रदेवजी ने मुझसे यह कई बार कहा कि उनकी प्रवृत्ति दो द्वी तरफ रहती है--- 
एक तो दर्शन की तरफ और दूसरी राजनीति की तरफ। इन दोनों को वे छोड़ नहीं सकते | 
इन्हीं की सेवा, ध्यान, साधना, अध्ययन, व्यवहार में उनका जीवन ब्यतीत हुआ | सदा इतने 
श्रस्वस्थ रहते हुए, राजनीतिक कार्य में सदा लगे रहते हुए, सदा लोगों से मिलते रहते हुए, 
उन्होंने कहाँ से समय ओर शक्ति पायी कि अ्रपने में विद्या की इतनी बृद्दत्‌ राशि एकत्र कर 
ली, यद्द सबके ही लिए. सदा आश्चये की बात बनी रहेगी। मेरा यह उनको समकाना ब्यर्थ 
द्वोता था कि श्रापकोी अपने स्वास्थ्य की चिन्ता करनी चाहिये। आपका जीवन हम सबके 
लिए है, केवल आपके ही लिए नहीं है। यदि आप चलते जाएँगे तो दर्शन श्रोर राजनीति 
तो चलती द्वी रहेगी, पर आपके ऐसा पुरुष हम लोगों को नहीं मिलेगा | वें कहां माननेवाज्े 
ये, और दर्शन का अ्रध्ययन श्रौर राजनीति के कार्य में उन्होंने श्रपना समय लगाया और 
अपना प्राण भी दे डाला । 


वे सी प्रकार के दर्शन के विशेषज्ञ थे | किसी भी युग के विचारों के संबन्ध में उनसे 
बाते की जा सकती थीं और जो कोई उनसे मिलता था वह्द कुछ अधिक शान ही लेकर लौय्ता 


( ०१ ) 


था | दर्शनों में उनकी बौद्ध दर्शन से विशेष प्रेम था। श्राज यदि धुद्धदेव का व्यक्तित्व, बौद्ध- 
घर्म के आराध्य पुरुष श्रोर बौद्ध विचार हमारे देश की राजनीति में विशेष स्थान पा रहे हैं 
झौर यदि इस कारण इसका अ्रन्तरांष्ट्री4 प्रभाव भी पड़ रहा है, तो इसका श्रेय नरेन्द्रदेवजी को 
ही है, यद्यपि उन्होंने स्वयं इसका अ्रनुभव न भी किया हो । 

इन्होंने ही प्रथम बार राजनीतिक क्षेत्रों में बौद्ध धर्म और बौद्ध विचागें की चर्चा की 
जितका प्रभाव सब पर द्वी पड़ा क्योंकि उनका आदर और सम्मान महात्मा गान्घीजी से 
लेकर सभी राष्ट्र नेता ओर राजनीतिज्ञ करते थे | काशी विद्यापी5ठ जो कि उनका सबसे बड़ा 
काय क्षेत्र रहा है, उत्के तो संपूर्ण वातावरण में नरेन्द्रदेवजी का व्यक्तित्त, इनकी विचार 
शैली, इनकी कार्य प्रणाली, फेशी रहती थी। ये जद्दाँ दी जाते थे सब्रको अपनी तरफ चुत्रक 
की तरद ग्राकर्वित कर लेते थे, समी इनका संमान करते थे, सभी इनकी बातों को सुनने लगते 
थे | यदि उनका प्रभाव सर्वदेशिक हुथ्आा तो कोई श्राश्चयं की बात नहीँ । 


मेरी समझ में इनके ऐसा वक्ता अपने देश में कोई दूसरा नहीं था। कैसी सुन्दर इनकी 
भाषा थी, कैसे घारा प्रवाद्द से ये बोलते थे, किस प्रकार से इनके एक वाक्य दुभरे वाक्य से 
पृ खलाब्रद्ध रददते थे, यह तो सभी लोग जानते हैं जो उन्हें किसी भी विपय पर कभी भी घुन 
सके हैं । ब्यावद्वारिक राजनीति लिखने की वस्तु नहीं है, बोलने की ही वस्तु है | इस कारण मेरे 
द्ृदय में बड़ा दुःख रह गया कि उनके भाषणों का कोई संग्रद नहीं किया जा सका। यदि 
वह होता तो राजनीति में वह उत्तमोत्तम साहित्य का स्थान ग्रहण करता और बहुतों को अपने 
विचारों को शुद्ध करने में सहायक होता श्रौर उन्हें समुचित ब्यवद्वार के मार्ग पर चलने को प्रेरित 
करता | यद्द बात तो रह गयी। जो उनके भाषणों को सुनते थे वे ऐसे म्रुग्ध हो जाते ये कि 
किसी के लिए उनके शब्दों को लिपि-बंद्ध करना कठिन होता था। राजनीतिक संमेलनों 
में अध्यक्ष श्रादि के पद से जो भाषण देने के लिए वे लिख भी रखते थे, उसे भी वे ब्रोलते 
समय फंक देते थे श्रीर बोलते द्वी जाते थे । इन भाषणों को एकत्र न कर संसार ने एक बहुत 
बड़ी निधि खो दी । 


पर दर्शन लिखने की भी चीज है, ्रोर मके हर्ष है और सन्तोष है कि कम से कम 
उस पर तो वें ग्रंथ लिख ही गये। में अ्रपने को औ्रौर अ्रनेकों को श्राज बधाई देता हूँ कि 
बौद्ध दर्शन पर उनका यह श्रपृव॑ ग्रन्थ प्रकाशित हो रहा है। और बुद्ध भगवान्‌ की २४ वीं 
शताब्दी की जयन्ती के शुभ श्रवसर पर हमें उसे देखने का सौभाग्य भी प्राप्त हो रद्दा है। 
दुख इसका अवश्य है कि वे इसका प्रकाशन स्तरय॑ न देख सके | उनके जीवन के अंतिम दिन 
में प्रा:काल से सायंकाल तक उनके शान्त द्ोने तक उनके साथ था | कई बार उन्होंने इस 
प्रंथ की चर्चा की और संतोष प्रकट किया कि इसका प्रकाशन ऐसे शुभ अ्रवसर पर होने जा 
रद्दा हे । 

ऐसी शअ्रवध्था में मुके भी संतोष हैं कि इस सुन्दर और अ्रपूव रचना की प्रक्तावना 
लिखने का मुझे निमंत्रण दिया गया है, और मेरी यहां धुम कामना है और हो सकता है कि 


( ७२ ) 


हमारे देश के बहुत से लोग इससे श्राकर्षित हों, इसका मनन करें, इसका पठन-पाठन करें, 
झौर देश के पुरातन समय की एक महान विमूति ने जो कुछ विचार प्रकट किये हैं श्रौर बिन्‍्हें 
बर्तमान काल की दूसरी विभूति ने लिपि-बढ्ध किया है, उन्हें सम और श्रपने देश को परम्परा 
का गये की और उसके योग्य अपने को बनावे। मेरी यह भी हार्दिक श्रमिलापा है कि इसके 
द्वारा पणिहित प्रवर क्षेखक की भी स्मृति सदा जाग्रत रहे और बुद्ध मगवान और शआ्राचा ये नरेद्ध- 
देव जी के अन्तर के लंबे अवसर की हमारी राननितिक और सांस्कृतिक कद्दानी हमारे दृदयों को 
सदा बल और उत्साह देती रहे | 


राजमवन, मद्रास श्रीप्रकाश 
१४ मारते १६५६ राज्यपाल, मद्रास 


वोजचथ्यस्यें-डयोन 


अपम अध्याय 


भारतीय संध्कृति की दो धाराएँ 


जिस समय भगवान्‌ बुद्ध का लोक में जन्म हुआ, उस रुपय देश में अ्रनेक वाद प्रचलित 
थे | विचार-जगत्‌ में उथल-पुथल हो रहा था। लोगों की जिज्ञासा जग उठी थी | परलोक है 
या नहीं, एग्णु के अनन्तर जीव का अस्तित्व होता है या नहीं, कर्म है या नहीं, करम-विपाक 
है या नहीं; इस प्रकार के अनेक प्रश्नों में लोगों का कुतृहल था | इन प्रश्नों का उत्तर पाने के 
लिए लोग उत्मुक थे | ब्राह्मण ओर श्रमण दोनों में हं। विचार-चर्चा होती थी । भ्रमण अवै- 
दिक थे। ये वेद का प्रामास्य स्वीकार नहीं करते थे | ये यज्ञ-यागादि क्रिया-कलाप को महत्त्व 
नहीं देते थे | इनकी दृष्टि में या तो इनका क्षुद्र फल्न है या ये निरथ्थक और निष्श्योजनीय हैं | 
भ्रमण आस्तिक और नास्तिक दोनों प्रकार के थे | इनके कई सम्प्रदाय तपस्या को विशेष महत्त् 
देते थे | जो श्रास्तिक ये, वे भी जगत्‌ का कोई खश, कर्ता नहीं मानते ये | 'पालि निकाय! में 
जिन श्रमणों का उल्लेख है, उनमें प्राय: नास्तिक ही हैं | ब्राह्मण ओर श्रमण --ये दो संस्कृति- 
परम्पराएँ प्राचीन काल से चली श्ाती हैं। ये एक दूसरे से प्रभावित हुए हैं। इनमें 
नैसगिक वैर था | ब्राह्मण मुश्ददर्शन को अशुभ मानते थे | ब्राह्मण सांसारिक ये | भ्रमण 
अ्नागारिक होते थे और ब्रह्मचर्य का पालन करते थे | ये सत्या-्वेषण के लिए किसी शास्ता के 
अधीन होते थे, उसके गण या संप्र में प्रवेश करते थे। ब्राह्मण वैदिकरर्म के अनुसार मन्त्र, जप, 
दान, होम, मंगल, प्रायश्रित्तादि श्रनुष्टान का विधान करते थे | धर्म का यह रूप बाह्य था | 
स्वगें की कामना से या श्रन्य लौकिक भोग की कामना से ये थिविध अनुष्ठान होते थे | यज्ञों 
में पशुवध भी होता था। कर्मकारड का प्राथान्य था | ब्रह्मण-धर्म आ्रास्तिक था । बआह्मण सुकृत, 
दुष्कृत के फलविपाक में विश्वास करते थे | इनमें सथ, अहिंसा, अस्तेय ग्रादि के लिए पत्नपात 
था | किन्तु वैदिकी हिंसा हिंसा नहीं समझी «'ती थी। यह निस्परह श्रीर सरल हृदय के होते 
ये और इनको विद्या का व्यसन था। इसलिए समाज में इनका आदर था। धीरे-धीरे इनका 
प्राधान्य हो गया, क्योंकि वेद-विहित अनुष्ठानों की विधि इन्हीं को मालूम थी । पुरोहित संकीर 
हृदय और स्वार्थी होने लगे और वे अपनेको सबसे ऊँचा समभने लगे | ब्राह्मण-काल में 
पुरोहित मानुषी देवता हो गये | इस काल में वेद को शरद-प्रमाण मानते ये | वर्णाश्रमधर्म 
की व्यवस्था इसी काल में प्रौढ़ हुईं । तपस्या का भी माहात्म समभा जाता था, क्योंकि उनका 


२ ब्ौड धर्म दृ्शन 


विचार था कि देवों ने श्रपने उच्च पद को तपस्था से प्राप्त किया था। धीरे-धीरे कोरे कर्मकाणड 
के विरुद्ध आयों' में विद्रोह होने लगा; पशुनथ के विरुद्ध आव्राज उठने लगी। यद कहा 
जाते लगा कि यज्ञय्यागादि हीन हैं, ब्रह्म-शान सर्वश्रेष्ठ है। यह उपनिषत्रकाल था। इस 
काल में ब्रह्मविद्रा की चर्चा बढ़ने लगी। ऋषि आश्रमों में नियरास करते थे, और ब्रह्म-चिन्तन 
में स रखते थे। जिज्ञामु शिक्षा के लिए. उनके पास जाते थे और जिनको यद्द पात्र समझते 
थे, उनको शिक्षा देते ये | ब्राह्मण धर्म के अन्तगंत तापस भी होते थे, जिनको वैश्वानस कहते 
थे | इनके लिए. जो आचारविहित था, उसका वर्णन 'वैयानससूत! में मिलता है। बौद्ध 
भिक्तुशों मं भी ऐसे मिन्ु दोते थे, जो वैख्ानमों के नियमों झा पावन करते थे । इन नियमों 
को “धुतंग! कदते हैं । बृतमूल-निकेतन, अरणयनित्रास, श्मशानतास, श्र यवच्दमत्रास, पांशुकूल- 
रण ग्रादि 'धुतंग! हैं। ( क़ेशों के अ्पयम से भिन्तु विशुद्ध दीता है| बद धुत? कदलाता 
है | उसके अंग 'धुतंग? हैं। ) 
वैबानसों से प्रभावित होकर बौड्ों में भी इस प्रकार के यति दोने लगे। कुल विद्वानों 
का कहना है कि जत्र वौद्धब्र्म पूर्व से पश्चिम की ओर गया, तत्र यह परिवर्तन हुआ | पश्चिम 
देश म॑ पूर्व देश की अपेक्षा ब्राह्मणों का कहीं अधिक प्रभाव था | इन विद्वानों के अनुसार 
बौद्धथ का प्रत॑ रूत अ्रल्यल सरल था | पश्चिम देश के ब्राह्मणों में वीद्धवम का प्रचार हो जाने 
के उपरान्त उनके प्रभात्र से यह परिवर्तन घरित इुआ और “तंग?” का समादान लनेतराला भिक्कु 
अबिक आदर की दृष्टि से देखा जाने लगा | 
यह बात ध्यान भें रखने की है कि बुद्ध के समय में आर्तिक का अथ इश्वर में प्रति- 
पन्न नहीं था और न वेद-निन्दक को हीं नान्तिक कहते थ। पाणुनि के निधन के अनुसार 
नास्तिक वह है, जो परज़ोक में विश्वास न कंस्ता ( नास्ति परलोको यम्य रा) | इस निवचन 
के अनुसार वीद्ध और नेन नास्तिक नहीं हैँ। बुद्ध ने अपने सूआन्तों मं ( संवादां में ) नास्तिक- 
बाद को मिथ्यादशटिकदकर गर्टित किया हेँ। छुदछ के समकालीन 'शर्जित वेश कम्म व), जी स्वर्य 
एक गण के आचाये थे, नास्तिकवादी थे। आाजानकात के लिये यद गौरव का विधय है कि 
भारतीय कर्म-फल के महन्+ पर जोर देत थ, इश्वर के अन्चितव्व पर ग्ट । सानव-समाज की 
स्थिति और उन्नति के लिए रमाज से व्यवस्था का दोना आवश्यक दे क्रार थद तमी हो सकती 
है, जय सत्र लोग इसमें प्रतपन्न दो. कि अशुम कम की अथुम, घुम का का शुभ ओर सापघ्मश्र 
का व्यामिभ्र फत होता दे । यद सदाचार तथा नांतिकता का भित्ति 


पक 
बुद्ध का प्रादुर्भाव 


ऐसे काल में--जत्र इन दाशनिक अरनां पर विनार-तिमर्रों दोता था और सदू-ग्रदृस्थ भी 
सत्यान्वेगणु म॑ घरूचार छो इकर भिक्चु या वनत्य द्वाते श्रे--बुद्ध का शाक्य-ब्श में जन्म हुआ | 
इनका कुल क्षत्रिय और गोत्र गौतम था। दनका नाम सिद्धार्थ था। ये राजा शुद्धोदन के पुत्र 
थे। उस समय पूर्त के देशों में क्षत्रियों का प्रावान्य था। अक्षज्ञानी राजा जनक, जो ब्राक्षयों 
को भी ब्रह्म-विद्या का उपदेश करते थे, मिथिला के थे । त्रौद्धघम और जैनधर्म के प्रतिष्ठापक 


प्रथम अध्याय ३ 


भी क्षत्रिय थे। ये धर्म वैदिकपर्म के विरोधी थे, यद्यपि बुद्ध ने सद-आह्णों के लिए. अपशब्द 
कहना तो दूर रहा, उनकी प्रशंसा ही की है। क्षत्रिय ब्राह्मण-पुरोहितों के प्रतिपक्षी थे | वे 
उनको- अपनेसे ऊँचा मानने को तैयार नहीं थे। ब्राह्मण ग्रन्थों म॑ प्रतिबादी के वचन को 
ब्राह्मण क्षत्रिय के शब्द! कहते थे | इससे ज्ञापित होता है कि वे ज्ञत्रियों को अपना प्रतिदइनन्द्द 
मानते थे | 'पालि निकाय? में क्षत्रियों को वर्णों की गणना में प्रथम स्थान दिया है | 

शाक्य-तंश की राजधानी कपिलवस्तु थी। इनका राज्य छोटा-सा राज्य था। उस समय 
भारत में एक मुदद विशाज्ञ राज्य न था, जैता कि आगे चज्नकर नन्‍्दों ने संगठित किया, जिसमें 
चन्द्रगुप्त मौर्य ने वृद्धि की | जातकों से मालूम होता है कि बुद्ध के पूर्व १६ महाराष्ट्र थे | बुद्ध 
के काल में चार प्रधान राज्य संगठित हो रहे थे | इन १६ में से कुछ राष्ट्र अन्य राष्ट्रों में सॉमि- 
लित कर लिये गये। इस कारण महाराष्ट्रीं की संख्या घटने लगी। चार प्रधान राष्ट्र ये थे-. 
(१) मगध, जिसमें अंग शामिन था ओर जिसका राजा बिम्बिसार था; (२) कोशल, जिसकी 
राजधानी श्रावर्ती थी, जिसमें काशी सम्मिलित थी और जिसका राजा प्रसेनजित्‌ था; (३) 
कौशाम्बी, जिसका राजा वत्सराज उदयन था और (४) अबन्ती, जितका राजा चण्डप्रद्योत था । 
इन चाए शब्यों की राजवानियाँ आगे चलकर ब्रौद्धवर्म की केन्द्र हो गई । 

सिद्धार्थ ने राजकुमारों की भाँति शिल्षा प्राप्त की । इनके पिता बैदिक धरम के अनुयायी 
थे। सिद्धार्थ विचारशील थे ओर इसलिए इनकी उत्सुकता जीवन के रहस्यों को जानने के लिए 
बड़ने लगी। सांसारिक सुखों से ये विरक्त हो गये। संसार से इनकों उद्बेग उत्पन्न हुआ ओर 
परमार्थ-सत्य की खोज में एक दिन इन्होंने घर स अभिनिष्कमण किया ओर का 4ाय वर धारण 
कर भिक्लु-भाव ग्रहण किया । उस समय तापसों की विशेष प्रसिद्धि थी। सिद्धार्थ के पिता के 
यहाँ काल-देवल आदि तापस आया करते थ। एक तपोवन में उनको मालूम हुआ कि बिम्ब- 
प्रकोष में 'अराड-कालाम! नामक तायस रदते हैं, जो नि.श्रेयल का श्ञान रखते हैं। यद्द सुनकर 
सिद्धार्थ अराड के तपोवन में गये | वहाँ उनका स्वागत हुआ | निद्धाथ ने पूछा कि जरा-मरण- 
रोग से सत्त ( जीव ) कैसे बिमुक्त होता है ? अराडः ने संत्ञेप भ अपने शान्त्र के निश्चय को 
बताया। उन्होंने संसार की उपपत्ति ओर त्रिवत्तन को समझाया। तचों की शिक्षा देकर उन्होंने 
नैष्िक-पद की ग्रासि का उपाय भी बताया । किन्तु सिद्धाथं को “अराड? की शिक्षा से सन्तोप 
नहीं हुआ । विशेत जानने के लिए, वे “उद्रक-रामपुत्र' के आश्रम को गये,किन्तु इनके भी दर्शन 
को सिद्धार्थ ने स्त्रीकार नदीं किया । इनकी शिक्षा सांख्य-योग की थी । जब इनसे परितोप् न 
हुआ, तब ये अनुत्तर ( सर्वश्रेष्ठ ) शांतिवरन्‍पद की गवेयणा में 'उरुवेशा! आये ओर "नेरञ्ञना? 
(या नैरज़्रा ) नदी के तट पर आवास किया । इन्होंने विचार किया कि मुझमें भी श्रद्धा है, 
बीरय॑ है, स्मृटि, समाधि और प्रज्ञा है, में स्वये धर्म का साज्ञाकार करूँगा | 

बुद्ध के समसामयिक 

हमने ऊपर कहा है कि बुद्ध के समय में अनेक वाद प्रचलित थे | 'दीघनिकाय? के 
ब्रह्मजाल-सुत्त में इन वादों का उल्लेख हैं । इनका वर्णुन यहाँ देना आवश्यक हैं; किन्तु बुद्ध 
के समसामयिक जो ६ शास्ता- संघी, गणी, गणाचार्य और तीथंक्षर थे; उनका संक्षेप में हम 


है बौद्ध-ध्म द्शेन 


बर्णन देंगे । उनके नाम ये हैं--अजित-केश-कम्बल, पूरण-कस्सप, पंकुध-कश्चायन, मक्‍्खलि- 
गोसाल, संजय-वेलट्टिपुत्त, निगंठ-नातपुत्त | इनमें 'निगंठ-नातपुत्तः जैनधर्म के श्रन्तिम तीथ्थड्डर 
महावीर हैं। इनमें केवल यही आस्तिक थे | अजित-केश-कम्बल के मत से न दान है, न ईष्रि 
हुत, न सुकृत और न दुष्कृत कर्म का फत्-विपाक हैं, न इद लोक है, न परलोक, न श्रमण- 
ब्राह्मण हैं, जिन्होंने अभिज्ञाबन् से इदलोक परलोक का सात्नान्कार किया है। मनुष्य चातु- 
मंदाभूतिक है | जब्र वह कात ( मृत्यु ) करता है, तत्र प्रथिव्ी प्रथिवी-काय को श्रनुपगमन करती 
है,'' इत्यादि । इन्द्रियाँ आकाश में संक्रमण करती हैं | बाल और परिडत काय-भेद से विनष्ट 
होते हैं, मरणानन्तर वे नहीं होते | 'संजबः का कहना था कि प्राणातिपात ( वध ), अदत्ता 
दान ( स्तेय ), झषावाद और परदारतामन से पात नहीं होता और दान-यज्ञ आदि से पुण्य 
का आगम नहीं होता | मक्खलि-गोसात़ नियतितादी थे | वे मानते थे कि सब सत्त ( जीव ) 
अवश हैं, अवीय हैं । उनमे न बत है, न वीय है, न पुरुप-पराक्रम। उनके अनुसार ददेतु नहीं 
है, सत्तों के संक्लेश का प्रत्यय ( हेतु ) नहीं हैं; सत्त अहेनुक क्‍्लेश भोगते हैं और बिना हेतु 
त्यय के विशुद्ध होते हैं | गोसान आ्राजीवक सम्प्रदाय के संस्थापक थे | वे कहते थे कि बाल 
और परिडत सब सत्तव-संसरण कर दुःख का अन्त करते हैं। इसे संसार-शुद्धि कहते हैं। ये 
ग्रचेलक थे और अनेक प्रकार के कष्ट-तप करते थे। जेतबन के पीछे उनका एक स्थान था | 
ये पंचामि तापते थे,उत्कुटिक थे और चमगादड़ की भांति हवा में कूलते थे | 'पालि निकाय! में 
इनको मुक्ताचार कहा है | एक सूत्रान्त में इनको 'पुत्तमताय पुत्ता! कहा है, अर्थात्‌ यह उस 
माता के पुत्र है जिसके पुत्र मर जाते हैं। बुद्धघोप के अनुसार वर्ण? झ्रात्मा को निष्किय और 
कर्म को नहीं मानते थे । अजित? नास्तिक थे और कर्म-विपाक को नहीं मानते थे | गोसाल? 
नियतित्रादी ये, ये कर्म और कर्म-फल दोनों का प्रतिपेध करते थे | 
बुद्ध आजीवकों को सबसे बुरों समझते थे। तापस होने के कारण इनका 
समाज में आदर था। लोग निमित्त, शकुन, स्त्रम्म श्रादि का फल इनसे पृछ॒ते थे। 
अशोक और उनके पोत्र “दशरथ” के लेखों म॑ आजीवकों का उल्लेख है| इनके अ्रतिरिक्त 
और भी तापस थे जो शरीर को नाना प्रकार के कष्ट देते थे| कोई सन का कपड़ा पहनता 
था; कोई कुश-चीर, कोई केश-कम्बन् धारण करता था, कोई उलूक-पक्ष॒ धारण करता था 
कोई केश-छुब्बन करता था; कोई कण्टक पर शयन करता था ( करट्कापाश्रय ), कोई 
गोअतिक, कोई मृगत्रतिक होता था, किसी की उच्छुबृत्ति थी। ये हिम-वात-सूर्यादि 
दुःख को सहन कर अनेक प्रकार से शरीर का आतापन-परितापन करते थे | इनका विश्वास 
था कि दुःख से सुख की प्राप्ति होती है। इसी कारण उस युग में तापसों का 
बढ़ा आदर था | उनका कष्टमय जीवन को स्वीकार करना एक बढ़ी छात समकी जाती थी | 
आश्रय द्वोता है कि 'अजित-केश-कम्बन ऐसे लोगों के लिए. समाज में आदर थां। इसका 
कारण यही प्रतीत द्वोता है कि ये तापस थे | ये तपस्या किस उद्देश्य से करते थे, यह भी 
जात नहीं है। ये लोग श्रदूभुत कर्म दिखाते थे; यह दावा करते थे कि इन्होंने ऋद्धियाँ प्राप्त 
की हैं। अतः इसम कोई आश्रय नहीं है कि बुद्ध ने भी 'नेरज्षना? के तट पर रह कर ६ वर्ष 


प्रथम अध्याय है 


कठोर तपस्या की; क्‍योंकि उस समय नेष्ठिक-यद की प्राप्ति के लिए तप आवश्यक समझा 
जाता था। 


बुद्धत्व-प्राप्ति 

बुद्ध के साथ पाँच अन्य भिक्तु भी थे। उन्होंने अनशन-त्रत यह समक कर किया कि इससे 
वह जन्म-मरण पर विजय करेंगे | वे एक तिल-तरडुल पर रहने लगे। इसका परिमाण यह हुआ 
कि बुद्ध अत्यन्त कृश हो गये । वह त्वगस्थिशेष रह गये । “ुद्धचरित? के शब्दों में तव उनको 
मालूम हुआ कि यह धर्म विराग, बोध, मुक्ति के लिए नहीं है; दुर्बल इस पद को नहीं पा 
सकता | ऐसा विचार करके बुद्ध पुन भोजन करने लगे | जन्र उनका शरीर और मन स्वस्थ 
हुआ, तब उन्होंने समाधि लगाई। उन पाँच भिक्तुओं ने असन्तुष्ट होकर॑ उनका साथ छोड़ 
दिया । सिद्धार्थ बोध के लिए. कृतसंकल्प हो अश्वत्यमूल में पयकबद्ध हुए और यह प्रतिज्ञा की 
कि जब्बतक में कृतकृत्य नहीं होता, तब तक इसी आ्रासन में बैठा रूँगा। रात्रि के प्रथम याम 
म॑ उनको पूर्व जन्मों का ज्ञान हुआ, दूसरे याम में दिव्य-चक्कु विशुद्ध हुआ, श्रन्तिम याम में 
द्वादश प्राष-समुत्पाद का साक्षात्कार हुआ और श्ररुणोदय में उनको सर्वज्ञता का प्रयन्त 
हुआ । यह उनका बुद्धत्व है | उस दिन से वे बुद्ध कहलाने लगे | सर्वशता का साक्षात्कार कर 
भगवान्‌ ने जो प्रीतिवचन ( उदान ) कहे, उनको हम यहाँ उद्धृत करते हें-.“कष्टमय जन्म 
बार-बार लेना पढ़ा। में णहकारक की खोज मे संसार में व्यर्थ भट्कता रहा | किन्तु णहकारक ! 
अब मेंने नुके देख लिया । श्रत्र॒ तू फिर गहनिर्माण न कर सकेगा | तेरी सब कड़ियाँ हृूट गई; 
गृह- शिखर दह गया । जित्त-निर्वाण का लाभ हुआ; तृष्णा का क्षय देख लिया |” 


सात सप्ताह तक वे विविध बृन्ञों के तले बैठकर विमुक्ति-सुख का आनन्द लेते रहे | 
भगवान्‌ को बुद्ध, तथागत, सुगत आदि कहते हैं। भगवान्‌ के श्रावक सोगत, शाक्यपुत्रीय, 
बौद्ध कहलाते हैं । ऐसी कथा है कि बुद्धत्व प्रात कर भगवान्‌ के धर्मोपदेश में अ्रनिच्छा हुई, 
किन्तु ब्रह्मा सहंपति की प्रार्थना पर धर्मॉपदेश के लिए राजी हुए | पहले उनका विचार 'अराइ- 
कालाम? ओर “उद्रक-रामपुत्र को धर्म का उपदेश ( देशना ) देते का हुआ, किन्तु यह जानकर 
कि वे अ्रब जीवित नहीं हैं, उन्होंने उन पाँच भिक्तुओं को धर्म का उपदेश करने का निश्चय किया 
जो उनका साथ छो इकर “ऋषिपत्तन! मृगदाव (सारनाथ,काशी के पास) को चले गये थे। आयाड़ 
पूर्णिमा के दिन उनका पहला उपदेश 'सारनाथ! में हुआ । यह उपदेश धर्मचक्र-प्वर्ततन-सूत्र 
है। यहीं धर्मंचक्र का प्रथम बार प्रवर्तन हुआ | इसलिए सारनाथ भिक्ुओ्ों का एक तीथ हो 
गया । पाँचों भिक्तु प्रथम शिव्य हुए। वाराणसी का एक वरणिक्‌-पुत्र 'यश? भी संसार से विरक्त हो 
कऋषिपत्तन आया | वह भी भगवान्‌ से उपदेश थाकर भिक्तु हो गया। यद संवाद पाकर उसके 
५४ मित्र भी भिक्तु हो गये | इस प्रकार इन ६० मिक्ुओं को लेकर बुद्ध-शासन का आरम्म 
हुआ । भगवान्‌ ने एक संधत्र की प्रतिष्ठा की। आगे चलकर जब्र संघ के नियम बने, तब संघ 
की सदस्यता के लिए एक विधि रखी गई। इसे “उपसंपदा? कहते हैं । , मध्यदेश में १० 
भिछुओं के और प्रत्यन्तिक जनपदों मं पाँच भिक्ुओं के संत्र के संगुख “उपसंग्दा? होती थी । 


६ बौद्ध-धर्म दशन 


आरम्म में जत्र संघ नहीं था, तब पहले शिक््यों की उपसंपदा “एहि मिक्नो! इस वाक्य से 
हुई | पंचवर्गीय भिन्तुओं की उपसंपदा इसी प्रकार हुईं। इसी प्रकार जत्र भगवान्‌ ने आनन्द के 
शाग्रह पर स्त्रियों को सँत्र में प्रवेश करने की आशा दी तो महाप्रजापती गोतमी की ( जो पहली 
भिकछुणी थी ) उपसंपदा भिक्ुओं के गुरुधर्मों को स्वीकार करने से हुई | 
धर्म प्रसार 
भगवान्‌ ने धर्म-प्रचार के लिए इन ६० भिक्षुओ्ों को भिन्न-भिन्न दिशाश्रों में भेजा 
और ख्य॑ 'उस्वेज्ञा! की ओर गये | वहाँ 'उरवेल-काश्यप”ः और उनके दो भाई एक बृहत्‌ 
संघ के साथ निवास करते थे | ये जटिल थे। इनको भी उपदेश देकर भगवान्‌ ने शासन 
में दीक्षित किया | इन जटिलों की आस-पास बहुत ख्याति थी। मगध के महाराज बिम्बिसार 
भी इनका बहुत आदर करते थे। यह जानकर किवे बुद्ध के शासन में प्रवेश कर गये, 
उनको बढ़ा आश्चय हुआ | इससे बुद्ध की ख्याति फैली और स्वयं बिम्बिसार उपासक 
हो गये। ग्रहस्थ शिष्य उपासक उपासिका कहलाते थे । भगवान्‌ चारिका ( भ्रमण ) करते 
हुए. कपिलवस्तु पहुँचे ओर वहाँ कई दिन ठहरकर उन्होंने धर्म का उपदेश किया । शाक्य- 
कुल के श्रनेक युवक भिक्तु हो गये । बुद्ध के पुत्र राहुल भी भिक्ु हुए। यहाँ से भगवान्‌ 
राजगृह झाये। उस समय वहाँ श्रमण संजयः अपने संघ के साथ रहते थे | इस संघ में 
'शारिपुत्रः और “'मौद्गल्यायन” थे | ये भी बौद्ध-मिक्तु हो गये । इन्होंने भिक्तु “श्रश्वजित्‌? से 
श्रमण गौतम की शिक्षा का सार सुना था। यह शिक्षा इस गाथा म॑ उपनिबद्ध है। यह 
अनेक स्थानों पर उत्कीर्ण॑ पाई गई है--- 
ये धम्मा देतुप्पभवा तेसं हेनुं तथागतों श्राह । 
तेसं च यो निरोधों एवं वादी महासमणों ॥ 
ये दो अग्रश्नावक- कहलाते हैं| इस प्रकार धीरे-धीरे बौद्धघर्म फेलने लगा | हम इस 
धर्म के मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों का उल्लेख आगे करेगे ओर बुद्ध क्री बताई निवौण की साधना 
का भी दिग्दर्शन करायगे | तथा विकास-कम से बौद्ध दर्शन के विभिन्न वादों का भी श्रालोचन 
करेंगे | यहाँ आयंदेव के शब्दों म॑ं दतना कहना पर्याप्त होगा-- 
धर्म समासतो5हिंसां वर्णयन्ति तथागताः | 
शुन्यतामेत्र निर्वाण केवलं॑ तदिहोभयम्‌ ॥ 
अहिंसा ओर निर्वाण ये दो धम जो स्वर्ग-विमुक्ति-प्रापक हैं, तथागत द्वारा बर्णित हैं | 
यह शान और योग का मार्ग है। भगवान्‌ ने स्वर्य कद्दा हैँ कि जिस प्रकार समुद्र का एक रस 
लवण-रस हे,उसी प्रकार मेरी शिक्षा का एक रस विमुक्ति-रस हैं | आ्रायुरवेदशासत्र के श्रमुसार भग- 
वान्‌ की भी चतु:सूत्री है--दुःख है, दुःख का देतु है, दुःख का निरोध है, दुःखनिरोधगामिनी 
प्रतित्ति ( मार्ग ) है । भगवान्‌ यद्यपि ब्रह्म या ईश्वर और आत्मा की सत्ता को नहीं मानते थे, 
तथापि पुनजन्म, परलोक में प्रतिपन्न ये । वे ब्राह्मणों के लोकबाद और देववाद को मानते थे । 
वे देव, यक्त, किन्नर, असुर, प्रेत की सत्ता और स्वर्गं-नरक की कल्पना को मानते थे | हम ऊपर 
कह चुके हैं कि वे नास्तिक नहीं थे | वे कर्म ओर कम का फल मानते थे | 


प्रथम भध्याय ३ 


बौद्धधर्म के प्रसार का यह फल हुआ कि तापसों औ्रोर नास्तिकों का प्रभाव बहुत कम 
हो गया । इसी कारण निम्रंन्थ और श्राजीवक वौद्ध-भिक्तुओं की हँसी उड़ाया करते थे कि ये 
ऊंब तपस्या नहीं करते, तब निर्वाण का लाभ क्या करेंगे ! बौद्ध-मिछुओं ने एक प्रवल संघ 
स्थापित किया, जो राजाओं का, विशे। कर अशोक का प्रश्नय पाकर उन्नत अ्रवस्था को पहुँचा | 


चारिका, वर्षावास ओर प्रवारणा 


बुद्ध भिन्नुओं के साथ चारिका करते थे; भिन्नुश्रों के सन्देहों का निराकरण करते थे; 
उनको धर्म-विनय ( मिक्ुओ्रों के निवम ) की शिक्षा देते थे; जो तीर्थिक उनसे प्रश्न करने 
श्राते थे, उनसे संलाप करते थे और णहस्थों को धर्म का उपदेश देते थे । वर्षा ऋतु में चारिका 
बन्द दो जाती थी; मिक्ु एकस्थ होते थे। उपासक उनको वर्षावास का निमंत्रण देते थे। 
उपासक उनकी भिक्षा की व्यवस्था करते थे ओर भिक्तु उनको धर्मोपदेश देते थे। इस प्रकार 
उनमें श्रादान और प्रतिदान होता था और संघ की एकता सिद्ध होती थी। वर्षा के अ्रन्त में एक 
उत्सव होता था जिसे प्रवारण। ( पवारणा ) कहते थे । इस उत्सव में भिकछु और उपासक सत्र 
संमिलित दोते थे और एक भिक्तु समी भिक्ुओं और उपामकों को धर्मोपदेश देता था। वे 
दिन में उपोसथ (अत) रखते थे और सायंकाल को संमेज़न होता था। एक भिक्तु दूसरे के पाप 
को श्राविष्कृत करता था और वह पाप स्वीकार करता था | अन्त में उपासकों द्वारा लाई हुई दान 
की वस्ताँँ भिन्नुओं में बाँट दी जाती थीं। हर पांचवें वर्ष प्रवारणा का उत्सव विशेष समारोह से 
होता था | यह पंचवार्थिक परिदद्‌ कहलाती थी | यद्यपि 'पालि निकाय! में इसका उल्लेख नहीं 
है, तथाप अशोकावदान, दीपदंश, महावंश और चीनी यात्रियों के विवरण से इसके अस्तित 
का पता चलता है। फाहियान की यात्रा के विवरण से मालूम होता है कि “खाश? के राजा ने 
पंचवार्षिक परिषद्‌ को बुलवाया था, जिसमें उन्होंने अपना सर्वम्ब दान में दे दिया। हनत्सांग ने 
भी कूचा और वामियान में इस उत्सव को देखा था। वैदिक विश्वजित्‌ यज्ञ में भी सर्वसम्पत्ति 
का दान होता था। ५०६ ६० में चीन के मद्दाराज ने भी पंचवार्थिक परिषद्‌ को 
आमंत्रित किया था । इससे मालूम द्वोता है कि बौद्धों के जीवन में इस उत्सव का विशेष 
स्थान था। 

आश्चर्य है कि 'विनयपिटक! में इसका उल्लेख नहों है। इसका कारण यह प्रतीत द्वोता 
है कि विनय में केवल भिक्ुओं के संबन्ध में बातें कही गई हैं और उपासकों की उपेक्षा को 
गई है | वर्षो के उत्सव के वर्णन में भी उपासकों का उल्लेख अप्रत्यक्ष रूप से श्राता है। जप 
हम “चुक्नवम्म? के ११ वें खन्‍्धक का पाठ करते हैं, तब हम देखते हैं कि केवल मिछु श्र उनमें 
भी विशेषकर श्रह॑त्‌ ( अ्रदवत्‌ वह है जिसने निर्शण का लाभ किया है ) का ही उल्लेख होता 
है| इन्‍्हींका प्राघान्य है। प्रथम धर्म-संगीति में, जो वर्षावास के समय हुई, केवल अहंत्‌ ही 
रहे, उपासक नहीं । हेनत्सांग मगध देश के वर्णन में लिखते हैं कि उस स्थान के पश्चिम जहाँ 
आनन्द ने अ्रहत्‌ पद प्राप्त किया, श्रशोक द्वारा निर्मित एक स्तूप था। इसी स्थान में महातंघ 
निकाय ने धर्म का संग्रह किया था। जो शैक्ष की श्रव॒स्था में थे, या उस अबरथा को पार कर 
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चुके थे; किन्तु मद्दाकाश्यप की धम-संगीति में शरीक नहीं किये गये थे, वे वहाँ एकत्र हुए. | 
उन्होंने कद्दा कि जक्रतक शास्ता ( बुद्ध ) थे, वे हम सबको उपदेश देते थे; किन्तु धर्मराज्र के 
परिनिबृत्त € निर्वाण में प्रविश ) होने के बाद से श्रत्र चुनाव होता है। उन्होंने श्रापस में 
निश्चय किया कि हमको भी धर्म का संग्रह करना चाहिये | इस संगीति में भिक्ु और उपासक 
दोनों बड़े समूह में संमिलित हुए थे। उन्होंने भी सूत्र, विनय, अभिधर्म, संयुक्तपिटक और 
धारणीपिटक का संग्रह किया | इस निकाय को “भह्यासांघिकः इसलिए कहते हैं; क्योंकि इसमें 
उपासक और भिक्तु दोनों का एक बड़ा समुदाय शरीक हुआ था | इसमें संदेह नहीं कि इस 
वृत्तान्त से और द्वितीय संगीति के अवसर के संघभेद के बृत्तान्त से विरोध है; किन्ठु जैसा कि 
ओोल्डेनवर्ग! ने कहा है, इस द्वितीय संगीति के विवरण राजग्ह की संगीति से पहले के हैं । 
मद्दासाधिकों का प्रथक होना भी दोनों घमसंगीतियों के कुछ विवरणों से पुराना हो सकता है। 
चीनी यात्री के इस कथन का समन प्रथम संगीति के उन विवरणों से होता है जो दो परि- 
निरवाशयत्र के परिशिष्ट हैं। इनके अनुसार परिषद्‌ में कम से कम सब प्रकार के भिक्तु थे, 
केवल अ्र्हंत्‌ ही न थे | एक विवरण के अनुसार इनके भ्रतिरिक्त देव, यक्ष, नाग, प्रेत, उपासक 
ओर उपासिका भी थे। इन सूत्रों का संत्र्ध महासांघिक विनय से है। यह संभव है कि यह 
दो परिनिर्वाणसूत्र 'महासांधिक' निकाय के हैं। यह परम्परा युक्त प्रतीत होती हे और प्रथम 
महासंगीति के जो विवरण उपलब्ध हैं, वे प्रायः संघ के इतिहास में एक विशेय परिवर्तन की 
सूचना देते हैं। श्रतः हमको मानना होगा कि आरम्म में वर्षा में जिस परिषद्‌ का संमेलन 
होता था, वह महासंघ था | उसमें सत्र प्रकास के ब्रौद्ध संमिलित होते थे। उपासकों का उसमें 
त॑मिलित होना आवश्यक था । 


निर्वाण 


बुद्ध के जीवन-काल में भिक्तुओं का ग्हस्थों से घनिष्ट संबन्ध था। उस समय बुद्ध 
की शिक्षा भी बहुत सरल थी। सर्व॑भूत-मैत्री इसका विशेष गुण था। उद्देश्य स्वर्ग या ब्रह्म- 
लोक प्राप्त करना था। प्रातिमों हुसंवर-समादान, शुभकर्म और भावना से उद्देश्य की सिद्धि 
होती थी । कुछ विद्वानों का मत हैं कि उस समय निर्वाण की कल्पना श्रभाव, श्रकिंचन की न 
होकर अ्रमृत-पद की थी | निर्वाग अच्युत स्थान है। यह अ्रचल, अ्रजर, अ्रमर, क्षेमपद 
श्रम्ृतपद हे | यह अ्रनुत्तर योगक्षेम हैँ | स्वयं बुद्ध कहते हैं कि इस अवस्था को व्यक्त करने के 
लिए. कोई शब्द नहीं हैं| यह अनिर्बचनीय, अवाच्य, अवक्तव्य हे। “जो निर्वाझ को प्राप्त 
होता हैँ, उसका प्रमाण नहीं है, जिससे कह सकें कि यह क्‍या है ।” यह एकान्त झुल है, यह 
अप्रतिमाग हे | निर्वाण को सुत्र, शान्त, प्रणीत कहा है। भगवान्‌ अशातसृत्र में कहते हैं; -- 
“हे मिक्कुओ ! यह अ्जात, अभूत, श्रकृत, असंस्कृत है | हे भिकुओ | यदि यह अजात, श्रभूत, 
अ्र्ृत, असंस्कृत न होता तो जात, भूत, कृत, संस्कृत का निःसरण न होता [? भगवान्‌ 
पुनः कहते हैं--उसका ध्रुव निःसरण अतर्क्य है, दह अजात, असमुत्यन्न, अशोक विरजपद है । 
वह दुःख धर्मों का निरोध हैं । वह संस्कारों का उपर्म हैं | 


प्रथम अध्याय ९ 


ऊपर दिये हुए उद्धरणों में निबौण के लिए. अमृतपद? शब्द का प्रयोग होने से कुछ 
विद्वानों का कहना है कि बुद्ध ने जिस निवाण की शिक्षा दी थी, वह आत्मा के अमरत्व का 
और मोक्त में नित्य-सुख का द्योतक था | इन विद्वानों का कथन है कि आगे चलकर ओऔद्धधर्म 
का रूप विकृत हो गया और वह निर्वाण को सर्वदुश्ख का अभाव-मात्र मानने लगे | शरवात्स्की 
ने इस मत का खण्डन किया है और उन्होंने इस वात को सिद्ध करने की चेश की है कि बुद्ध 
की शिक्षा के अनुसार निरवाण नित्य-सुख की अभिव्यक्ति नहीं है। यह अमिताभ का सखावती 
लोक नहीं है, जहाँ नित्य-सख की कल्पना की गई है। उनका कहना है कि निर्वाण लोकोत्तर 
है और अ्मृत-श्द का अर्थ केवल इतना है कि वद अमृत्युयद है। निर्वाण में न जन्म है 
न मृत्य । आगे चलकर हम ब्रौद्धों के विभिन्‍न प्रम्थानों के आधार पर निर्वाण का बिस्तृत 
विवेचन करंगे | 


अनेक प्रकार के भिक्तु 


बुद्धोपदिष्ट निर्वाण के स्वरूप की जो भी व्याख्या की जाय, बवौद्धशासन में भिन्न रुचि 
और प्रक्रृप्त के अनुसार कई प्रकार के भिन्नु थे। गण्किमनिकाय के महागोसिंग-सुत्त में इन 
विविध प्रकार के भिछुओं का परिचय मितता हैँ | एक समय भगवान्‌ गोसिंग-शालवन में विहार 
करते थे | उनके साथ आनन्द, शारिपुत्र, मौदूगल्यायन, महाकाश्यप, रैबत, अ्निरुद्ध आ्रादि 
भिक्ु थे। धर्म-अवण के लिए ये लोग शारिपुत्र वे पास गये (शारिपुत्र को धर्म-सेनापति भी कहते 
हैं )। भगवान्‌ के परिचारक आनन्द को श्राते देख शारिपुत्र ने उनका स्व्रागत किया और कहा 
कि गोसिंग-शालवन रमणीय हैं; शालवन फूले हुए. हैं; दिव्य गन्ध बह रही हैं, रात्रि निम॑ल है। 
आनन्द | किस प्रकार के भिक्कु से इस वन की शोभा होगी ? आनन्द ने उत्तर दिया कि हे 
शारिपुत्र | जो बहुश्रुत है, जो चारों परियदों / भिक्तु, मिकुण!. उपासक और उपासिका ) को 
कल्याण-घर्म की देशना ( उपदेश ) देता हूं, ऐसे भिकु से यह वन शोमित होगा | शारिपुत्र 
ने यही प्रश्न औरों से किया । मदाकश्यप ने प्रश्न के उत्तर में कहा कि जो भिक्षु अ्रण्य में 
निवास करता है, और जो १३ धुतंगों की प्रशंसा करता हे और उसका ग्रहण करता है, वह इस 
वन की शोभा बढ़ायेगा | पुनः किसी ने शारिपुत्र के उत्तर में विनय की प्रशंसा की और किसी 
ने अभिधर्म के महत्व का वर्णन किया | 
इस संवाद में जिन विविध प्रकार के भिक्ुओं का वर्णन किया गया है, उनमें ग्रानन्द 
ही उस प्रकार के भिक्नु हैं, जिनके द्वारा बीद्धधर्म का प्रचार हुआ। आनन्द वन में एकान्त-बास 
कर समाधि में निमम नहीं रहते थे | यही कारण ह कि आनन्द लोकाप्रेय थे। भगवान्‌ के वे 
उपस्थापक थे | पचीस वर्ष तक उन्होंने भगवान्‌ का परिचयो की | वे उनकी गन्धकुटी में नित्य 
भाड़ देते थे, उनका बिछौना बिछाते थे, स्नान के लिए पानी रखते थे और उनका शरीर दबाते 
थे इतना ही नहीं, आनन्द बहश्नत थे। वे बड़े श्रच्छे वक्ता थे। भगवान्‌ के सब सूत्रान्त 
उनको कंठ्स्थ थे | उनकी स्मृति-शाक्ति प्रबल थी | बहुत-से संत्राद उनके समक्ष दिये गये थे । 
जिन संवादों में वे उपस्थित नहीं होते थे, उन्हें वे बुद्ध से पीछे सुन लेते थे। उपस्थापक होने 


र्‌ 
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के पहले जो शर्तें उन्होंने कीं, उनमें से एक यह भी शर्त थी। यही कारण है कि प्रथम महा- 
संगीति में आनन्द ने धर्म ( सृत्रान्त ) का पाठ किया। यही कारण हे कि सूत्रान्त इस वाक्य से 
श्रारम्भ होते हैं--/एवं मे सुतं» ( मैंने ऐसा सुना है ) 'मैंने! से आनन्द इष्ट हैं। बुद्ध कहते 
हैं कि आनन्द बहुश्रत, श्र॒तधर हैं। वह आदि-कल्याण, मध्यनल्याण, पर्यवसान-कल्याण धर्म 
का चार परिषदों को ( भिक्तु, भिछ्ुणी, उपासक और उपासिका) उपदेश देते हैं| इन्होंने सम्यंग्‌ 
दृष्टि से धर्मों का सुप्रतिवेध किया हे । 
आनन्द बुद्ध को बहुत प्रिय थे। आनन्द के श्राग्रह पर ही बुद्ध ने स्त्रियों को संघ में 
प्रवेश की अनुमति दी थी | भगवान्‌ की माता की बहिन महा प्रजापती गौतमी ने, जिन्होंने 
महामाया की मृत्यु के पश्चात्‌ भगवान्‌ का पालन-पोषण किया था, भिक्ुणी होने की इच्छा प्रकट 
की । भगवान ने निषेध किया । श्रानन्द ने गौतमी का पक्ष लेकर भगवान्‌ से तर्क किया और कहा 
कि क्या स्त्रियों को निवीण का अधिकार नहीं है ! भगवान्‌ को स्वीकार करना पढ़ा कि हे | तब 
श्रानन्द ने कहा कि क्‍या भगवान्‌ की बिमाता ही, जिन्होंने भगवान्‌ का लालन-पालन किया, इम 
उद्चपद से वंचित रह जायेंगी | इस तर्क के आगे भगवान्‌ अ्रवाक्‌ हो गये और उन्हें अनिच्छा 
से इसकी अनुमति देनी पड़ी । इस कारण आनन्द भिक्तुणियों में बड़े प्रिय थे। भिक्ुणियां 
उनका सदा पक्ञ लिया करती थीं और यदि कोई उनको कुछ कहता था, तो वे उनकी ओर 
से लड़ती थीं। श्रानन्द सुबक्ता थे, धर्मोपदेश के लिए, उनकी ख्याति थी; हर जगह उनकी माँग 
थी | वे बड़े ही दयालु थे और लोगों को दुःखी देखकर उनका हृदय द्रवित हो जाता था | वे 
सरल दृृदय और निःस्वार्थ थे। शारिपुत्र से इनकी विशेष मित्रता थी । अच्छी से अच्छी वस्तु 
जो इनको दान में मिलती थी, उसे ये शारिपुत्र को दे दिया करते थे। शारिपुत्र की मृत्यु पर 
इनको बहुत दु/ख हुआ था । 
हम देन चुके हैं कि आनन्द स्त्रियों के ग्रधिकार के लिए लड़े थे। एक वार उन्होंने बुद्ध 
से पूछा था कि ख्त्रियाँ परियदों की सदस्या क्यों नहीं होतीं, आापार क्यों नहीं करती ! चाण्डाल 
के लिए भी उनके मन में घृणा नहीं थी। वे रोगियों को भी सान्यना देने जाया करते थे | 
दोपहर को जब भगवान्‌ विश्राम करने थे, तब वे रोगियों को शुश्रत्ा में लग जाते थे। वे प्म- 
भाण्डागारिक कहलाते थे। उनकी मुत्यु पर यह श्लोक उनकी प्रशंसा में कहे गये थे-- 
बहुम्मुतो धम्मवरो. कोसासकत्रो महेसिनो । 
चअव्खु सब्बस्स लोकस्स आनन्दो परिनिब्बुतो ॥ 
बहुसुतो.. धर्म्मंधरो-व-अन्धकारे तमोनुदो । 
गतिमन्तो सतीमन्तो घितिमन्तो च यो इसि॥ 
सद्धम्माधाकों थेरो श्रानन्‍्दों रतनाकरों | 
( थेरगाथा १०४७-४६ ) 


भगवान्‌ का परिनिर्वाण 
जब भगवान्‌ का कुसिनारा (कमिया) के शालवन में परिनिवीण हुआ, तब आनन्द उनके 
साथ थे। भगवान ने आनन्द से कट्दा कि मैं बहुत थका हैं, ओर लेः्ना चाहता हूँ; दो शाल- 
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वृक्षों के बीच मेश बिछौना कर दो | भगवान्‌ लेट गये और एक परिचारक उनको प॑खा करने 
लगा | भगवान्‌ ने कहा कि मेरे परिनिर्वाण का समय थ्रा गया है | यह सुनकर श्रानन्द को 
बहुत शोक हुआ श्रोर वे विहार में जाकर द्वार के सहारे ब्रैठ गये और विलाप करने लगे | भगवान्‌ 
ने भिक्तुओं से पूछा कि आनन्द कर्हा हैं? भिक्तुश्रों ने उत्तर दिया कि वे विहार में रो रहे हैं। 
भगवान्‌ ने उनको बुलाने के लिए एक भिक्तु को झेजा। जब आनन्द आये, तब भगवान्‌ ने 
कहा--है आनन्द | शोक मत करो। क्या मैंने तुमसे नहीं कहा है कि प्रिय वस्नु से वियोग 
स्वाभाविक और श्रनिवार्य हे ! यह कैसे सम्मव है कि जिसकी उत्पत्ति हुई हैं, जो संस्कृत और 
विनश्वर है, उसकी च्युति न हो १ ऐसा स्थान नहीं | तुमने मनसा, वाचा, कर्मणा श्रद्धा के साथ 
मेरी सेवा की है । तुम श्रनन्त पुण्य के भागी हो । यह कह कर भगवान्‌ ने भिन्नुओं से आनन्द 
की प्रशंसा की । भगवान्‌ ने आनन्द से कहा कि मेरे पश्चात्‌ यदि संघ चाहे, तो विनय के क्षुद्र 
नियमों को रद कर दे | भगवान्‌ भिक्षुश्रों से विदा हुए | भगवान्‌ के अन्तिम शब्द ये थे-- 

“सब संस्कार अनित्य हैं। अपने निर्वोण के लिए बिना प्रमाद के यत्नशील हो | तुम 
अपने लिये स्वय॑ दीपक हो, अ्रत्तदीपा विहरथ? दूसरे का सहारा न द्वढो [? 

ओन्‍शासन भें ऐसे भी भिक्ु थे, जिनको अरण्य में खज्ज-विपाण ( गैंडा ) के तुल्य 
एकान्तवास अधिक प्रिय था। ऐसे भी भिक्तु थे, जो विनय के नियमों के पालन को अधिक 
महत्त्व देते थे | यह विनयघर कद्दाते थे। इनमें 'उपालि? सबसे श्रेष्ठ था। प्रथम धर्मसंगीति में 
उपालि ने ही विनय का संग्रह किया था। ऐसे भी भिक्तु थे जो अ्रभिधर्म-कथा में रस लेते थे, 
दो भिक्तु एक साथ बैठ कर एक दूसरे से प्रश्न पूछते थे और उत्तर देते थे। ये धर्म-कथिक 
होते थे | इस प्रकार के भिक्तु श्रग्रश्नावक मौदगल्यायन थे | किन्तु जिस प्रकार के भिक्ुओं के 
कारण बौद्धधर्म दूर-दूर तक फैला ओर लोकप्रिय हुआ, वे आनन्द की भाँति के थे । 

जैसा हम ऊपर कट्द चुके हैं, बुद्ध की दिनचर्या इसी प्रकार की थी। किन्तु धीरे-धीरे 
ज्यों-ज्यों वौद्धघर्म पश्चिम की ओर बड़ा, लॉ-त्यों उसकी मूल भागना में परिवर्तन होने लगा। 
बुद्ध ८० वर्ष तक जीवित रहे; २६ वर्य की अवस्था में उन्होंने निष्क्रमण किया था। उनके 
जीवन-काल में बौद्धधर्म कोशल, मगध, कोशाम्बी, पांचाल-कुरु देश में फैला था; पश्चिम में 
उजैन तक गया था । मध्यदेश में ब्रह्मणधर्म का अधिक प्रभाव था | चुल्लवग्ग के बारहवें खन्‍्धक 
से मालूम होता है कि द्वितीय धर्ममहासंगीति के समय पश्चिम के संध में आरण्यकों की संख्या 
प्रचुर थी; किन्तु पूर्व में वैशाली के प्रदेश में नहीं थी । 

वेद्क घमम का प्रभाव 

कई ब्राह्मण बोडशासन मे प्रविष्ट हुए । उनके प्रभाव से ब्राह्मण॒धर्म का प्रभाव बौद्ध- 
धर्म पर पड़ा। जैसे वैदिकधर्म में चार आ»न हैं, उसी प्रकार बौद्धों में शहपति, श्रामणेर 
( जिसका उद्देश्य श्रमण होना है), भिकछ्ु और आरण्यक यह चार परिपद हुई । इसी प्रभाव के 
कारण बौद्धों म॑ भी वेखानस-ब्रत के माननेत्राले धुतवादी हो गये। यह धुतंगों का समादान 
करते थे। हम ऊपर कह चुके हैँ कि ये 'धुतंग” वेखानस के ब्रत हैं । इनका प्राधान्य हो गया | 
भिक्कु और उपासक का अन्तर बढ़ने लगा । ये आरण्यक ऋषि और योगी के स्थान में थे । 
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बुद्ध मध्यम मार्ग का उपदेश करते थे। उनका आदर्श दूसरा था | ये आरण्यक संसार 
से विरक्त हो एकान्तवास करते थे और अपनी उन्नति के लिए, ही सचे४ रहते थे | इनकी तुलना 


खज्ज-विषाण से देते हैं, जो वर्गचारी ( भुए्ड में ) नहीं होता, वन में एकाकी रहता है । 

यह विचारणीय है कि विनय में घुतगुणों का उल्लेख नहीं १ै। 'रिवारः में इन व्रतों 
की निन्‍्दा की गई है। पीछे के श्रभिध्म-प्रन्थ जैसे विसुद्धिमग्गो में इनका उल्लेख है | मिलिन्द- 
प्रश्न में भी १३ धुतंगों की प्रशंसा की गई है। धुतवादियों के प्रभाव के बड़ने से उन उत्सवों 
का महत्त्व घटने लगा, जिनमें उपासकों का विशेष भाग था | यह परिवर्तन प्रथम संगीति के 
विवरणों से उपलक्षित होता है। कथा है कि बुद्ध परिनिवाण पर धर्म-विनय के संग्रह के लिए 
संगीति हुईं। यह वर्षाकाल में हुई | ५०० अहंत्‌ संमिलित हुए । इनके प्रमुख आचार्य महा- 
काश्यप थे | दीपवंश में इस संगीति का वर्णन देते हुए. महाक्राश्यप के लिए, लिखा है कि वे 


घुतवादियों के अगुझ थे--“धुतवादानं अ्रग्गो सो कस्सपो जिनसामने [” वे संगीति के 
प्रधान हुए, | 
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वर्षाकाल में जो उत्सव होता था, उसमें सत्र प्रकार के भिक्तु और उपासक संमिलित 
होते थे; किन्तु पालिकथा के अनुसार इस संगीति में उपासकों का संमिलित होना तो दूर रहा, 
केवल वहीं भिक्तु संमिलित किये गये, जो अहंत्‌ हो चुके थे। यह भी विचित्र बात है कि 
यद्यपि आनन्द ने ही सूत्रों का संग्रह किया, तथापि इस हेतु को देकर कि वें अभी अर हंत्‌ नहीं 
हुए. हैं, वे संगीति से प्रथक्‌ किये गये और जब्र उन्होंने अर्त्‌ फल की प्राप्ति की, तभी संमिलित 
किये गए । भगवान्‌ ने जब्र धर्मचक्र-प्रवतन किया तब ६० भिन्नु एक उपदेश से ही अहंत्‌ हो 
गये | परिनितीण के पहले जो थ्राखिरी भिक्तु हुआ, वह 'सुभद्र भी अदृत्‌ हो गया। किन्तु आनन्द, 
जो भगवान्‌ को इतने प्रिय थे, जिन्होंने २५ वर्ष भगवान की परिचर्यी की, जिनको बहुश्रुत, धर्म- 
धर कहकर भगवान्‌ ने भूरि-भूरि प्रशंसा की, वह अर्ईत्‌ पद को न पा सके | यह बात विश्वास 
के योग्य नहीं हैं | उनपर संगीति में यह आगेप भी लगाया गया कि उन्होंने स्त्रियों को संत्र में 
प्रवेश करने के लिए भगवान से अ्मभ्यर्थना की थी और भगवान से परिनिर्वाण के समय यह 
नहीं पूछा कि कौन-कीन कुद्र नियम हसये जा सकते हैं। उस समय भिक्तुश्रों म॑ जो 
ज्येष्र स्थविर होता था, वह प्रमुख होता था। उस समय सब्रसे उ्थेद , आज्ञात-को रिहन्य 
थे। यह पंचवर्गीय मिछुओं में से थे। दीपबंश के अनुसार उस समय झाट प्रमुख थ। 
महाकाश्यप का स्थान अन्तिम था | रस पर भी प्रथम संगीति के व्ची प्रधान बनाये गये | फिर 
हम देखते हैं कि प्रमुख के अधिकार बड़ गये थे। जहां पहले संत्र का पृणु अधिकार था, वहां 
श्रव प्रमुख का अधिकार हो गया । संघ त्रिरत्रों मं से एक था। भिक्तु और उपासक संघ में शरण 
लेते थे, न कि किसी आचार्य या प्रम॒ग्ब में | प्रमुग्य को संत्र के निर्णयों को कर्यान्तरित करना पढ़ता 
था; वह अपने मन्तव्यों को संब्र पर लाद नहीं सकता था | श्रत: दीपबंश म॑ संघ स्वयं संगीति 
के सदस्यों को चुनता है | किन्तु दीपबंश और चुल्लगग्ग के अनुसार मद्राकाश्यप ने ४०० अत 
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को प्रवचन का संग्रह करने के लिए चुना। अ्शोकावदान में भी प्रमुख आचारयों का चुनाव संघ 
नहीं करता है; किन्तु एक आचार्य से दूसरे आचाय॑ को अधिकार हस्तान्तरित होते हैं | पुराने 
समय में संघ्र का जो आधिपत्य था, वह जाता रहा और प्रमुखों का अ्रधिकार कायम हो गया | 
प्राचीन काज़ में संघ का अध्यक्ष स्थविर होता था और उसकी व्यवस्था शिथिल थी । पीछे 

तीन, चार या आठ स्थविरों की परिझ होती थी, जिसके हाथ में समस्त अधिकार होते थे । 
तत्पश्चात्‌ यह परिद््‌ भी नहीं रही और एक प्रमुख हो गया | इन पर्ित॑नों का शिक्षा पर भी 
अनिवाये रूप से प्रभाव पढ़ा | संघ के स्थान में एक व्यक्ति के प्रतिष्ठिी होने से और उपासकों 
का प्रभाव घट जाने से अहेत्‌ का आदर सर्वोच्च हो गया । 

हम देव चुके हैं कि दीपवंश के अनुसार मद्राकाश्यय धुतवादी थ। इसका समथन 
पम्मिमनिकाय! के महागोसिंग-सुत्त से भी होता है | 

जिस समय प्रथम संगीति का प्रचलित विवरण लिपिबद्ध हुआ, उस सम्रग ऐसा मालुम 
होता है, आरण्यक का बड़ा प्रभाव था | इस लिए. आनन्द या अन्य स्थविर को संगगाति का 
प्रमुख न बनाकर महाकाश्यप को प्रमुख बनाया और उन्होंने केवल श्रह॑तों को संग्रह के काम 
के लिए चुना | क्योंकि धर्म का संग्रह आनन्द के बिना न हो सकता था, इसलिए वे उद्योग 
करके शीघ्र अ्हत्‌ हो गये और “उसके पश्चात्‌ संगीति मं संमिलित किये गये । 

आगे चलकर जत्र भिक्तु विद्वार, संवाराम में र्ने लगे, तब्र धुतवाद का हास होते 
लगा; किन्तु नियमों का पालन कणोरता के साथ होने लगा और एकाधिकार बढ़ने लगा | 


द्वितीय अध्याय 
बुद्ध की शिक्षा में सावेभोमिकता 


श्रब हम बुद्ध की शिक्षा पर विचार करेंगे | बुद्ध का उपदेश लोकभापा में होता था; 
क्योंकि उनकी शिक्षा सर्वतलाधारण के लिए थी। बुद्ध के उपदेश उपनिषद्‌ के वाक्यों 
का स्मरण दिलाते हैं | उनकी शिक्षा की एक बड़ी विशेषता सार्वभीमिकता थी। इसी कारण 
एक समय बौद्धधर्म का प्रचार एक बहुत बड़े भूभाग में हो सका। उन्होंने मोक्ष के मार्ग का 
आविष्कार किया; किन्तु वह मार्ग प्राणिमात्र के लिए खुला था | जन्म से कोई बड़ा होता है 
या छोटा--इसे वे नहीं मानते ये | वृथ॒ल-सूत्र ( सुत्तनिपात ) में वे कहते हैं:--- 

“जन्म से कोई बृपल नहीं होता; जन्म से कोई ब्राह्मण नहीं होता | कर्म से बृयल होता है; 
कर्म से ब्राह्मण होता है | हे ब्राह्मण | इस इतिहास को जानो कि यह विश्रुत है कि चाण्डाल- 
पुत्र ( श्वपाक ) मातंग ने परम यश को प्राप्त किया | यहाँ तक कि अनेक क्षत्रिय और ब्राह्मण 
उसके स्थान पर जाते थे। श्रन्त में वह ब्रह्मलोक को प्राप्त हुआ | ब्रह्मलोक की उपपत्ति में 
जाति बाधक नहीं हुई |?” 

धआश्वलायन-सूत्र? में भगवान से आश्वलायन ब्राह्मण माणवक ने कहा कि हे गौतम ! 
ब्राह्षण ऐसा कहते हँ-तआह्ण ही श्रेष्ठ वर्ण है, अन्य वर्ण हीन हैं; ब्राह्मण ही शुद्ध होते हैं; 
अब्राह्मण नहीं; ब्राह्मण ही ब्रह्मा के औरस पुत्र हैं, उनके मुख्र से उत्नन्न हुए. हँ--भ्राप इस 
विषय में क्या कहते हैं (”” 

भगवान्‌ ने उत्तर दिया-*हे आश्वलायन | क्‍या तुमने सुना है कि यवन कम्बोज 
में और श्रन्य प्रत्यन्तिक जनपदों में दो वर्ण हैँ--आ्ार्य ओर दास | आये से दास होता है 
दास से श्राय॑ होता है |” 

“हाँ, मैंने ऐसा सुना है ।”” 

/हे आश्वलायन ! ब्राह्मणों को क्‍या बल है, जो वे ऐसा कहते हैं कि ब्राह्मण ही 
श्रेष्ठ वर्ण हैं, अन्य हीन वर्ण हैं। क्या. मानते हो कि केवल ब्राह्मण ही सावद्य (प्राप ) से 
प्रतिविरत होकर ख्तर्ग में उत्नन्‍्न होते हैं; क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र नहीं १? 

“नहों गौतम ।?? 

“क्या तुम मानते हो कि आह्मण ही मेत्र-चित्त की भावना में समथ होते हैं, ब्राह्मण 
ही नदी में स्नान कर शरीरमल को क्षालित कर सकते हैं ! इस विपय में क्या कहते हो ; यदि 
क्षत्रिय-कुमार ब्राह्मण-कन्या के साथ संवास करे और उसके पुत्र उत्पन्न हो तो वह पुत्र पिता 
के भी सहश है, माता के भी सदश है। उसे क्षत्रिय भी कहना चाहिये, उसे ब्राह्मण भी कहना 
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चाहिये | दे आश्वलायन ! यदि ब्राक्मण-कुमार क्षत्रिय की कन्या के साथ संवास करे श्रौर उसके 
पुत्र पैदा हो तो क्या उसे क्षत्रिय ओर ब्राह्मण दोनों न कहेंगे १? 

“हाँ, कहेंगे, गौतम !! 

“है आश्वलायन ! में चारों वर्णों को शुद्ध मानता हूँ | जातिवाद ठीक नहीं है |” 

'सुन्द रिक-भारद्वाज-सूत्र? मे भगवान्‌ कहते हैं कि जाति मत पछो, आ्राचरण पूछो--( मा 
जातिं पुच्छ चरणं च पुच्छ )। हवन के लिए लाये हुए काष्ठ से अग्नि उत्पन्न होती है। नीच 
और अकुलीन भी धृतिमान्‌ और श्रेष्ठ द्योता है । वासेइ्ठपुत्त-सुत्त में वासि|्ठ और भारद्वाज दो 
माणवक भगवान्‌ के समीप आते हैं और कहते हैं कि हममें जातिवाद के संबन्ध में विवाद है । 
भारद्वाज कहता है कि जन्म से ब्राह्मण होता है और वासि5 कहता है कि कर्म से होता है 
बताइये, हममें से कौन टीक है ? बुद्ध कहते हैं कि जिस प्रकार कीट-पतंग, चतुष्पद, मस्य, पक्षी 
आदि जातियों में जातिमय प्थक्‌-प्रथक्‌ लिंग होता है, उस प्रकार मनुष्यों में नहीं होता । 

मनुष्यों में जिस किसी की जीविका गो-रक्षा है, वह कृपक है, वह ब्राह्मण नहीं है जिसकी 
जीविका व्यवद्वार है, वह वणिक्‌ है । जिसकी जीविका पौरोहित्य है, वह याजक है और जो राष्ट् 
का भोग करता है, वह राजा है। किन्तु तप, अक्मचर्य, संयम और दम से ब्राह्मण होता है, जय 
से, गोत्र से, जन्म से ब्राह्मण नहीं होता। जिसमें सत्य और धर्म है, वह शुच्ि है, वह ब्राह्मण 
है। ( धम्मपद-ब्राह्मण, वर्ग ) हे दुर्मेध | त॒म्हारी जय और अजिन शारी से क्या होता है ? 
तुम्हारा आभ्यन्तर तो गहन है और तुम बाह्य का परिमार्जन करते हो। भगवान्‌ कहते हैं कि लोक 
में जो नाना संज्ञाएँ प्रचलित हैं, वे भिक्ुमात्र ग्रहण करने पर लुप्त हो जाती हैं, जैसे विभिन्‍न 
नदियाँ समुद्र में मिलकर अपने नाम-रूप को खो देतीं हैं | बौद्ध संघ्र में सत्रके लिए स्थान था | 
उस समय शुद्वों को तप करने का अधिकार न था; वे वेदाध्ययन भी नहीं कर सकते थे । श्रमणों 
ने सबके लिए निःश्रेयल का मार्ग खोल दिया। बौद्धधर्म के प्रभाव से आगे चलकर अनेक 
अन्य सम्प्रदाय हुए, जिन्होंने सबको समान रूप से यह अधिकार दिया । 


भगवान्‌ की शिक्षा व्यावहारिक थी। वे दुश्ख के अत्यन्त निरोध का उपाय बताते थे | 
लोक शाश्वत है अथवा अशाश्वत; लोक अ्रन्तवान्‌ हैया अनन्त; जीव ओर शरीर एक हैं 
या भिन्न; तथागत मरण के पश्चात्‌ होता है या नहीं--इत्यादि दृश्यों का व्याकरण (व्याख्या) 
बुद्ध ने नहों किया है; क्योंकि उन्हीं के शब्दों में यह अर्थसंहित नहीं है ओर ये बह्मचर्य- 
प्रवण नहीं हैं| ये विराग, विरोध, उपशम, संत्रोध, निर्बाण, संवर्तनीय नहीं हैं | ब्रह्मचय॑-वास 
इन दृष्टियों में से किसी पर भ्राभित नहीं है। इन दृष्टियों के होते हुए भी, जन्म, जरा, मरण, 
शोक, दुःख होते दी हैं जिनका विधात इसी जन्म में हो सकता है। बुद्ध ने श्रावकों से पूछे 
जाने पर इन प्रश्नों का उत्तर देने से इन्कार किया। भगवान्‌ अग्निवच्छुगोत्त-सुत्त? में पुनः 
कहते हैँ कि ये दृष्टियाँ कान्तार, गदन, संयोजन ( बन्धन) आदि हैं | ये दुःख-परिदाह में हेतु हैं; 
ये निर्वाण-संवर्तनीय नहीं हैं । इसलिए मैं इन दृष्टियों में दोप देखता हूँ और इनका उपगम 
नहीं करता | तथागत सब दृष्टियों से अ्रपनीत हैं। इसलिए बुद्ध ऐसे प्रश्नों की गुत्यियों को 
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सुलमाने में नहीं लगे थे। यह तो दर्शनशास्त्र का विषय था। बुद्ध ने मोक्ष का उपाय 
बताया । इससे इन प्रश्नों का क्या संभन्ध है ! आगे चलकर जब बौद्ध-दर्शनशास्त्र संगठित हुए, 
तब उन्होंने इन प्रश्नों का उत्तर दिया। अ्रन्य सम्प्रदायों से जब्र वाद-विवाद होता था, तब 
बौद्ध इन प्रश्नों का उत्तर देने के लोभ का संवरण न कर सके और बुद्ध की इस शिक्षा को वे 
भूल गये कि ये दृश्याँ अर्थ-सहित नहीं । 


मध्यम-मा्ग 


भगवान्‌ बुद्ध का बताया मार्ग मध्यम-मार्ग कहलाता है; क्योंकि यह दोनों अन्तों का परिहार 
करता है | जो कहता है कि श्रात्मा है. वह शाश्वत दृष्टि के पूर्वान्त में अनुपतित होता दै; जो 
कहता है कि ्रात्मा नहीं है, वह उन्छेद-दृष्टि के दूसरे अ्रन्त में अनुपतित होता है। उच्छेद और 
शाश्वत दोनों अ्रन्तों का परिहार कर भगवान्‌ मध्यमा-प्रतिपत्ति ( मार्ग ) का उपदेश करते हैं। 
एक अ्रन्त काम-सुखानुयोग है, दूसरा अन्त आत्मक्षमथानुयोग है। भगवान्‌ दोनों का परिहार 
करते हैं | भगवान्‌ कहते हैं कि देव ओर मनुष्य दो दृषश्टिगतों से परिपुष्ट होते हैं। केबल 
चन्षुप्मान्‌ यथाभूत देखता है | एक भव में रत होते हैं। जब्र भवनिरोध के लिए धर्म की 
देशना होती है तब्र उनका चित्त प्रसन्न नहीं होता | इस प्रकार वह इसी ओर रह जाते हैं। एक 
भव से जुगुप्सा कर विभव का अभिनन्दन करते हैं। वे मानते हैं कि उच्छेद ही शाश्वत और 
प्रणीत है | वे अतिधावन करते हैं। चन्षुध्मान्‌ भूत को भूततः देखता है; भूत को भूततः देखकर 
बह भूत के विराग, निरोध के लिए. प्रतिपन्न होता है। यह मध्यम-मार्ग अ्रशंगिक-मार्ग है । 
भगवान यह नहीं कहते कि मुझपर श्रद्धा रखकर बिना समझे ही मेरं धर्म को मानों | भगवान्‌ 
कहते हैं कि यह 'एहि परिसिकः, 'द्चतं वेदितब्ब) धर्म है। भगवान्‌ सबको निमंत्रण देते हैं 
कि आओ्रो और देखो, इस धर्म की परीक्षा करो। प्रत्येक को इसका अपने चित्त में अनुभव 
करना होगा | यह ऐसा धर्म नहीं है कि एक मार्ग की भावना करे और दूसरा फल का अधिगम 
करे | दूसरे के साक्षात्कार करने से इसका साक्षात्कार अपनेको नहीं होता। इसलिए भगवान्‌ 
कहते हैं कि दे मिछुओ ! तुम अपने लिए स्र्य दीपक हो, दूसरे की शरण न जाओ । धम्मपद 
में भगवान कहते हँ--“अत्ता हि अत्तनो नाथो अत्ता हि अ्रत्तनो गति |? भगवान एक सूत्र 
में कहते हैं कि धर्म प्रतिसरण है, पुदूगल ( जीव ) नहीं । प्रतिसरण का अर्थ है “प्रमाण! | 
शास्ता भी प्रतिसरण नहीं हैं। एक ब्राह्मण आनन्द से पूछुता है कि भगवान्‌ ने या संघ्र ने 
किसी मिकछु को नियत किया है, जो उनके पीछे प्रतिसरण होगा ! आनन्द ने उत्तर दिया, 
नहीं | ब्राक्षण ने कहा कि बिना प्रतिसरण के संघ की सामग्री ( साकल्य ) केसे रहेगी | आनन्द 
ने कद कि हम बिना प्रतिसरण के नहीं' हैं | धर्म हमारा प्रतिसरण है | 
लोग आत्मकल्याण के लिए अ्रनेक मंगल कृत्य करते हैं; तिथि, मुहूर्त नक्ञक्नादि का 
फल्न विचखवाते है, नाना प्रकार के ब्रतादि करते हैं और उनकी यह दृष्टि होती है कि यह 
पर्याप्त है | उन्हें 'शीलब्रत-परामरशं? कहते हैं | इनमें अभिनिवेश होने से आत्मोन्‍नति का मार्ग 
बन्द हो जाता है| गही के लिए दृष्टि का शोध कठिन होता है; क्योंकि उसकी विविध दृष्टि 
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होती है | इसलिए एक श्लोक में कहा है-- 
दुःशोधा दृष्टिण हिणा नित्य॑ विविधदृश्ना | 
भिकछुणा त्वाजीव एव परेस्वायत्तवृत्तिना ॥ 

इसी प्रकार भिक्तु के लिए आजीव-परिशुद्धि कठिन है, क्योंकि उसको अपनी बृत्ति के 
लिए दूसरों पर आश्रित होना होता है । मगवान्‌ मदमंगल-सुत्त में कहते हैं कि माता-पिता की 
सेवा, पुत्र-दार का संग्रह, दान, धर्मचर्या, अनवद्य क्म--ये उत्तम मंगल हैं। तप, ब्ह्मचर्य 
श्राय-सत्यों का दशन, निर्वाण का साक्षात्कार, ये उत्तम मंगल हैं | 

भगवान्‌ कहते हैं कि वहीं सस्बी है, जो जय-पराजय का त्याग करता है। जय पैर 
को उत्पन्न करता है; पराजय दु-ग्व॒ का प्रसव करता है | अ्रतः दोनों का परित्याग कर. उपशान्त 
गै, सुख का आसेवन करना चाहिये। राग, द्वेत श्र मोह-यह तीन अकुशल मल हैं 
इनका प्रह्मण होना चाहिये | “राग के समान कोई अग्नि नहीं है, ढ्वंग्त के समान कोई कलि 
नहीं है, शान्ति के समान कोई सुख्ब नहीं”, “अक्रोध से क्रोध को जीते, साधुता से असाधु को 
जीते, कदर्य को दान से ओर मथावादी को सत्य से जीते |? 

इसलिए भगवान्‌ मेत्री-मावना की महिमा का वर्णन करते हैं। यह चार बअश्यविहारों 
में से एक है । 

मेत्तमाव-सुत्त मे भगवान्‌ कद्दते हैं--जितनी पुण्य क्रियावस्तु हैं, वे सब मैत्री-भाव की 
१६ वीं कला के भी वराबर नहीं हैं। एक भी प्राणी में दुष्ट-चित्त न होना चाहिये। 
सब के लिए मैत्री का भाव होना चाहिये | इस ग़कार आर्य प्रभूत पुण्य करता है। जिसका 
किसी से बैर नहीं है, जो सब्र भूतों से मैत्री करता है, वह सुखी होता है। रतन-सुत्त में सब 
भूततों के कल्याण की प्रार्थना है। भगवान्‌ इद्रिय-संयम का महत्त्व बताते हैं। वे कहते हैं कि 
जिसके इर्द्रिय-द्वार अगुस हैं, जो भोजन में मात्रा का विचार नहीं करता, उसका चित्त और उसका 
काय दोनों दःखी होते हैं। स्मृति ओर संप्रजन्य से आत्म-रक्षा होती है| ये द्वारपाल हैं, जो 
चित्तपथ की पाप, अ्रकुशल से रक्ता करते हैं।तीन अकुशल वितक॑ हँ--काम, व्यापाद और 
विहिंसा | इनका परित्याग करना चाहिये। तीन कुशल वितकों का--नैष्क्रम्य, श्रव्यापाद और 
अविहिंसा का संग्रह करना चाहिये | 

इसलिए भिक्नु की आजीव-शुद्धि होनी चाहिये। उसे मैत्री-विहारी और मन-काय-वाक- 
से संयत होना चाहिये। जो यथाथ भिक्ु नहीं है, जो याचनक मात्र है, थो दुःशील 
है, उसके लिए भगवान्‌ कहते हैं कि यह अच्छा है कि वह तप्त लोहे के गोले को खाये, इसकी 
अपेक्षा कि वह असंयत राष्ट्रपिंड का भोग करे | पुनः कहते हैं कि इस कारणडक ( यव की 
आकृति का तृश-विशेष जो यवदूपषी कहलाता है ) को विनष्ट करो, इस कशम्बक ( पूतिकाष्ठ) 
को अपकृष्ट करो, इस तरडुल-बिहीन त्रीहि को ।नष्कान्त करो ( सृत्तनिपात, ४० २८१ )। यह 
अश्रमण है, किन्तु श्रमण होने का मान करता है | 

जो भिकु पतनीय का आ्पन्न होता है, उसको भगवान्‌ ने भिक्ुओं के साथ सब प्रकार का 
संयोग करने से बहिष्कृत किया है। आहार के एक ग्रास का भी परिभोग उसके लिए मना 
डे 


दे योदड-घमं-दुशन 


है; विहार के पार्षिएप्रदेश का परिभोग भी उसके लिए वर्जित है। भगवत्‌-श्रापत्न भिक्तु की 
उपमा मस्तकब्छिन्न तालबृक्ष से देते हैँ जो विरूढ़ि, दृद्धि, उपचय, विस्तार के लिए अभव्य हो 
जाता है। यथार्थ भिछु वह है, जिसने क्लेशों का भेद किया । 
शिक्षात्रय 

निवाण के लिए उद्योग करने वाले भिक्तु को सत्र प्रकार के अभिनिवेश का परित्याग 
करना चाहिये। रति-अरति, जय-पराजय, पाप-पुण्य सबसे उसे परे होना चाहिये। जिस 
मार्ग से दुःख का निरोध होता है, उसमें अ्रभिष्वंग नहीं होना चाहिए | भगवान्‌ कहते हैं कि 
धर्म कोलोपम" है । यह निस्तार के लिए है, ग्रहण के लिए नहीं | इसलिए, जो ज्ञानी हैं,उनको 
धर्म का भी परित्याग करना चाहिये, अधर्म का भी । 

हम ऊपर कह चुके हैं कि भगवत्‌ की चतुःसूत्री है। यह चार आय-सद्र कहलाते हैं। 
दुःख क्‍यों होता है और दुःख के निरोध का उपाय क्या है, यह बुद्ध ने बताया है। बौढ्धों की 
साधना त्रिशिज्ञा कहलाती है--शोल-शिक्षा ( अधिशील ), समाधि-शिक्षा ( अधिचित्त ), 
प्रश्ञा ( अधिप्रशा )। यही विशुद्धि का माग है | सभी जीव तृप्णारूपी जय से विजदित हैं । 
जिस प्रकार वेशुबृत्ष गुल्मादिलता से भीतर-त्राहर सब्र ओर आच्छादित ओर विनद्ध होता है, 
उसी प्रकार सब जीव तृष्णा से आच्छादित होते हैं। तृष्णा रूपादि आलम्बनवश बार-बार उत्पन्न 
होती है | तृष्णा का विनाश किये बिना दुःख का अत्यन्त निरोध नहीं होता | विगत-तृष्णु दी 
निर्वाण पद का लाभ करता है। इस तृष्णा-जगा का विनाश करने से ही विशुद्धि होती है | इस 
विशुद्धि के अधिगम का क्या उपाय है | संयुत्त-निकाय में भगवान्‌ कहते हैं कि जो मनुष्य शील 
में प्रतिष्ठित है, समाधि और विपश्यना ( प्रज्ञा )की भावना करता है, वह प्रज्ञावान्‌ और 
वीयंवान्‌ भिक्ु इस तृष्णा-जगय़ का नाश करता है। शील शासन की मूल भित्ति; आधार हे। 
इसलिए शील शासन का आदि है, यही शासन की आदि-कल्याणुता है | सबपाप से विरति 
ही शील है ( सब्ब पापस्स अकरणं )। कुशल ( शुभ ) में चित्त की एकाग्रता समाधि है| यह 
शासन का मव्य है। प्रज्ञा, विपश्यना शासन का पयव्सान है। जब योगी प्रज्ञा से देखता है 
कि संस्कार श्रनित्य हैं, सत्र संस्कार दुःख हैं, सब धर्म अनात्म हैं, तब्र दुःख का निरोध होता है । 
यह प्रशा इष्ट अनिष्ट में तादि-भाव ( समभाव ) का आवाहन करती दे । 

जैसे शैल वात से ईरित नहीं होता, वैसे ही पण्डित निनदा ओर प्रशंसा से विचलित 
नहीं होता | 

शोल से अ्रपाय ( पाप ) का अ्रतिक्रम होता है, समाधि से कामधातु का ओर प्रज्ञा से 
सर्बभव का समतिक्रम होता है। समाधि क्लशों का निष्कम्मन करती है श्रर्थात्‌ उनको श्रमिभृत 
करती है और प्रज्ञा उनका समुच्छेद करती है। एक दूसरी दृष्टि से शील से दुश्वरित्र का, समाधि 
से तृष्णा-संक्नेश का और प्रज्ञा से दृष्टि-संक्नेश का विशोधन होता है । 


१. पाछ्ति-कुशका, संस्कृत-कौछ | तृण, काठ, शाखा, पछाश को छाकर के बाँधते हैं और 
उसके सहारे नदी पाए करते हैं । 


द्वितीय भ्रध्याय १६ 


प्राणातिपातादि वधादिविरमन और भिक्तुओं के लिए उपदिष्ट वर्त-प्रतिपत्ति ( कर्तव्य 
आचार ) की, संवर आदि की पूर्ति शील है। दो शुक्ल धर्मों के होने से शील की उत्पत्ति 
स्थिति होती है। यह ही और श्रत्रपा हैं। ये दो शुक़ धर्म लोक का पालन करते हैं। शील 
संपन्न पुद्दत की तीन शुतियां दोती हँ--«काय, वाक , चेतस | उपासक के लिए पांच विरति 
हैं और भिन्नुओं के लिए. दस | ये पंच-शील और दश-शील कहलाती हैं | 

( १ ) प्राणातिपात-विरति; ( २ ) अदत्तादान"; ( ३ ) अनत्नहझ्मचय ", ( ४ ) मषावाद ९. 
(५) स॒रामगमैरेय *; (६) अकालभोजन *; (७) रत्यगीत-वादित्र "; (८) माल्य-गन्ध-विलेपन " 
(६) उच्चासनशयन"; तथा (१०) जातरूप-रजत प्रतिग्रह* | 

जो भिक्नु शिक्षापदों की रक्षा करता है, जो आचार-गोचर संपन्न है, अर्थात्‌ जो मनसा 
वाचा, कर्मणा अनाचार नहीं करता ओर योगत्षेम चाहनेवाले कुलों का आरसेवन करता है. जो 
अगुमात्र भी पाप से डरता है, जिसकी इद्धियाँ संबृत हैं, जो आजीब्र के लिए पाप धर्मों का 
ग्राश्रय नहीं लेता श्र्थात्‌ जिसका आजीव परिशुद्ध है, जो भिक्तु परिष्कारों का उपयोग प्रयोजना- 
नुसार करता है, जो शीतोष्ण से शरीर-रक्षा के लिए. और लजा। के लिए चीवर धारण करता है 
शरीर को ।वभूगित करने के लिए नहीं; जो शरीर की स्थिति के लिए आहार करता है -- 
इत्यादि, उस भिक्तु का शील परिपूर्ण होता है | 

इस प्रकार शीलसंपन्न होकर समाधि की भावना करनी चाहिये । कुशल चित्त की 
एकाग्रता समाधि है। जब तक चित्त सुभावित नहीं होता, तव तक राग से उसकी रक्षा नहीं 
होती | जैसे अच्छी तरह छाये हुए घर की वृष्टि से हानि नहीं होती, उसी प्रकार सुभावित 
चित्त में राग को अवकाश नहीं मिलता ( धम्मपद )। 

अनेक प्रयोगों से चित्त को समाहित करते हैं। यहाँ सबका वर्णन करना संभव नहीं है। 
आगे समाधिप्रकरण में इसका विस्तार से वर्णन करेंगे। यहाँ केवल दिद्धव्नात्र का निदर्शन 
करते हैं। कल्पाणमित्र से चर्यानुकूल कोई कर्मस्थान ( योगानुयोग की निष्तत्ति में हेतु ) का 
ग्रहण करना चाहिये | उदाहरण के लिए मृतरिण्द, नीलपीतादि पुष्प या वस्त्र का ध्यान करते 
हैं। चार या पाच ध्यान हैं| जत्र अ्भ्यासवश ध्यान विशद होते हैं, तत्र समापत्ति ( समाधि ) 
कौशज्ञ प्राप्त होता है। अन्य भी कर्मस्थान हैं, किन्तु अशुभ, आनापान-स्मृति और मैत्री-भावना 
का विशेत महत्व है । रागाप्ि के उपराम के लिए अशुभ संज्ञा है। 'काय को अशुभ, अशुचि 
समभना? यह अ्रशुम-संश्ञा है । इससे रागानुशय प्रहीण होता है। श्रानापाननपष्मृति प्राणायाम 
का प्रयोग है। इससे काम और चित्त की प्रश्रव्धि होती है। इस कमंस्थान की भावना से 
भगवान्‌ कहते हैं कि पाप, अकुशल-धर्म ज्यों ही उत्पन्न होते हैं, तयों ही अ्रन्तहित हो जाते हैं । 
इसकी भगवान्‌ ने बहुत प्ररांसा की है। यह स्रभाव से ही शान्त और प्रणीत है | द्वंषाम्ि के 
उपशम के लिए मैत्री-भात्रना है. इससे शान्ति का अ्भिगम होता है | बुद्ध कहते हैं कि क्ञान्ति 
परम-तप है,ज्षान्ति का बल बड़ा है। मैत्री-भावना करने वाला प्रार्थना करता है कि सत्र सत्त सुखी 
हों; सब्र का च्ञेम-कल्याणु हो । वह सब दिशाओं को मैत्री-सहगत-चित्त से व्याप्त करता है | 
मैत्री-भावना चार ब्रह्म-विहारों म॑ से एक है । श्रन्य ब्रह्म-विहार मुदिता, करुणा, उपेक्षा हैं | इनका 


शे७ योदड-धमम । 


उल्लेख योगयूत्र में है। इस प्रकार समाधि द्वारा चित्त को कुशल, शुभ धर्मों में समाहित कर 
क्लेशों को श्रभिमूत करते हैं। किन्तु इससे क्लेश निमूंल नहीं होते। इसके लिए, प्रज्ञा की 
भावना करनी होती है। 'इतिवुत्तक? में कहा है कि मोहामि के उपशम के लिए, निर्वेषगामिनी 
प्रशा की आवश्यकता है। 'प्रज्ञः कुशल ( शुभ )-चित्त, संप्रयुक्त-विपश्यना, शान है । धर्मों के 
स्वभाव का प्रतिवेध करना प्रज्ञा का लक्षण है| समाधि इसका आ्रासन्न कारण है, क्योंकि,समाहित 
चित्त ही यथामूतदशों होता है। सब संस्कार अनित्य ओर दुःख हैं, सब संस्कार श्रनात्म हैं | 
लोक शाश्वत है, इत्यादि मिथ्यादृष्टि का प्रहाण प्रशा से होता है । 


प्रतोत्य-समुत्पाद 

दुःख का समुदय, हेतु,--दुश्ख की उत्पत्ति कैसे होती है, इसका यथाभूत ज्ञान दुःख- 
निरोध के लिए आवश्यक है | इस क्रम को प्रतीत्य-समुत्पाद ( देतु-फलपरम्परा ) कहते हैं | बुद्ध 
की देशना में इसका ऊँचा स्थान है | इसलिए हम संक्षेप में इसका निर्देश करेंगे | इसके बारह 
अ्रंग हँ--अरविद्या, संस्कार, विज्ञान, नामरूप, षडायतन, स्पर्श, वेदना, तृष्णा, उपादान, भव, 
जाति तथा जरामरण | इस प्रक्रिया से केवल दुःख-स्कन्ध ( राशि ) का समुदय होता है । 

हेतु-प्रत्ययवश धर्मो' की उत्पत्ति होती है। अविद्या-प्रत्ययवश संस्कार होते हैं, संस्कार- 
प्रत्ययवश विज्ञान होता है, एबमादि । अतः प्रतीत्य-समुत्पाद प्रत्यय-धर्म है और प्रतीत्य-समुत्पन्न 
उन उन प्रत्ययों' से अभिनिवृत्त, उसन्न धर्म है। द्वादश प्रतीत्य-समुत्पाद को तीन कारों में 
विभक्त करते हैं-अ्रविद्या और संस्कार अ्रतीत में, पूव-भत्र में; जाति और जरामरण अपर-मतर 
में; शेत्र आठ अंग वर्तमान-भव में। हमारा यह आशय नहीं है कि मध्य के आठ अंग सब 
जीवों के प्रत्युयजत्न ( वर्तमान )-भव में नित्य पाये जाते हैं | यहाँ हम उस संतति का विचार 
करते हैं, जो सर्वाज्न है। प्रतीत्य-समुत्या: की इस कल्पना में जो विविध अंग हैं, हम 
उनका यहाँ संक्षेप में वर्णन करते हैं | आगे चलकर प्रतीत्य-समुत्याद-बाद के प्रसड्ग भे॑ विस्तृत 
विवेचन करंगे | 

(१) अविद्या--यूवं जन्म की क्लेश दशा है | यहाँ पूर्व॑जन्म की संतति, जो क्लेशावस्था 
में होती है, श्रमिप्रेत है। हे 

(२) संस्कार--पूर्व जन्म की कर्मावस्था है। पूर्व मत्र की संतति पुश्य अपुण्यादि कम 
करती है। यह पुण्यादि कर्मावस्‍्था 'संस्कार! है | 

(३) विशान--प्रतिसन्धि-स्कन्ध है | प्रतिसन्धि-क्षण ( उपपत्ति-क्षण ) मे कुक्षि के जो 
पंच-स्कन्ध होते हैं, वह विशान है । 

(४) इस जछ्षण से लेकर पडायतन की उत्पत्ति तक 'नामरूपः है | 

(४) पडायतन--इद्धियों के प्रादुभाब काल से इन्द्रिय, विषय और विज्ञान के सन्निपात 
काल तक 'पडायतन? है । 


(६) स्पश--.घुल दुःखादि के कारण शान की शक्ति के उत्पन्न होने से पूर्व सपश है । 
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यावत्‌ बालक सुख-दुःखादि के कारण को समभने में समय नहीं होता, तत्र तक की 
अवस्था पश” है | 


(७) वेदना--मैथुन से पृ, यावत्‌ मैथुन-राग का समुदाचार नहीं होता, तंत्र तक की 
अवस्था 'वेदना? है | 

(८) वृष्णा--भोग और मैथुन की कामना करने वाले जीव की अवस्था तृष्णा है | 
रूपादि कामगुण और मैथुन के प्रति राग का समुदाचार 'तृष्णा? की अ्रवस्था है| इसका अ्रन्त 
तब होता है जत्र इस राग के प्रभाव से जीव भोगों की पर्यश्टि आारम्म करता है | 

(६) उपादान--“उपादान? का तृष्णा से विवेचन करते हैं। यह उस जीव की श्रवस्था 
है, जो भोगों की पर्येष्टि में दौड़ धूप करता है। वह भोगों की प्राप्ति के लिए. सब ओर 
प्रधावित होता है । 

(१०) भव--उपादानवश सत्र कर्म करता है, जिसका फल अनागत-भव है। 'भवः 
कर्म है जिसके कारण जन्म होता है। यह 'कर्मभव! है। जिस अवस्था में जीव कर्म करता 
है, वह 'भवः है । 

(१. ) जाति--यह पुनः प्रतिसंधि है। मरणानन्तर प्रतिसंधिकाल के पंच स्कन्ध 
'जातिः हैं । प्रत्युत्पन्न-मव की समीक्षा में जिस अंग को “विज्ञान! का नाम देते हैं. उसे अनागत 
भव की समीक्षा में जाति? की संज्ञा मिलती है | 

(१२) जरामरण--वेदनांग तक जरामरण है| प्रप्युलन्न-भव के चार अंग--नामरूप 
प्रडायतन, स्पश, वेरना--अनागत -भव के संबन्ध म॑ 'जरामरण” कहलाते हैं | 


श्ंगों का नाम-संकीतेन उस धर्म के नाम से होता है, जिसका वहाँ प्राधान्य है | प्रतीत्य- 
समुत्पाद की देशना पूर्वान्त, अपरान्त ओर मध्य के संमोह की विनिबृत्ति के लिए है | इसी हेतु 
से प्रतीत्य-समुत्पाद की देशना त्रिकाण्ड मं है | यह संमोह कि में अ्रतीत अ्रध्व में था या नहीं 
यह संमोह कि मैं अनागत अ्रध्व में हूँगा या नहीं, यह संमोह कि हम कौन हैं, यह क्‍या है 
इत्यादि अविद्या' "जरामरण के यथाक्रम उपदेश से विनष्ट होता है| प्रतीत्य-समुत्पाद के तीन अंग 
क्‍्लेश हैं, दो अंग कर्म हैं; सात वस्तु और फल हें । 


यह प्रश्न हो सकता है. कि जब प्रतीत्य-समुत्याद के भारह अंग हैं, तो संसरण की आदि 
कोटि होगी; क्योंकि अ्रविद्या का हेतु निर्दिष्ट है। संसरण की अ्रन्त कोटि भी होगी, क्योंकि 
जरामरण का फल निर्दिष्ट नहीं है ? ऐसा नहीं है | क्लेश से क्लेश ओर कर्म की उत्पत्ति होती 
है | इनसे वस्तु की, वस्तु से पुनः बस्तु और क्लेश की उत्पत्ति होती है । भवाभों का यह नय 
है । अ्रविद्या जो शीर्ष स्थान में है श्रदेतुकी नहीं है। वह भी प्रत्ययवश उत्पन्न होती है | वह 
प्रकृतिवादियों की प्रकृति के तुल्य श्रकारण नहीं है | यह लोक का मूल कारण नहीं है | उसका 
भी कारण है | इस प्रकार भवचक्र श्रनादि है। कर्मक्लेश-प्रत्ययवश उत्पत्ति, उत्पत्तिवश कमे- 
क्लेश, कर्मक्लेश-प्रत्ययवश पुनरुत्पत्ति होती है । किन्तु यदि हेतु-प्रत्यय का विनाश हो तो, 


देतु-प्रत्यय से अभिनिृत्त की उत्पत्ति नहीं होगी--यथा दग्ध-बीज से अंकुर की उत्पत्ति 
नहीं होती | 


शैरे बोर -घम-दृशन 
अष्टांगिक मांगे 


वह कौन सा उपाय है. जिससे कर्म-क्लेश का श्रत्यन्त निरोध होता है ! यह आय 
अ्ष्टांगिक मार्ग है | इसे उत्तम मागे कहा है | इसके आठ अंग इस प्रकार हैं-- 

सम्यग-दृष्टि, सम्यक-संकल्प, सम्बंग-व्यायाम, सम्यक-स्मृति, सम्यंगनतराक , सम्यकू-कर्मौन्त 
सम्यगाजीव तथा सम्यक-समाधि | 

इसमें शील, समाधि और प्रज्ञा का समावेश है | सम्यग-दृष्टि का शीर्ष स्थान है, क्योंकि 
सम्यग-दृष्टि से विशोधित शील और समाधि रष्ट हैं । 

हम ऊपर कह चुके हैं कि क्लेश-कर्मत्रश दुःख की उतत्ति होती है। अतः दुःख के 
निरोध के लिए क्लेश-बीज को दग्व करना चाहिये। क्लेश-बीज अनुशय' हैं, जो श्रणु होते 
हैं| इनका सूचरम प्रचार होता है, ये दुर्विजेय हैं, ये पुष्टि.लाम करते हैं | बिना प्रयोग के ही 
ओर निवारण करने पर भी श्नका पुनः पुनः संमुखीमाव होता है। श्रनुशय सात हँ---कामराग, 
भवराग, प्रतिष, मान, अ्विद्या, दृष्टि तथा विचिकित्सा। इनमें से कोई दर्शन-हेय है ओर कोई 
भावना-देय हैं। भावना पुन; पुनः सत्यदर्शन है। यह समाहित-कुशल चित्त है। चित्त-सन्तति 
को समाद्दित-कुशल अत्यन्त वासित करता है, गुणों से तन्‍्मय करता है; जैसे फूल से तिल को 
वासित किया जाताहै | 

शील ओर चित्त को विशुद्ध कर चार स्मृग्युपस्थान की भावना करते हैं। इन्हें भगवान 
ने कुशल-रशशि कहा है। इस अभ्यास में काम, वेरना, चित्त और धर्मो' के स्वलक्षण और 
सामान्यलक्षणों की परीक्षा करते हैं। योगी विचार करता है कि सत्र संस्कृत अनित्य हैं, सत्र 
साखव-धर्म दुःख हैं, सब्न धर्म शूत्प और अनात्मक हैं; काम का स्वभाव चार महाभूत और 
मैतिक रूप है। इस अ्रभ्यास से चार निर्वषभागियों का लाभ होता है । ये चार कुशल-मूल 
हैं--उप्मगत, मूधन्‌ , च्वान्ति ओर अ्रग्रध्म | ये लौकिक सम्यग दृष्टि की चार उत्दृ£ अ्वस्थाएं 
हैं । जत्र धम-स्मृत्युपस्थान म॑ स्थित हो, योगी समम्त आआलम्बन को अनित्यतः, दृःखत-, शून्यत 
आर निरात्मतः देखता हो, तब “उष्मगत? ( एक प्रकार का कुशल-मूल ) की 3त्पत्ति होती 
है। यह आ्राय-माग का पूर्व निमित्त है। यद्द वह उप्म ( अ्रम्मि ) है, जो क्लेशरूपी इन्धत को 
दग्व करता है । चतुःसत्य इसका गोचर है और इसके १६ श्राकार हैं। उष्मगत से '्रमेण” की 
उत्पत्ति होती दे । ये तत्सम होते हैं, किन्तु प्रणीत होने के कारण इनको दूसरा नाम देते हैं| 
क्ूर्च! शब्द प्रकर्ष पर्यनतवाची है। चार कुशल मूलों का यह शीर्ष है, क्योंकि इससे परिहार 
हो सकती है। मूध॑न्‌ से “क्षान्तिः उत्पन्न होती है। 'त्ञान्तिः संज्ञा इसलिए है, क्योंकि इस 
अवस्था में आ्ाय॑-सत्यों में अत्यन्त रुचि होती है। “ज्ञान्ति! के तीन प्रकार हैं--मदु, मध्य ओर 
अधिमात्र | मद और मध्य तद्बत्‌ हैं। अधिमात्र 'क्ञान्तिः का विपय कामाप्त दुःख है। इनसे 
लौकिक श्रग्रधम उत्पन्न होते हैं। ये साख्रव होने से लौकिक हैं | ये भी अ्रधिमात्र क्वान्ति के तुल्य 
कामाप्त दुःख को आ्ञालम्बन वनाते हैं श्रोर एक-जणिक हैं| इस प्रकार स्मृत्युपरथान प्रणीततम 
होते हैं श्रोर रत्यों के अनालव-दर्शन ( अभिसमय ) का आ्रावाहन करते हैं । 
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इन्हें निवंधभागीय कहते हैं, क्योंकि ये निश्चित-वेध हैं । इनसे विचिकित्सा का प्रहद्मयण 
ओर सत्यों का वेध ( विभजन ) होता है, “यह दुःख है, यह दुःख-समुदय है, यह निरोध है, 
यह मार्ग है |” यह प्रयोग-मार्ग है। श्रत्र प्रहयण-मार्ग श्राता है, जिससे क्लेशों का प्रदण होता 
है| अब सत्यों के अनातव-दर्शन ( सत्याभिसमय ) का आरम्भ होता है। यह अ्रनाखव प्रज्ञा 
है, यह सर्व विपयोस से विनिमु क्त, रागादि सर्व क्लेश-रहित है | यह सत्यों के सामान्य लक्षणों 
का ग्रहण करती है | योगी पहले कामधानु के दुःख-सत्य का दर्शन करता है । पहले क्षण में 
वह सकल विनिकित्सा का अ्रन्त करता है। यह प्रमाण-मार्ग है, यह आनन्तर्य-मार्ग है | यह 
प्रथम क्षण 'सम्यक्वनियामावक्रान्तिः कहलाता है; इस समय से योगी आये कहलाता है | वह 
श्रामण्य के प्रथम फल मे प्रतिपन्न हो जाता है | 

जत्र विचिकित्सा का नाश होता है, तब दूसरे क्षण में वह एक क्लेश प्रकार से विमुक्त 
होता है । यद बिमुक्ति-मार्ग है। इसी प्रकार अन्य क्षणों में वह रूप और आरूप्य-धातु के 
दुःख-सत का दर्शन करता है। इसी प्रकार वह अन्य सत्यों का दर्शन करता है ओर अमुक-अ्रमुक 
क्र प्रकार से विमुक्त होता है | इस प्रक्रिया के समाप्त होने पर भावना-मार्ग का आरम्भ होता 
है। उस समय योगी स्लोत-आ्रापन्न-फल का अधिगम करता है। उसकी विमुक्ति निश्चित हो 
जाती है ओर ग्राशु होती है। वह अधिक से अ्रधिक सात या चोदह जन्मों में निर्वाण का 
लाभ करेगा | 

दर्शन-मार्ग केवल दृष्टियों का समुन्छेद करता है | यह राग-द्वेप का उपच्छेद नहीं करता, 
जो केवल भावना-देय हैं। यह अभ्यास का, पुनः पुनः आमुल्लीकरण का मार्ग है। योगी 
दशन-मार्ग से व्युथान कर अनास्तव भावना-मार्ग में प्रवेश करता है | इसमें सत्य का पुनः पुनः 
दर्शन करना होता है। इस भावना से योगी नो प्रकार के क्लेशों का क्रम से प्रहण करता है । 
जो छुठे प्रकार के कामावचर-बलेशों का "हाणु करता है, वह सकृदागामी होता है | वह केवल 
एक बार और काम-थातु में उत्पन्न होगा | जो नो प्रकार के इन क्लेशों का प्रहयण करता है, वह 
अनागामी होता है | वह कामधातु में पुनरत्यन्न न होगा। जिस प्रह्मयण-मार्ग से योगी भवाग्र 
के क्लशों के नें प्रकार का प्रहाण करता है, उसे वज्जोपम-समाधि कहते हैं | इसके अ्रनन्तर 
विमुक्ति-मार्ग है | तत्र थोगी श्रह॑त्‌ , अशैक्ञ हो जाता है । वह क्षय-ज्ञान और अनुत्पाद-ज्ञान से 
समन्वागत होता है । 

संक्षेप भें यह मोक्ष की साधना है| आगे इसका विस्तार से वर्णन होगा । 

पंच-शील 

मोक्ष की प्राप्ति अत्यन्त दुष्कः है। ग़्रहस्थ के लिए अनेक विध्न हैं। उसके 
लिए, यह साधना सुलम नहीं है। साधारणतः ने स्वर्गोपपत्ति चाहते हैं। उनके लिए शील की 
शित्ता है। उपासक होने के लिए, त्रिशरण-गमन की विधि है। जो उपासक होना चाहता है, 
बह बुद्ध, धर्म और संघ की शरण में जाता है। “बुद्ध शरणं गच्छामि, धर्म शरणं गच्छामि, संघ्रं 
8 गच्छामि” ये त्रिस्ल हैं। बुद्ध की शरण में जाने का अर्थ है बुद्धकारक धर्मों की शरण 

जाना | । 


२३ बौद्ध -घमे-द्शंन 


उपासकों के पंच-शील ये हँ--- 

१-प्राणातिपाप्त-विरति, २-अदत्तादान-विरति, ३-कास-मिथ्याचार-विरति, ४-म्रषावाद- 
विरति तथा ५-सुरा-मैंरेय-प्रमाद-स्थान-विरति | 

उपासक धर्म-भवण करते हैं, उपवास-अत रखते हैं, भिक्ुओों को दान देते हैं, चार 
तीर्थों की यात्रा करते हैं। चार तीर्थ ये हैँ--कपिलवस्तु, बोधिगया, सारनाथ, कुसिनारा | उपासक 
को भद्रक-शील और भद्गक-दृष्टि से समन्वागत द्वोना चाहिये। उसको मानसिक, कायिक तथा 
वाचिक दुश्वरित से बचना चाहिये | उसको सुचरित करना चाहिए | इस प्रकार वह अपाय-गति 
से बचता है ओर स्वर्ग में उत्पन्न होता है । 

बुद्ध स्वरग-नरकादि मानते थे । उनका लोकवाद वही था, जो कि उस सम. के वैदिकों 
का था | केवल अंत को वे सबसे ऊँचा और उत्तम पद समभते थे | वास्तव में दीर्घायु देव की 
अवस्था अ्क्षणावस्था है, क्योंकि इसमें धर्म-प्रविचय अ्रशक्य है | 

उस काल में ऋद्धि-प्रातिहाय का बड़ा प्रभाव था | सब धर्मों म॑ अद्भुत कर्मों का प्रभाव 
रद्द है। बौद्ध-धर्म भी इससे न बच सका | किन्तु बुद्ध ने भिक्तुओं को “उत्तरि मनुस्सधम्मः 
दिखाने से मना किया और अनुशासनी-ग्रातिदाय ( उपदेश ) का सबसे अधिक महत्त्व बताया, 
अर्थात्‌ धर्मोपदेश ही सबसे बड़ा अद्भुत कर्म है । 


तृतीय अध्याय 


बुद्ध-देशना की भाषा तथा उसका विस्तार 


भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म का उपदेश दिया था यद्द जानने के लिए, हमारे पास 
पर्यातत साधन नहीं हैं। बुद्धघोष का कहना है कि यह भाषा मागधी थी और उनके श्रनुसार 
पालि-भाषा की प्रकृति मागधी भाषा है | रीस डेविडस का कहना है कि बुद्ध की मातृभाषा कोशल 
की भाषा थी ओर इसी भाषा में बुद्ध ने धर्म का प्रचार किया क्योंकि कोशल के राजनीतिक 
प्रभाव के कारण यह भाषा उस समय दिल्‍ली से पटने तक ओ्रोर श्रावस्ती से श्रवन्ती तक बोली 
जाती थी | उसका यह भी मत है कि पालि-भाषा कोशल की बोलचाल की भाषा से निकली 
थी। 7लि-भाषा की वनावट पर यदि दृष्टि डाली जाय और उसकी तुलना अ्रशोक के शिला- 
लेखों की भाषा से की जाय तो मालूम पड़ेगा कि पालि गिरनार-लेख की भाषा से मिलती-जुलती 
है | इस फारण वेस्टरगा्ड और ई० कुहनने पालि को उज्जैन की भाषा से संबद्ध बताया । उनका 
कहना है कि श्रशोक के पुत्र ( या भाई ) महेन्द्र का जन्म उज्जैन में हुआ था और उन्होंने ही 
लंका-द्वीप में बौद्ध-धर्म का प्रचार किया । उनका कहना है कि यह स्वाभाविक है कि महेन्द्र ने 
अपनी मातृभाषा का प्रयोग धर्मप्रचार के कार्य में अवश्य किया होगा । इस कारण उनके मतत 
में पालि उज्जैन की भाषा से संबन्ध रखती है | जो कुछ हो, भाषा की बनावट को देखते हुए हम 
यह निर्विवाद रूप से कह सकते हैं कि पालि भारत के पश्चिम प्रदेश की कोई भाषा मालूम पड़ती 
है ओर इसके विकास में संस्कृत का अच्छा खास हाथ है । 

यह हम निश्चित रूप से नहीं कह सकते कि भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म का 
प्रचार किया पर चुल्लवग्ग से हमको यह मालूम है कि भगवान्‌ बुद्ध किसी भाषा विशेष पर 
जोर नहीं देते ये । चुल्लवग्ग ( ५।३३।१ ) में लिखा है कि किसी समय दो मभिल्तुओ्रों ने 
भगवान्‌ से शिकायत की कि भिन्नु बुद्ध-नचन को अपनी अपनी बोली में ( सकाय-निरुत्तिया ) 
परिवर्तित कर रहे हैं | इसलिए. उन्होंने भगवान्‌ से निवेदन किया कि संस्कृत ( -डुन्दस ) के 
प्रयोग की श्राज्ञा प्रदान की जाय जिसमें एक ही भाषा में सारे बुद्ध-वचन सुरक्षित रहें और 
भिन्न-भिन्न प्रदेश के मि्ु श्रपनी इच्छा के अनुसार बुद्धवचन को भिन्न-भिन्न रूप न दे सके। 
बुद्ध ने उत्तर दिया कि मैं भिक्तुश्नों को श्रपनी-अ्रपनी भाषा के प्रयोग करने की श्राज्ञा देता हूँ 
( अ्नुजानामि भिक्‍्खवे सकाय-निरुत्तिया बुद्ध-बचनं परियापुणितुं ) और उनकी प्राथंना 
स्वीकार नहीं की | बुद्ध शब्द-विशेष के प्रयोग का महत्त्व नहीं मानते थे। उनकी केवल यही 
इच्छा थी कि लोग “धर्म! को जानें और उसका श्रनुसरण करें | इस आशा के श्रनुतार मिछु 
बुद्ध शिक्षा को पैशाची, अ्रपश्रंश, संस्कृत, मागधी या श्रन्य किसी भाषा में उपनिबद्ध कर सकते 
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थे | हमारे पास इसका पर्याप्त प्रमाण है कि भिक्षुओं ने इस आदेश के अ्रनुसार कार्य भी 
किया | विनीतदेव ( ८वीं शताब्दी ६० ) का कहना है कि सर्वास्तिवादी संस्कृत, महासांधिक 
प्रात, सम्मितीय श्रपश्रंश, और स्थविरवादी पेशाची भाषा का प्रयोग करते थे* | वासिलीफ* 
का कहना है कि पूर्व-शेल और अ्रपर-शैल के प्रज्ञा-प्रन्थ प्राकृत में थे । बौद्धों के धार्मिक ग्न्थ 
पालि, गाथा, संस्कृत, चीनी और तिब्बती भाषाश्रों में पाये जाते हैँं। मध्य-एशिया की खोज 
में बौद्ध निकाय के कुछ ग्रन्थों के अनुवाद मंगोल, निग्र, सोगडियन, कुचनी और नाइंर 
भाषा में पाए गये हैं । 


सबसे प्राचीन ग्रन्थ जो उपलब्ध हैं पालि-भाषा में हैं। पालि-निकाय को त्रिपिट्क 

कहते हैं। सूत्र, विनय ओर अभिधमम यह निकाय के तीन विभाग ( पिटक ) हैं | त्रिपिट्क के 
सब ग्रन्थ एक समय में नहीं लिखे गये। इनमें सूत्र और विनय अ्पेक्षया प्रान्नीन हैं। दीपवंश 
के अ्रनुसार पहली धर्मसंगीति में धर्म ( सूत्र ) और विनय का पाठ हुआ। अ्रभिधर्म का इस 
संबन्ध में उल्लेख नहीं मिलता | वैशाली की धमंतंगीति में चुल्लवग्ग के अनुसार केवल विनय 
के ग्रन्थों का पाठ हुआ था । वैशाली की संगीति के समय संत्र में झेद हुआ | इस भेद का फल 
यह हुआ कि भिक्तु-संध दो भागों में विभक्त हो गया--स्थविर्वाद, और महासांधिक वाद । 
दीपवंश और महावंश के श्रनुसार विनय के दस नियमों को लेकर ही संघ में भेद हुआ था । 
महासांधिकों को परिवार पाठ ( विनय का एक ग्रन्थ ) नहीं मान्य था। अभिभर्म के प्रसिद्ध 
ग्रन्य कथावत्थुकी रचना अशोक के समय में हुई | सूत्रपिटक के कुछ ग्रन्थ बाद के मालूम पढ़ते 
हैं। पेतवत्थु, विमानवत्थु, बुद्धवंश, अपदान, चरियापिंटक्क और जातक में दस पारमिता 
बुद्धपूजा, चैत्यपूजा, स्तृपपूजा, भिन्ञादान, विहारदान, आराम-आ्रारोपण की महिमा वर्णित है । 
बुद्धबंश में प्रणिधान! ओर विमानवत्थु म॑ पुण्यानुमोदन का उल्लेख पाया जाता है। इनकी 
चर्चा मद्दायान के ग्रन्थों में प्रायः मिलती है ।- इस कारण यह ग्रन्थ पीछे के मालूम होते हैं | 
पालि-निकाय के समय के संबन्ध मे मतभेद पाया जाता है | सामान्यतः विद्वानों का मत है कि 
इसका अधिकांश दूसरी धर्ममंगीति के पूर्व प्रस्तुत हो चुका था। जब्र बौद्ध-धर्म का सिंहलद्वीप में 
प्रवेश और प्रसार हुआ तब दक्षिण के प्रदेशों के लिए. यद् द्वीप एक श्रच्छा केन्द्र बन गया । 
यहाँ पालिनिकाय का विशेष आदर हुआ। निकाय ग्रन्थों पर सिंहल की भापा में टीकायें भी 
लिखी गई जिनको श्रागे चलकर प्रसिद्ध टीकाकार बुद्धघोप ने पालि रूप दिया। बुद्धघोत्र का 
जन्म ३६० ई० के लगभग गया में हुआ था । यह रेवत का शिष्य था। श्रनुराधपुर ( लंका ) के 
महाविद्ार में रहकर इन्होंने संघपाल से शिक्षा पायी और सिंहली भाषा में लिखी हुई टीकाश्रों 
का पालि में अनुवाद किया | इन्हंने “विसुद्धिमगो? नामक स्वतन्त्र ग्रन्थ भी लिखा। पाँचवीं 
शताब्दी में सिंहलद्वीप में पालि में दीपवंश श्रौर महावंश लिखे गये। पांचवीं शताब्दी के 


१, श्री झ्राशुतोष मुखर्जी सिझवर जुबछी, भाग ६. श्रोरियन्टेछिया, भाग ३ एू. &७ में 
“हिस्ट्री आफ अ्की बुद्धिस्ट स्कूलस,” नामक रैयूकन कीमुरा विरशित नियन्ध देखिए । 
२, वासिकीफ, बुद्धिजुमस, ध्ृष्ट २६१. 
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दूसरे भाग में कांचीपुर में धमपाल नाम के एक स्थविर हुए । इन्होंने ने भी पालि में टीकाएँ 
लिलीं | लंका, वर्मी और श्याम में जो पालि-ग्रन्य लिखे गए हैं वह चौथी शतः री से पूर्व के 
नहीं हैं| यद पालि-निकाय स्थविख्वाद का निकाय है ओर लंका, वर्मा, श्याम और कंबोज में 
इसकी मान्यता है | इस प्रकार पालि-साहित्य का प्रसार होने लगा | 


पालि-साहित्य का रचना-प्रकार व विकास 


हम कह चुके हैं कि बुद्ध के समय में इसके प्रचार का क्या क्षेत्र था। यह 
धर्म अवन्ति तक पहुँचा था | “उदान? से ज्ञात होता है कि श्रवन्ति दक्षिणापथ 
में भिक्षुओं की संख्या अल्प थी। महाकात्यायन अ्रवन्ति राष्ट्र में विहार करते थे। 
तीन वर्ष में ये कठिनता से १० भिक्तु बना सके। बुद्ध के निर्वाण पर प्रथम धर्म-संगीति, 
धर्म-सभा राजएह में हुई। जिसमें धर्म ओर विनय का संग्रह हुआ | धमम सूत्रान्त हैं, जिसमें 
बुद्ध के उपदेश हैं। “घर्मः अभिषर्म नहीं है। विनय में भिक्तु श्रादि के नियम हैं। त्रिपिटिक 
पीछे के हैं | चुल्लवर्ग [ ११ खन्‍्धक ] आ्रागम को दो भागों में विमक्त करता है. धर्म और विनय | 
इसमें (पिग्टद' शब्द का उल्लेख नहीं है। “पिट्कः का अ्रथ है 'पिशरा?!। तीन पिटक हैं-- 
सूत्र, विनय, तथा अभिधर्म | “त्रिपिटक शब्द प्राचीन है। प्रथम शताब्दी के शिलालेखों में 
'तेपिटकः शब्द का प्रयोग है। अभिषर्म-पिटक के पहले आगम के दो ही विभाग थे | चुल्लवगा 
१२ खन्‍्धक में रेवत के संबन्ध में कहा है कि उसको “धर्म?! विनय और मातृका (पालि-मातिका ) 
करठस्थ हैं | यहां आगम त्रिविध हैं, किन्तु अभी अ्रमिधर्म नहीं है | प्रथम धर्मसंगीति के विवरणों 
में भी मातृका का उल्लेख मिलता है। “० यू मेंग किंग? में कहा है कि महाकाश्यप ने स्वयं 
मातृका का व्याख्यान किया | एक दूसरे विवरण में मातृका-पिटक का उल्लेख है| दिव्यावदान 
में ये शब्द हैं-.“सूत्रस्य विनयस्थ माठृकाया;” | मातृका शब्द का क्‍या अ्रथ है ! धर्मंगुप्तों के 
विनय में विनय-मातृका है। इसमें विनय के विय्यों की विस्तृत तालिका है | मालूम होता है 
कि इसी को परिवर्धित कर व्रिनय की रचना हुई है। श्रतः यह तालिका एक प्रकार से उसकी 
माता है | इसीलिए इसे मातृका कहते हैं। 


विनय-मातृका में पिंडपात, चीवर, शयनासन आदि के नियमों की तालिका थी। 
पालि-विनय में प्राचीन मातृका का स्थान 'खन्धक! ने लिया। इसको दो भागों में विभक्त 
किया--महावग्ग और चुजल्लवग्ग | किन्तु हैमवर्तों के विनय में मातृका सुरक्षित है। इसी प्रकार 
एक धर्म-मातृका रही होगी। सूत्रान्तों की बहुत संख्या थी। उनके विषय विविध थे | इसलिए 
उनके संक्षिप्त विवरण की आवश्यकता थी. जिसमें देशना का सार संक्षेप म॑ मालूम हो जाय । 
यह एक प्रकार की अनुक्रमणिका थी। इसका नमूना संगीति-सुत्तन्त है। यह 'दीघनिकायः में 
है | सर्वास्तिवाद के अ्रभिधमों में संगीति-पर्याय के नाम से यह मातृका पाई जाती है । 
इसी धर्म-मातृ॒का की वृद्धि होने से अभिधर्म-पेटक की रवना हुई। सूत्र-पिटक के पांच निकाय 
या आगम हैं | प्रायः पाँच निकाय हैं, किन्तु सर्वास्तिवाद में चार आगम ही सुरक्धित हैं । 


श्द्द वौद्ध-धम-दशेन 


सांची के लेखों में एक मिक्ु को *पंचनेकायिक! ( पश्चननेकायिक ) कहा है। यह 
शब्द भरहूत के लेख में ( द्वितीय शताब्दी ईसा पूर्व ) भी पाया जाता है। ये पाँच निकाय-या 
ज्रागम इस प्रकार हैं--दीघ, मध्यम, संयुक्त, एकोत्तर तथा क्षुद्रक । 


सूत्रों की लम्बाई के अनुसार यदि उनकी व्यवस्था की जाय, तो सब सूत्रों का समावेश 
केवल तीन श्रागमों में ही--दीर्घ, मध्यम और क्ुद्रक में--हो सकता था। शेष दो निरथंक 
प्रतीत होते हैं। संयुक्त और एकोत्तर में क्षुद्र-पूत्र ही हैं। संयुक्त में विषय के श्रनुसार सूत्रों का 
क्रम है, एकोत्तर में धर्मों की संख्या के अनुसार क्रम है। ऐसा मालूम होता है कि ये दो पीछे 
से जोड़े गये हैं। यद भी मालम होता है कि दीघ्र सूत्रों से पहले छोटे-छोटे सूत्र थे। 


हमने ऊपर कहा है कि सूत्रपिटक के लिए पहले “धर्म! शब्द का प्रयोग होता था | 
धर्म के नौ अंग भी वर्शित हैं। पालि के अनुसार ये इस प्रकार हैं--सुत्त, गेय्य, वेय्याकरण 
गाथा, उदान, इतिवुत्तक, जातक, अव्भुत-धम्म तथा वेद्ल | जिस प्रकार वेद के अंग हैं, 
जैन आगम के अंग हैं, इसी प्रकार आरम्भ में वौद्धों में भी प्रवचन के अंग थे । हम देखते 
हैं कि पहला अंग सूत्र हैं| सूत्र के अतिरिक्त श्रन्य कई अंग हैं। उस समय 'सूत्रः एक प्रकार 
की देशना को कहते थे, जिसका आरम्म इन शब्दों से होता था-पाँच स्कम्धर हैं; ये पाँच 
स्कन्ध कौन हैं ! पुनः श८ आयतन हैं, ये १८ क्या हैं ; इत्यादि । आकार में ये छोटे द्वोते थे । 
इनमें धर्मों के नाम और उनके लक्षण होते थे । जिस प्रकार माला में दाने पिरोये जाते हें, 
उसी प्रकार ये विविध धर्म एक सूत्र में ग्रथित होते थे | इस श्रवस्था में दी सूत्र नहीं हो सकते 
थे | आगे चलकर जत्र सत्रों की संख्या में वृद्धि हुईं, और उनके कलेवर की बृद्धि हुई, तब्र सब 
प्रकार के उपदेशों को 'सूत्रः कहने लगे | इससे ज्ञात होता है कि त्रिपिव्क विभाग की अपेक्षा 
थ्ंगों का विभाग प्राचीन है । के 

अन्न हम अन्य अंगों का विचार करेंगे। दूसरा 'गेय्यः ( संस्कृत 'गेयः ) है। इसका 
थ्र्य है 'छुन्दोवद अन्य! । 'गेय और गीतिः एक ही हैं। “गीतिः एक प्रकार का छुन्द भी है; 
यह आयी जाति का है। हो सकता है कि “गेयः एक प्रकार का गान हो, जो श्रार्या जाति 
के छुन्द में लिखा गया हो । गाथा? भी एक प्रकार का श्लोक है, जो गाया जाता है । ऐसा 
ज्ञात होता है. कि पोय! और “गाथा? आरम्भ में मिन्न-मिन्न छन्दों के श्लोक थे। हलायुध के 
छुन्दशास्त्र के अनुसार संस्कृत में जो 'थ्रार्यागीतिः है, वह प्राइृत में 'कन्धकः है। संस्कृत में 
जो आयी? है, वद प्राकृत में गाथा? है। ऐसा प्रतीत होता है कि धर्म के दो अंग--गेय 
और गाथा--किसी छुन्द विशेत्र के श्लोक नहीं, किन्तु ऐसे श्लोकों के संग्रह हैं | 'मेय्यः आया 
गीति है, गाथा आर्यो है। पालि का 'वेदह्ल? संस्कृत का 'वैतालीयः मालूम होता है। हलायुघ 
के अनुसार संस्कृत का बेतालीय प्राकृत की 'मागधिका? हैं। जैन आगम का एक भाग वेठालीय! 
कहलाता है. | मज्फिम-निकाय के ४३े और ४४ का शीर्षक वेदक्षः हे, किन्तु इनमें श्लोक 
नहीं, सुत्तन्त हैं। द्वो सकता है कि यह भाग निकाल दिया गया हो, जैसा कि प्राय/ देखा 
जाता है | 'मागधिका? शब्द द्रश्व्य है, क्‍योंकि सबसे पहले सूत्र पालि में लिखे गये। बौद्ध 


तृतीय अध्याय श्६ 


बुद्ध की भाषा को मागधी मानते हैं, यद्यपि पालि में वेयाकरणों की मागधी के विशेष चिह्द 
नहीं मिलते | भीरीस डेविड्स पालि के मूल को कोशल की भाषा मानते हैं | 
संक्षेप में यह सिद्ध होता है. कि गेय्य, गाथा और वेदल्ल--ये संग्रह उस उस छन्द के 
नाम पर हैं, जिसमें ये लिखे गये हैं। उदान और इतिवुत्तक भी छुन्दोबद्ध हैं। जातक 
( जन्मकथा ) भी श्लोकों का संग्रह है। जातक का वर्गीकरण श्लोकों की संख्या के श्रनुसार 
है। इसमें बुद्ध के पूर्व॑जन्मों से संबन्ध रखनेवाले श्लोक मात्र हैं | जातकट्ठुकथा ( जातक की श्रर्थ 
कथा टीका ) में कथा भाग हैं। इस प्रकार आरम्म में, आगम में पद्म का प्राधान्य था। उसका 
यह श्रर्थ नहीं कि गद्य का श्रभाव था। साथ-साथ सरल श्रर्थ-कथा (व्याख्या ) रही होगी, 
जिसके विना श्लोकों को समझना संभव नहीं था, किन्तु श्लोकों के समान उनका प्रामाण्य न 
था | जब तक बुद्ध-नचन लिपिबद्ध न हुआ था, तब तक धर्म, बुद्धवंवन का रूप ऐसा रहा होगा 
जिसके पाठ में सुविधा हो और जो सुगमता से कण्ठस्थ हो सके। उस समय श्रार्या श्रोर 
तालीय छुन्द सामान्य व्यवहार में आते रहे होंगे | धम्मपद से मालूम होता है कि श्लोक का 
भी व्यवहार होता था। बुद्धवचन का अर्थ बताने के लिए धर्मंघरों को एक मोखिक टीका की 
आवश्यकता पड़ी | यह अर्थ! था। जब्र बौद्धधर्म का प्रचार मगध के बाहर हुआ, तब इन 
टीकाओं की और भी आवश्यकता अ्रनुभूत हुई होगी, क्योंकि मूल को ठीक से समभके में अ्रन्य 
जनपढों के लोगों को कठिनाई होती होगी । 


आरम्भ में ये टीकाय विभिन्न रही होंगी | पीछे से इनका रूप स्थिर हो गया होगा और 
यह भी शिक्षा का अंग हो गया होगा। इस अकार प्रवचन की समृद्धि हुई। नये आनाय्यों 
का मत कुछ वस्तुओं पर प्राचीनों से भिन्न था । जो इन परिवतनों के विरुद्ध थे, वे बुद्धवचन 
के आधार पर इनका विरोध करना चाहते थे | इस प्रकार श्रथ को धर्म की प्रामाणिकता प्रदान 
करने की श्रावश्यकता हुईं | आम्नाय के अनुसार प्रथम महासंगीति ने आगम का संग्रह किया | 
इस प्रकार श्रागम में गद्य की प्रधानता हो गई और धीरे-धीरे गेय्य, गाथा, वेदह्ल जो पृथक 
अंग थे विलुप्त हो गये | संस्कृत आगम में 'विदल्लः का वैपुल्य हो गया | लोग 'वेदल्ल? के मूल 
अर्थ को भूल गये और बड़े आकार के सूत्रों को वेपुल्ग कहने लगे। धीरे-धीरे अंगों का 
विभाजन मी लुप्त हो गया और इसका स्थान सूत्रों के आकार के अनुसार वर्गीकरण ने लिया | 
सूत्र) एक अंग मात्र न रहा | इसका एक पिटक ही हो गया और अंगों के स्थान में निकाय या 
अआ्रगम हो गये । खुदक निकाय में ही कुछ पुराने अंग रह गये; यथा जातक, उदान, 
इतिवुत्तक | यह पालि-आगम की कथा है। यह संग्रह प्राचीन है। पीछे जत्र बौद्ध-धर्म 
मध्यदेश में फैला, जहाँ संस्कृत का प्राधान्य था, प्रवचन का संम्रद संस्कृत में हुआ। सर्वास्ति- 
वादियों का श्रपना सूत्रपिट्क था। यह पालि-पिथ्क से बहुत कुछ मिलता जुलता था। इसके 
अंश ही पाये गये हैं | सवौस्तिवादी चार आगम मानते थे-दीर्घ, मध्यम, संयुक्त, तथा एकोत्तर | 
सर्वास्तिबादियों के श्रमिधर्म-पिट्क में सात ग्रन्थ हैं | ये ज्ञानप्रस्थान और उसके छ; पाद हैं | 
कात्यायनीपुत्र का ज्ञानप्रस्थान, धर्मस्कन्धपाद, संगीतिपर्यायपाद, प्रशसिपाद, विज्ञानकायपाद, 
प्रकरशपाद, तथा धातुकायपाद। श्रागे चलकर ज्ञानप्रस्थान की एक टीका लिखी गई, जिसे 


३० बौख्‌- घर्म-द्शेत 


महाविभाषा कहते हैं| एक श्राभिधार्मिक हैं, जो--'पटपादामिधमंमात्र पाठी), हैं; ये विभाषा को 
नहीं मानते । एक हैं जो 'वैभाषिक” हैं| सर्वास्तिवादी और वैभाषिक श्रभिधर्म को लुद्धवलन 
मानते हैं। सौत्रान्तिक श्रमिधर्म-पिटक को बुद्धबचन नहीं मानते | उनका कहना है कि सूत्र 
में ही बुद ने अ्रभिषर्म की शिक्षा दी है। इसलिए उन्हें सौत्रान्तिक कहते हैं। महाविभाषा 
की रचना के १५० वर्ष बाद आचार्य वसुबन्धु ओर संघभद्र का समय है (५ वीं शताब्दी )। 
वसुब्धु के रखे ग्रन्थ ये हैँ--अमभिधर्मकोश, पंचस्कन्ध, त्रिंशिका और विंशिका | संघभद्र का 
न्यायानुसार अ्भिधर्मकोश की टीका है | इनका दूसरा ग्रन्थ अमिधम॑-प्रकरण (१) है । 


जिपिटक तथा अनुपिटकों का संत्तित परिचय 


विनय-पिटिक--भिक्तुओं के आचरण का नियमन करने के लिए भगवान्‌ बुद्ध ने जो 
नियम बनाये वे 'प्रातिमोक्ष ( प्रातिमोक्‍्ख ) कहे जाते हैं | इन्हीं नियमों की चर्चा विनय-पिट्क 
में है । पिटकों में विनय-पिटक का स्थान सर्वप्रथम है किन्तु इसका श्रर्थ यह नहीं है कि इसको 
रचना सर्वप्रथम हुई थी। प्रातिमोज्ञ की महत्ता इसी से सिद्ध है, कि भगवान्‌ ने स्वयं कहा 
था कि उनके न रहने पर भी प्रातिमोक्ष और शिक्षापदों के कारण भिक्षुओं को अपने 
कत्तंव्य का शान होता रहेगा और इस प्रकार संघ स्थायी होगा | 

प्रारम्म में केवल १५२ नियम बने होंगे किन्तु विनय-पिटक की सतना के समय उनकी 
संख्या २२७ हो गई थी । सुत्तविमंग जो विनय-पिटक का प्रथम भाग है, वस्तुतः इन्हीं २२७ 
नियमों का विधान करने वाले सुत्तों की व्याख्या है | 

विनय-पिठक का दूसरा भाग 'खन्धक? कहा जाता है। महावग्ग और चुल्लवग्ग ये दोनों 
खन्धक में समाविष्ट हैं। महावग्ग में प्रवज्या, उपोसथ, वषौवास, प्रवारणा आदि से संबन्ध रखने 
वाले नियमों का संग्रह है| और चुल्लवग्ग में भिक्तु के पारस्परिक व्यवहार और संघाराम संबन्धी 
तथा भिक्षुणियों के विशेष आचार का संग्रह दे | 

भगवान बुद्ध की साधना का रोचक वर्णन महाबग्ग में श्राता है श्रीर उनकी जीवन 
कथा का यह भाग ही प्राचीनतम प्रतीत होता है। महावस्तु ओर ललितविस्तर में इसी प्रकार 
का वर्शान पाया जाता है। 

विनय-पिटक का अ्रन्तिम अंश परिवार है | संभव है यह भाग बहुत बाद में बमा हो 
आर उसे सिंहल के किसी मभिक्तु ने बनाया हो | इसमें वैदिक अ्रनुक्रमणिकाश्रों की तरह कई 
प्रकार की सूचियों का समावेश है | 

झुत्त-पिठक -- भगवान्‌ के लोकोपकारी उपदेश और संवादों का संग्रह सुत्त-पिटक में 
है | इस पिटक में १-दीघनिकाय, २-मज्किमनिकाय, ३-संयुत्तनिकाय, ४-अंगुत्तरमिकाय और 
५-खुदकनिकाय--इन पाँच निकायों का समावेश है | 

दौघनिकायादि ग्रन्थों में किस प्रसंग में कहाँ भगवान्‌ बुद्ध ने उपदेश दिया यह बताकर 
उपदेश या किसी के साथ होनेवाले वार्तालाप--संवाद का रोचक दंग से संग्रह किया गया है । 
सामान्य रूप से इन अन्यों में जो सुत्त हैं वे गद्य में हैं | 


तृतीय अध्याय ३१ 


दीघनिकाय में ३४ सुत्त हैं। ये मुत्त लम्बे हैं, अतएव दीप या दीर्घ कह्दे गये हैं। 
इनमें शील, समाधि और प्रज्ञा का विस्तृत रोचक वर्णन है। दीघनिकाय के प्रथम अक्षजाल- 
सुत्त में तकालीन धामिक और दाशंनिक मन्तव्यों का जो 0ंग्रह है वह भारतीय दर्शनों के 
प्राचीन इतिहास की सामग्री की दृष्टि से श्रत्यन्त महत्वपूर्ण है । दूसरे सामज्ञफल-सुत्त में भगवान्‌ 
बुद्ध के समकालीन धर्मोपदेशकों के मन्तव्यों का वर्णन है। वर्ण-धर्म-यवस्था के विषय में बुद्ध 
का मन्तव्य तीसरे अम्बद्ठ-सुत्त में संगहीत है जो प्राचीन भारतीय समाज-व्यवस्था का श्रच्छा 
चित्र खड़ा करता है। पाचवें तेविज-सुत्त में वैदिकधर्म के विषय में बुद्ध ने जो कटाक्ष किया 
है और यशों का जो विरोध किया है उसका संग्रह करके बुद्ध की दृष्टि में यज्ञ कैसे करना चाहिए. 
उसका वर्णन किया गया है। इसी प्रकार के कई सुत्त दीघनिकाय में हैं जो तत्कालीन धामिक, 
सामाजिक और दाशंनिक परिरिथति के हमारे ज्ञान में वृद्धि करने के साथ ही तत्तद्विपय में बौद्ध 
मन्तव्य को भी स्पष्ट करते हैं। 


मज्किमनिकाय में मध्यम आकार के १५२ सुत्तों का सग्रह है। दीघनिकाय की तरद्द 
इन सुत्तों में भी बुद्ध के उपदेश के ऊपर संवादों का संग्रह है | इसमें चार आर्य-सत्य, निर्वाण, 
कर्म, सत्कायर ९, आ्रात्मवाद, ध्यान श्रादि अनेक मद्पूर्ण विषयों की चर्चा है और बौद्धधर्म 
के मन्तव्य का स्पष्टीकरण हैं। इसमे भी अग्सलायन-सुत्त मे वर्णुब्यवस्था के दोप बताये गए हैं 
और तत्कालीन भाग्त की सामाजिक परिस्थिति का सुन्दर चित्रण किया गया है। दशन्त, कथा 
ओर उपमा के द्वाग वक्तव्य को द्वदयंगम करने की शैनी इस निकाय-प्रन्य की श्रपनी विशेषता 
है | आख्यान की शैली में अंगुलिमाल की कथा ८६ वें मुत्त में रोचक ढंग से कही गई है । 
वह ०क भयंकर डाकू था किन्तु वह भिक्तु वन गया और निर्वाण को भी प्राप्त हुआ | जातक 
की शैली की भी कई कथाएँ इस सुत्त में संण्हीत हैं जैसे सुत ८र और ८३ में । इसके श्रति- 
रिक्त बुद्ध के कई प्रधान शिष्यों के बारे में मी ज्ञातव्य सामग्री संगर्हात है। प्रसिद्ध महातरिनिब्बन 
मुत्त, जिसमें बुद्ध के निर्वाण-काल का चित्र खड़ा किया गया है, वह भी इसी निकाय में है । 
इस निकाय के अ्रध्ययन से हमारे समक्ष बुद्धकालीन भारत का स्पष्ट चित्र खड़ा होता है | 


तीसरे संयुत्तनिकाय में ५६ संयुत्तों का संग्रह है। जैसे देवता-संयुत्त में देवताश्रों के 
वननों का संग्रह किया गया है। मार-संयुत्त में बुद्ध को चलित करने के लिए किये गए मार के 
प्रयत्नों का संग्रह है । भिक्‍्खुणी-संयुक्त मे भी भिन्नुणियों को चलित करने के लिए किये गए. मार 
के प्रयत्नों का वर्णन है। अनतमग्ग संयुत्त में संसार की श्रनादिता और उसके भयंकर दुःण़ों का 
वर्णन है | ध्यान-संयुत्त में ध्यान का वर्णन है| मातुगाम संयुत्त में नारी के गुण और दोष तथा 
उसके फल का वर्णन है। सक-संयुत्त में बुद्ध के प्रति इन्द्र की भक्ति का निदर्शन है। अ्रन्तिम 
सच्च-संयुत्त में चतुराय॑सत्य की विवेचना की गई है | 


इस ग्रन्थ में काव्य की दृष्ठि से भी पर्याप्त सामग्री है। महाभारत के यक्ष-युधिष्ठिर-संवाद 
की तरह इसमें भी यक्ष-बुद्ध का रोचक संवाद है ( १०-११ )। लोक-कविता का अच्छा 
मार और भिक्‍्खुणी-संयुत्त में मिलता है | 


३३२ घौद्ध-धर-दृशंन 


चौथे अंगुत्तरनिकाय में २३०८ सुत्त हैं और उनमें एक वस्तु से लेकर ग्यारह वस्तुश्रों 
का समावेश क्रमशः किया गया है | प्रथम निपात में एक क्या क्या है वह सब गिनाया गया है 
आर इसी प्रकार ग्यारहवें निपात में ग्यारह ग्यारह वस्तुओं का संग्रह किया गया है | इसमें विषय 
वैविध्य होना स्वाभाविक है | 

खुइकनिकाय में कुद्र श्र्थात्‌ छोटे-छोटे उपदेशों का संग्रह है। इस निकाय में-- 
निम्न ग्रन्थों का समावेश दे | 

(१) खुदकपाठ---इसमें बौद्धधर्म में प्रवेश पाने वाले के लिए जो सर्वप्रथम जानना श्राव- 
श्यक होता है उसका संग्रह है । जैसे--त्रिशर्ण, दश शिक्षापद, उर शरीर के अवयवों का संग्रह, 
एक से दश तक की शेय वस्तुओं का संग्रह आदि | 


(२) धम्मपद--बौद्ध-प्रन्थों में सर्वाधिक प्रसिद्ध यह ग्रन्थ है। इसमें नेतिक उपदेशों का 
सप्रह है| 

(३) उदान---धम्मपद में एक विषय की निरूपक अनेक गाथाओों का संग्रह वग्गों म॑ किया 
गया है जब कि उदान में एक ही विषय का निरूपण करनेवाली अल्पसंख्यक गाथाओं का संग्रह 
है | प्रासंगिक दो चार गायों में अपने मन्तव्य को बुद्ध ने यहाँ व्यक्त किया है । 

(४) इतिवुत्तक--भगवान्‌ ने ऐसा कद्दा इस मन्तव्य से जिन गाथाओं और गद्मांशों 
का संग्रह किया गया वह इतिवुत्तक-ग्रन्थ है | इस ग्रन्थ में उपमा का सौन्दर्य और कथन की 
सरलता द्रष्व्य है | 

(४) सुत्तनिषात--भगवान्‌ बुद्ध के प्रचीनतम उपदेशों का संग्रह है । हे 

(६-७) विमानवत्थु और पेतब्रत्थु--ये दो ग्न्थ क्रमशः देवयोनि ओर प्रेतयोनि का 
वर्णन करते हैं | 

(८-६) थेरगाथा और येरीगाथा--इन दो ग्रन्थों मं बौद्ध-भिक्तु ओर भिक्तुणियों ने श्रपने 
अपने श्रनुभवों को काष्य में व्यक्त किया है | लोक-कविता के ये दोनों ग्रन्थ सुन्दर नमूने हैं । 

(१०) जातक--भगवान्‌ बुद्ध के पूर्व जन्म के सदाचारों को व्यक्त करनेवाली ५४७ कथाओं 
का संग्रह जातक अन्य में है। भारतवर्ष का प्राचीन इतिहास इन कथाओं मे सुरक्षित है। 
अतएव इस दृष्टि से इसका महत्व हमारे लिए अत्यधिक है | नीतिशिहुण की दृष्टि सें इन 
कथाओं की बराबरी करनेवाला ग्रन्थ अन्यत्र दुलंभ है। 


(११) निरेश--यह ग्रन्थ सुत्तनिपात के अ्रट्टकवग्ग ओर खग्गविसाणु-सुत्त की व्याख्या है । 

(१२) परिसंभिदामग्ग--में प्राणायाम, ध्यान, कर्म, आयंसत्य, मैत्री आदि बिषयों का 
निरूपण है | 

(१३) अवदान--जातक में भगवान्‌ बुद्ध के पूर्व भवों के सुचरितों का वर्णन है तो अश्रव- 
दान में अहंतों के पूर्वभव्रों के सुचरितों का वर्णन है । 

(१४) बुद्धवंश--इसमें गौतम-बुद्ध से पहले होनेवाले अ्रन्य २४ बुद्धों के जीवन-चरित 
वर्णित हैं| 


तृतीय अध्याय ३३६ 


( १५ ) चरियापिटक--यह खुदकनिकाय का अ्रन्तिम ग्रन्थ है। इसमें ३६ जातकों का 
संग्रह हे और बुद्ध ने अ्रपने पूव॑भव में कौन सी पारमिता किस भव में किस प्रकार पूर्ण की इसका 
वणन है | 


अभिधम्म-पिदछ--भगवान्‌ बुद्ध के उपदेशों के आधार पर बौद्ध दाशनिक विचारों की 
व्यवस्था इस पटक में की गई है। इसमें १, धम्मर्सगणि २. विभंग ३. घातु-कथा ४, पुम्गल 
पञ्ञत्ति ५. कथावत्थु ६. यमक और ७. पद्ान--इन सात ग्रन्थों का समावेश हौता है । 

धम्मसंगणि में धर्मो' का वर्गीकरण और ध्याख्या की गई है। 

विभंग में उन्हीं धर्मो' के वर्गीकरण को आगे बद़ाया है और भंगजाल खड़ा 
किया गया है। 

धातुओं का प्रश्नोत्तर रूप में व्याख्यान धातु-कथा में है | 


पुरालपत्ञत्ति में मनुष्यों का विविध अंगों में वर्गीकरण किया गया है। इसका 
अंगुत्तनिकाय के ३-४ निपात के साथ अधिक साम्य है । मनुष्यों का वर्गीकरण गुणों के 


अधार पर विविध रीति से इसमें किया गया है | 


कथावत्थु का महत्व बौद्धधर्म के विकास के इतिहास के लिए सर्वाधिक है । पिटकान्तर्गत 
होने पर भी इसके लेखक तिम्स-मोग्गलिपुत्त हैं, जो तीसरी संगीति के गअध्यक्ष थे | यद्यपि यह 
ग्रन्थ ई० पृ० तीसरी शताब्दी में उक्त आचाये ने बनाया था फिर भी उसमें क्रमशः बौद्धधर्म 
में जो मतभेद हुए उनका भी संग्रह बाद में होता रहा है | प्रश्नोत्तर-शैली में इस ग्रन्थ की रचना 
हुई है। मतान्तरों का पूर्वपक्तरूप में समर्थन करके फिर उनका खण्डन किया गया है | खास करके 
आत्मा है या नहीं ऐसे प्रश्न उठाकर बौद्ध-मन्तव्य की स्थायना की गई है | 

यमक में प्रश्नों का उत्तर दो प्रकार से दिया गया है और कथादत्थु तक के ग्रन्थों से 
जिन शंकाञशों का समाधान नहीं हुआ उनका विवरण इसमे किया गया है । 

पट्टान को मद्गापकरण भी कहते हैं | इसमें नाम और रूप के २४ प्रकार के कार्यकारण- 
भाव संत्रन्थ की च्चो है और बताया गया है कि केवल निर्वाण ही असंस्कृत है बाकी सत्र 
धमं संस्कृत हैं। 

पिटकेतर पालि-प्रन्थ 


पिट्कबाह्य पालिग्रन्थों के निर्माण का श्रेय सिलोन के बौद्ध मिक्तुओं को है किन्तु इसमें 
मिलिन्दप्रश्न अपवाद है। इतना ही नहीं किन्तु समस्त पालि-वाझयय में शैली की दृष्टि से भी 
यह बेजोड़ है| इसके लेखक का पता नहीं किन्तु यह उत्तर-पश्चिम भारत में बना होगा ऐसा 
अनुमान किया जाता है। ग्रीक सम्राट मिनेर्डर ( ई० पू० प्रथम श० ) को ही मिलिन्द कद्दा 
गया है और आचार्य नागसेन के साथ उनके संवाद की योजना इस ग्रन्थ में होने से इसका 
सार्थक नाम मिलिन्दप्रश्न है। इस ग्रन्थ की प्राचीनता और प्रामाणिकता इसी से सिद्ध दोती 
है कि आ्राचाय बुद्धघोष ने इस ग्रन्थ को पिटक के समान प्रामाणिकता दी है। मूल मिलिन्दप्रश्न 
के कलेवर में बाद में आनायों ने समय-समय पर वृद्धि भी की है | 

५, 


१५ बौदध-चस दुशंन 


इस ग्रन्थ में बोद्ध-दशन के जटिल प्रश्नों को जैसे श्रनात्मवाद, ज्षणभंगवाद के साथ साथ 
कर्म, पुनर्जन्म और निर्वाण अदि को सरल उपमायें देकर तार्किक दृष्टि से सुलभाने का प्रयत् 
किया गया है | 

मिलिन्दप्रशन के समान ही नेत्तिपकरण भी प्राचीन ग्रन्थ है जो कि महाकचान की 
कृति मानी जाती है। बुद्ध के उपदेशों का व्यवस्थित सार इसमें दिया गया है | इसी कोटि का 
एक अन्य प्रकरण 'पेटकोपदेश? महाकब्चान ने बनाया, ऐसा माना जाता है । पिटकों में प्रवेशक 
ग्रन्थ के रूप में यह एक अ्रच्छा प्रकरण है | 

प्राचीन सिलोनी अ्रद्वकथाओ्ों के श्राधार पर बुद्धघोव ने ( चोथी-पांचवीं शताब्दी ) 
विनयपिटक, दीघ, मज्मिम, अ्रंगुत्तर, संयुत्त, निकायों की टीका की। इन्‍्हों ने ही सम्पूर्ण 
श्रभिधम्मपिवक की भी व्याख्यायें लिखीं | ये व्याख्यायें श्रट्टकथा कही जाती हैं | धम्मपद और 
जातक की अ्रट्ुकथाएँ भी बुद्धघोष-कझत हैं, ऐसी परम्परागत मान्यता है । 

इन्होंने ही अनुराधपुर के महा विहार के स्थविरों की श्राज्ञानुतार विसुद्धिमग्गो? नामक 
ग्रन्थ की रचना की | यह ग्रन्थ एक तरह से समस्त पिट्क-प्न्यों की कुल्जी के समान है अ्रत एव 
उसे तिपिटक-श्रट्रकथा भी कहा जाता है। इसमें शील, समाधि और प्रज्ञा का २३ श्रध्यायों 
में विस्तार से वन है। इस ग्रन्थ की धम्मपाल-स्थविर ने पाँचवीं शी में 'परमत्थमंजूया? टीका 
की है| इसी धर्मपाल ने थेरगाथा, थेरीगाथा, विमानवत्यु आदि खुदकनिकाय के अन्थों की 
टीका की है | धम्मपाल के अनन्तर दशवीं और बारहवीं शती के बीच में श्रनिरुद्ध आचाय॑ 
ने अभिषम्मत्थ-संगहो! नामक एक प्रन्य लिखा। अभिषम्म-पिः्क में प्रवेशक ग्रन्थ के रूप 
में यह ग्रन्थ बेजोड़ है। इसकी अनेक टीका बनी हैं । 


चतुर्थ अध्याय 
निकायों का विकास 


बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ शासन निकायों (सम्प्रदाय ) में विभक्त होने लगा । 
चुल्नवग्ग के अनुसार निर्वाण के १०० वर्ष के पश्चात्‌ संघ में भेद हुआ | वैशाली के भिक्तु 
नियमों के पालन में शिथिल थे | कुछ वस्तुश्रों पर उनका मतभेद था। इन मनमभेदों को लेकर 
पश्चिम श्र पूर्व के भिक्चुओं के दो पत्न हो गये। भंगढ़े को शान्त करने के लिए. ७०० 
भिक्षुओों की समा हुई ओर इन्होंने ८ स्थविरों की एक परिषद्‌ चुनी, जिसमे चार पूर्व के संघ्र के 
ओर चार पश्चिम के संघ के प्रतिनिधि रखे गये | उस समय पृर्व॑संघ्र का प्रधान स्थान बेशाली 
था। यहीं ७०० भिन्ुओं की सभा हुई थी। इस सभा के पूर्व और पश्चिम के भिक्तुओ्रों ने 
अपनी एक सभा मथुरा के पास अहोगंग में की थी| यश पहले कौशाम्बी गये ओर वहां से 
उन्होंने भिक्ुओ्नों को आमन्त्रित करने के लिए संदेश भेजे थे | ६६ के लगभग पश्चिम के भिक्तु 
जो सब आग्ण्यक घुतंगवादी थे, यश के निमन्त्रण पर आये और अवन्ती के ८८ भिक्तु भी आये, 
जिनमें थोड़े दी घुतंगवादी थे | इस बृत्तान्त से मालूम होता है कि उस समय बुद्ध-शासन के 
तौन केंद्र थे-तैशाली, जहां ७०० भिक्तुओं की एक सभा हुई; कोशाम्बी, जहां से यश ने 
संदेश भेजा था और मथुरा, जहां पतश्चिम के भिक्ुओं की अपनी सभा हुई थी। इस बृहत्‌ 
क्षेत्र मं तीन प्रवृत्तियां मालूम होती हैं--वैशाली ( पूर्व ) में बिनय के पालन में शिथिलता 
थी.मथुरा के प्रदेश (पश्चिम) में विनय की कठोरता थी तथा अबन्ति और दक्षिणापथ में मध्यम- 
बृत्ति थी | श्रवन्ति श्र दक्षिणापथ का भोगोलिक संबन्ध कौशाम्त्री से था। गंगा से भरुकच्छ 
जाने वाले राजपथ इनको जोडते थे | दक्षिणापथ के भिन्नुओं की सभा करने की श्रावश्यकता 
यश ने न समझी | कौशाम्ब्ी के प्रमुख भिन्नुओों का मत ही जानना उन्होंने पर्यात समझा | 
ऐसा प्रतीत होता है कि वैशाली, कौशाम्बी और मथुरा तीन निकायों के केन्द्र बन गये । पूर्व- 
भारत बौद्ध-धमम के प्राचीन रूप का प्रदेश शा। मध्यदेश में ब्राह्मणों के प्रभाव से रूप में 
परिवर्तन होने लगा | यहां दो निकाय हो गये। एक कोशाम्बी का, जो दक्षिणापथ की ओर 
भुंकता था और जिससे स्थविर-निकाय निकला हुआ प्रतीत होता है, दूसरा मथुरा का निकाय 
जो उत्तर-पश्चिम की ओर बड़ा ओर जिससे सरत्रौस्तिवादी निकायों की उत्पत्ति हुई | श्रव हमको 
यह देखना है कि पूव में किन निकायों की उत्पत्ति हु क्‍ 


३६ योद-धम-द्शंन 


आम्नाय के अनुसार अशदश निकाय ( सम्प्रदाय ) हो गये, जो दो प्रधान निकायों 
में विभक्त दोते हें--महासांघिक और स्थविर। महासांघिक निकाय के अ्रन्त्गंत आठ और 
स्थविर से संभूत सर्वास्तिवादादि दश निकाय थे | हम देख चुके हैं कि किस प्रकार भिक्तु-संघ 
महासंघ से पृथक होता गया । अ्रतः स्थविरों का निकाय महासंघ के विरुद्ध था। प्रथम का 
संचालन स्थविरों की परिषद्‌ करती थी; दूसरे में पुरानी प्रवृत्ति भ्रभी विद्यमान थी। यह संभव 
है कि दूसरी संगीति के समय स्थविर-स्वास्तिवादी पश्चिम के प्रतिनिधि थे और महासांधिक 
पूव के | 

इस दृष्टि से यदि हम आम्नाय का अध्ययन करें, तो उनपर काफी प्रकाश पढ़ता है । 
बसुमित्र के अनुसार स्थविर और महासांधिक का भेद अशोक के राज्यकाल में पायलिपुत्र में 
हुआ था। उनके अनुसार महादेव की पाँच वस्तुएँ विवाद की विपय थीं | संगीति के सदस्य चार 
समूह में बंट थे । वसुमित्र के ग्रन्थ के चीनी और तिब्बती भाषान्तरों में इन समूहों के नाम के 
बारे में ऐकमत्य नहीं हैं । भेद दो समूहों में हुआ था। इसलिए अनुमान किया जाता है कि 
इनमें से प्रत्येक समूह के दो नाम रहे होंगे। इन चार समूहों के ये नाम हैं--स्थबिर या भदन्त, 
नाग या महाजनपद, ग्राच्य या प्रत्यन्तक और बहुश्रुत ॥ टीकाकार कहते हैं कि नाग विनयधर 
उपालि के शिष्यों को कहते हैं | अतः नाग बहुश्रुत ( आनन्द ) के विपक्षी हैं। इसी प्रकार 
स्‍्थविर प्राच्य के विपक्षी हो सकते हैं, यदि यह टीक हैँ कि स्थविर पश्चिम के प्रतिनिधि थे | 
परमार्थ के अनुसार महजनपद और प्रत्यन्तक एक दूसरे के विपक्षी हैं। मध्यदेश के ब्राह्मण 
अपने राष्ट्र के प्रत्यन्त म॑ रहनेवालों को अ्नार्त्र मानते थे। स्कृतियों में मगध में जाना 
मना किया है। मध्यदेश उनके लिए मद्राजनपद होगा। महासांधिक पूर्व के थे, इसकी पुष्टि 
फाहियान के विवरण से भी होती है | फाद्दियान ने पायलिपुत्र में मद्यासांधिकों के विनय की 
पोथी देखी थीं । 


चीनी यात्री इत्सिंग (६६२ ३०) के विवरण के अनुसार अ्रठारह निकाय चार प्रधान 
निकायों में विभक्त हैं-आर्य-महासांधिक, आर्य-स्थविर, आय-मूलसर्वास्तिवादिनू ओर आय 
संम्मितीय | इत्सिंग के अनुसार मद्दासांघिक के सात,स्थविर के तीन,मूल सर्वास्तिवाद के चार और 
सम्मितीय के चार विभाग हैं। मूल सर्वोस्तिवाद के चार विभाग ये हँं-मूल-*;पमंगुस,महीशासक 
आर काश्यपीय | इत्सिंग ने अन्य निकायों के विभागों के नाम नहीं दिये हैं | यद्यपि इस्िंग के 
अनुसार चारों निकाय मगध म॑ पाये जाते ये; तथापि हर एक का एक नियत स्थान था । 
मद्रासांधिक मगध में ओर अन्य पूर्व जनपदों में, स्थविर दक्षिणापथ में, सर्वास्तिबराद उत्तर 
भारत में और संम्मितीय लाट और सिन्धु में प्रधानतः थे | मूज़-* के अन्य तोन विभाग भारत 
में नहीं थे | ये चीन, मध्य-एशिया ओर ओ्रोड्डियान में पाये जाते थे | 

इमको यहद्द निश्चित रूप से मालूम है कि सर्वास्तिवाद का उत्तर में और €्थविरवाद 
का दक्षिण में प्राधान्य था। हेनत्सांग के संस्मरणों से मालूम होता है कि संम्मितीय बिग्वर 


१. ए रिकाडे आफ दी बुद्धिस्ठ रिक्षीजन । 


चहुर्थ अध्याय ३९ 


गये थे | इत्सिंग स्वयं मूल-सर्वास्तिवादी थे । इससे संभव है कि उसने अपने निकाय के महत्त्व 
को अतिरंजित कर वर्णित किया है। वह धर्मगुप्त, महीशासक और काश्यपीय को आ्रायमूल 
सर्वौस्तिवाद का विभाग बताता है, किन्तु दीपवंश और महावंश के अ्रनुसार धम्मगुत्त, धब्बत्थिवाद 
ओर कश्सपिक महिंसासक-निकाय से अलग हुए थे और महिंसासक येर की शाखा थे । दोनों 
विवरणों में इन चारों को एक समूह में रखा है। अन्तर इतना ही है कि इत्सिंग इनको मूल 
सर्वास्तिवाद के अ्रन्तगत बताता है, जब कि दीपबंश और महावंश मे इनकी उत्पत्ति स्थविख्वाद 
से बताई गई है ! 

प्रथम मद्यासंगीति के विवरणों की तुलना करने से ज्ञात होता है कि स्थविर, महीशासक, 
धर्मगुस्त और हेमबत का एक समूह है| दूसरी ओर सिंहलद्वीप के ग्रन्थ और अंशतः इत्सिंग 
से स्थविर, महीशासक, सर्वास्तिवादी धमंगरुसक्त और काश्यपीय का एक समूह में होना मालूम 
होता है | दीपवंश (८,१० ) से मालूम होता है कि हिमवत्‌-प्रदेश के निवासियों को 
मौग्गलिपुत्त के भेजे हुए कस्सपगोत्त, दुन्दुभि-स्वर आदि ने शासन में प्रवेश कराया | महावंश 
(१२,४१ ) के अनुसार मज्मिम ने चार स्थविरों के साथ हिमबत्‌-प्रदेश में जाकर धर्मचक् 
का प्रवतंन कथा । समनन्‍्तपासादिका? के अनुसार यह काम मज्मिम ने किया | सोनरी और 
सांची के स्तूपों के लेखों मं कस्सपगोत्त को हिमवत्‌-प्रदेश का आचार्य बताया है। अन्य 
लेखों म॑ं मज्किम ओर दुदुभिर के नाम हैं | इन सब प्रमाणों को मिलाकर हम इस परिणाम पर 
पहुँचते हैँ कि कश्यपगोत्र स्थविर के नेतृत्व में हिमवद-प्रदेश को विनीत करने का काम हुआ 
था | इसीलिए. लेखों म॑ कश्यपगोत्र को सत्र हमत्रताचार्य कहा है | अ्रतः यह ज्ञात होता है 
कि हैमबत और काश्यपीय एक हो निकाय के विभाग हैं । वसुमित्र इन दोनों को ध्रथक-परथक्‌ 
गिनाते हैँ | भ्रत: यह एक नहीं हैं, किन्तु एक ही निकाय के विभाग हैं। 


स्थविर-निकाय दक्षिण की ओर बढ़ रहा था| पीछे वह सिंदलद्बीप गया | महीशासक 
भी सिंहल में थे ओर फाहियान ने वहाँ उनका विनय पाया था | सिंहल के श्राम्नाय के अनुसार 
सबसे पहले यही र्थविस्वाद्‌ से अलग हुए। कुछ विद्वानों का विचार है कि महीशासकों का 
पूर्व स्थान माहिष्मती था। इसका नाम महिप-मण्डल ( पालि-महिंसक-मण्डल ) है। द्वितीय 
संगीति के वर्णुनों से मालूम होता हैं कि यहाँ एक प्रसिद्ध बौद्ध-संघ था। इन विद्वानों का 
कहना है कि इसी नाम पर निकाय्र का नाम “महीशासक! पड़ा | धर्मगरुतक नाम 
कदाचित्‌ काश्यपीय की तरह निकाय के आचार्य के नाम पर पढ़ा | दीपवंश ओर महावंश 
के अनुसार धम्मरक्खित श्रपरान्तक भेजे गये थे ओर मध्यन्दिन कश्मीर | सवौस्तिवाद के आगम 
में इन्हें मध्यन्तिक कद्दा है | क्‍या धम्मरक्खित और 'मंगुप्त एक तो नहीं हैं / 

कश्मीर के निकाय को मूल सर्वास्तिवादी-निकाय कहते थे | यह बहुत प्रसिद्ध निकाय 
था | इसमें कई प्रसिद्ध आचाय॑ हुए, जिन्होंने अ्रनेक अन्थों की संस्कृत में रचना की | 

इस निकाय का ज्षेत्र अ्रत्यन्त विस्तृत था। यह गंगा-यमुना को घाटी से पश्चिम की ओर 
फैलकर मध्यण्शिया में भी गया | स्थविर निकाय का भी विस्तृत क्षेत्र था। यह कौशाम्बी, 


डष्द योद-धं्म-दुशशन 


विदिशा तथा उज्जयिनी के मार्ग से दक्तिणापथ को गया। महीशासक महिष-मण्डल के थे | 
वतसपुत्र या वात्सीपुत्रीय कौशाम्मी के थे | कौशाम्बी वत्सों की राजधानी थी | स्थविर श्रौर 
महीशासक लंका में प्रतिष्ठित हुए. श्रौर श्रन्त में धर्मगुत्त चीन में फैल गये । 

विनय के नियमों को लेकर संघ-मेद हुआ था। इससे शात होता हे कि इसी तरह 
विवाद आरंभ हुआ और निकाय बने। श्रमिधर्म के प्रश्नों को लेकर विवाद पहले पहल 
तृतीय संगीति (अशोक के समय) में ही हुआ | अशोक के समय में, कह। जाता है, 'कपावल्थु? 
की रचना हुई | हस ग्रन्थ में सब निकायों के भेद दिये हैं | 


पचम अध्याय 
शम्रथ-यान 


“विमुद्धिमग्गो! नामक ग्रन्थ में विशुद्धि के मार्ग का निरूपण किया गया है श्रर्थात्‌ 
निवीण की प्राप्ति का उपाय बतलाया गया है। भगवान्‌ बुद्ध ने अपने उपदेश में कही 
विपश्यना' द्वारा, कहीं ध्यान और प्रज्ञा द्वारा, कहीं शुभ तक द्वारा, कही कर्म, विद्या, धर्म 
शील और उत्तम आजीविका द्वारा और कहीं शील, प्रज्ञा और समाधि द्वारा निर्वाण की प्राप्त 
बतलाई है, जैसा नीचे लिखे उद्धरणों से स्पष्ट है-- 

सब्बे संखागा अनिश्चाति यदा पत्ञाय पस्सति | 
अथ निब्बिन्दति दुक्‍्खे एस मग्गों विसुद्धिया ॥ 
[ धम्मपद, २|५ ] 
अथीत्‌ जब मनुष्य प्रज्ञा द्वारा देखता है तो सब संस्कार अनित्य प्रतीत होते हैं | तब 
वह ज्ेशों से विरक्त होता है और संसार में उसकी आसक्ति नहीं रहती यह विशुद्धि का 
मार्ग है | 
यम्हि कराने च पत्ञा च स वे निल्वानसन्तिके | 
[ धम्मपद, ३७२ |] 
अर्थात्‌ जिसने ध्यानों का लाभ किया हे श्रौर जो प्रशावान्‌ है वह निर्वाण के 
समीप है | 
सब्वदा सीलसंपन्नों पच्ञावा सुसमाहितों । 
आरद्वविरियो पहित्ततो श्रोष्॑ तरति दुत्तरन्ति ॥ 
[ संयुत्त-निकाय, १४३ ] 
श्रथीत्‌ जो सदा शील-सम्पन्न है, जो प्रशावान्‌ है, जो सुष्ठु प्रकार से समाहित अर्थात्‌ 
समाघिस्थ है, बो श्रशुभ के नाश के लिए और शुभ की प्राप्ति के लिए, उद्योग करता है और 
जो दृढ संकल्प वाला है, वह संसाररूपी दुस्तर श्रोध को पार करता है । 
पं हररूूढा रस विकषिश कान ओर दर्शन को कहते हैं जिनके द्वारा घम्म' की अभिष्यता, 
दुःखता भर झनात्मता प्रगढ होती है। “अनिच्चादिवसेन विविधाकारेन पस्सतीति 
विपस्सना” ' [झभिधम्सत्थसंगद टीका] “विपस्सनाति सद्भारपरिग्गाहकणायं | [झंगुत्तर- 
निकायट्रकथा, बाक्षृषणा, सुस्त ३] “सारे मनिच्यतो धुक्खतो ध्रमत्ततो विपस्सति'”' 
[विसुद्धि-सरगो, पू० ७०९ ]। ह 


३० जौद्ध- प-वद्शन 


कर्म विज्जा च धम्मो च सील॑ जीवितमुत्तम॑ | 
एतेन मच्चा सुज्कन्ति न गोत्तेन घनेन वा ति ॥ 
[ मज्किमनिकाय, ३।२६२ ] 


अर्थात्‌ कर्म, सम्यग-दृष्टि, धम, शील ओर उत्तम आजीविका द्वारा, न कि गोज्र और 
धन द्वारा, जीवों की शुद्धि होती है | 
सीले पतिट्ठाय नरो सपत्ञो चित्त पञ्जश्च भावय॑ | 
आतापी निपको भिक्खु सो इम॑ विजय्ये जट ॥ 
[ संयुत्तनिकाय, ११३ ] 


श्रथीत्‌ जो मनुष्य शील में प्रतिष्ठित है और जो समाधि और विपश्यना की भावना 
करता है वह तृष्णा रूपी जगासमूह का संछेद करता है | 

इस अन्तिम उपदेश के अनुसार आचाय बुद्धभोप ने विशुद्धि के मार्ग का निरूपण 
किया है | शील, समाधि और प्रज्ञा द्वारा सर्व मल का निरसन तथा निर्वाण की प्राप्ति होती 
है। बुद्ध-शासन की यही तीन शिक्षा हैं। शील से शासन की आदिकल्याणता प्रकाशित 
होती है, समाध्रि शासन के मध्य में है और प्रज्ञा प्यवबसान में | शील से श्रपा4* ( दुर्गति, 
विनिपात ) का अतिक्रमण, समाधि से कामधातु* का और प्रज्ञा से सर्वभव का अ्रतिक्रमण 
होता है| जो व्यक्ति निर्वाण के लिए, यत्नशील होता है, उसे पहिले शील में प्रतिध्ति होना 
चाहिए । जत्र शील अल्पेच्छुता, सन्तुश्टि, प्रविवेक ( एकान्त-सेब्रन ) आदि गुणों द्वारा सुविशुद्ध 
हो जाता है, तत्र समाधि की भावना का आरम्मे होता हे | समाधि किसे कहते हैं, समाधि की 
भावना किस प्रकार होती है और समाधि-भावना का क्‍या फल हैं ? इन बातों पर यहां विस्तार से 
विचार किया जायगा | समाधि शब्द का अर्थ है--समाघान: अर्थात्‌ एक श्रालम्बन भ॑ समान 
तथा सम्यग रूप से चित्त और चंतसिक धर्मा की प्रति.्षा । इसलिए, 'समाधिः उस धर्म को 
कहते हैँ जिसके प्रभाव से नित्त तथा लंतसिक भर्मा' की एक आलम्बन म॑ ब्रिना किसी विक्षेप 
के सम्यक्‌ स्थिति हो | समात्रि में विज्ञेप का विध्वंस होता है और चित्त-चेतमिक विप्रकीर्ण न 


१. अपाय-- दुर्ग ति, विनिपात को कहते हैं। झीछभ्रंश से पुदूगल दुगति को प्राप्त होता 
है । दुर्गंत चार हैं--_निरय ( नरक ), तिरश्वान-योनि ( तियेंगू.योनि ), प्रेतविषय 
झसुरनिकाय । 

'बातय: पट । सद्था - नरकस्तियक प्रेतो असुरो मनुष्यो देवश्चेति। (घमंसग्रह--- २७) 
पहले चार अपाय हैं । 

२, कामचधातु- कामप्रतिसंयुक्त मिथ्या संकहप को कहते हैं । 
अथबा अजवीचि निरय से आरम्भ कर परनिर्मित यद्ावर्ती देवताशों तक झो अवचर 
हैं, उनमें संसिकछित रूप, वेदुन!, संज्ञा, संस्कार, विज्ञान को 'कामधातु' कदते हैं । 


पंचम प्रध्याय ३१९ 


होकर एक झालम्बन में पिण्ड-रूप से श्रवस्थित होते हैँ । समाधि बहुविध है । पर यदि सब 
प्रकार की समाधियों का वर्णन किया जाय तो अभिप्रेत श्र्थ की सिद्धि नहीं होती और यह भी 
सम्भव है कि इस प्रकार विज्षेप उपस्थित हो। इसलिए, यहाँ केवल अभिप्रेत श्रर्थ का द्वी 
उल्लेख किया जायगा | हमको यहाँ लौकिक-समाधि ही श्रमिप्रेत है। काम, रूप और श्ररूप 
भूमियों की कुशल-जित्तेंकाग्रता को लौकिक-समात्रि कहते हैं। जो एकाग्रता आर्यमार्ग से 
संप्रयुक्त होती है, 2से लोकेत्तर-समाधि कहते हैं; क्योंकि वह लोक को उत्तीर्ण कर स्थित है । 
लोकोत्तर-समाधि का भावना-प्रकार प्रश्ञा के भावना-प्रकार में संण्हीत है। प्रज्ञा के 
मुभावित होने से लोकोत्तर समाधि की भावना होती है। इसलिए, लोकोत्तर समाधि की भावना 
के विय्य में यहाँ कुछ नहीं कहा जायगा | यह प्रज्ञा-स्कथ्थ का विय्य है। यहाँ हम केवल 
लौकिक समाधि का ही सविस्तर वर्णन करेंगे । हमारे अभिप्रेत अर्थ में 'समाधिः “'कुशलचित्त 
की एकाग्रता? को कहते हैं। श्र्थात्‌ चिन्त की वह एकाग्रता जो दोप-रहित है और जिसका 
विपाक सुखखमय है | इस लोकिक समाधि के मार्ग को शम4-यान कहते हैं | लोकोत्तर समाधि का 
मार्ग तिपश्यना-यान कहलाता है | 


गूर इसके कि हम लौकिक समाधि के भावना-प्रकार का विस्तार से वर्णन करें, हम इस 
स्थान पर शमथ्यान ( - मार्ग ) का संक्षेप में निरूपशण करना आवश्यक समभते हैं। 


शमथ का श्रर्थ है--पाँच नीवरणों (सं० निवारण ) अर्थात्‌ विश्नों का उपशम। 
पश्च नीवरणानं समनट्रेन समथं? विप्नों के शमन से चित्त की एकाग्रता होती है। इसलिए 
शमथ का अर्थ “चित्त की एकाग्रता? भी है | ( समथो द्वि नित्तेकरता---अंगुत्तर निकायट्ुकथा, 
बालवग्ग, मुत्त ३ ) शमथ का मार्ग लौकिक समाधि का मार्ग है। दूसरा मार्ग विपश्यना का 
मार्ग है। इसे लोकोत्तर-समात्रि भी कहते हैँं। विष्नों के अर्थात्‌ अन्तरायों के नाश से ही 
लौकिक समाधि में प्रथम ध्यान का लाम होता है। प्रथम ध्यान में पाँच अन्ञों का प्रादुर्भाव 
होता है । दूसरे तीसरे ध्यान में पाँच श्रज्ञों का अतिक्रमण होता है | नीवरण* इस प्रकार हैं 
कामछुन्द, व्यापाद, स्थान-मिद्ध, ओद्धत्य-कोकृत्य, विचिकित्सा | कामछुन्द 'विपयों में अनुराग? को 
कहते हैं | जत्र चित्त नाना विपयों से प्रलोभित होता है तो एक आलम्बन में समाहित नहीं होता | 

व्यापाद! हिंसा को कद्दते हैं | यह प्रीति का प्रतिपक्ष है | 'स्यानः चित्त की अ्रकर्मश्यता 
और “मिद्ध! आलस्य को कहते हैं। वितक स्ुयान-मिद्ध का प्रतिपक्ष है। औडत्य का श्रर्थ है 
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१---पातण्जक योगद्शन में योरा के अन्तरायों का पर्शन निम्नक्षिखित सूत्र में पाया 
जाता है :--- 
व्याधिर्त्यानसंदायप्रमादाश्ृस्याविरतिभअ्आन्तिदशना ऊठ्ध- भू मिकश्वानवस्थितरबानि चित्त- 
विक्षेपास्तेडग्तराया: [ समाधिपाद सूत्र ३० ] 
एनमें से अधिरति (  फामछुनद ), आकस्य ( 5 मिद्ध ), अनवस्थितरव (लोदत्य) 
संशय (» विचिकित्सा ) और स्थान पांच नीषरणों में भी पाये जाते हैं'। 
६ 


७१ बौद्ध-धर्म-दुशंन 


अ्रव्यवस्थित-चित्तता और कौकृत्य खेद पश्चात्ताप को कहते हैं। सुख ओऔद्धत्य-कौकृत्य का प्रति- 
पत्त है। विचिकित्स। संशय को कहते हैं | विचार विनिकित्सा का प्रतिपक्ष है | विषयों में लीन 
होने के कारण समाधि में चित्त की प्रतिषट नहीं होती | हिंसाभाव से अभिभूत चित्त की निरन्तर 
प्रवृत्ति नहीं होती । ख्यान-मिद्ध से श्रभिमृत चित्त अकर्मण्य होता है। चित्त के अनवस्थित 
होने से और खेद से शान्ति नहीं मिलती और चित्त श्रान्त रहता है| विनिकिप्सा से उपहत 
चित्त ध्यान का लाभ करानेवाले मार्ग में आरोहण नहीं करता | इसलिए, इन विष्नों का नाश 
करना चाहिये । नीवरणों के नाश से ध्यान का लाभ और ध्यान के पाँच अज्ञ१ वितक, विचार, 
प्रीति, सुख श्रौर एकाग्रता का प्रादुभीव होता है । 

वित् आलम्बन में चित्त का आरोप करता है | श्रालम्बन के पास चित्त का आनयन 
/वितर्क! कहलाता है। अआ्लम्बन का यद्द॒स्थूल आ्राभोग है। वितर्क की प्रथमोपषत्ति के ममय 
चित्त का परिस्न्दन्‌ होता है | वितर्क विचार का पूर्वगामी है । विचार सूछम है* । विचार की 
बृत्ति शान्त होती है. श्रोर इसमें चित्त का अधिक परिस्पन्दन नहीं होता | जब प्रीति उत्पन्न 
होती है तब सब्रसे पहिले शरीर मे रोमाथ होता है। धीरे-धीरे यह प्रीति बारंबार शरीर को 
अवक्रान्त करती है । जब प्रीति का बलवान उद्दंग होता है तो श्रीति शरीर को ऊध्व उत्किम 
कर आकाश-लद्डन के लिए, समर्थ करती है, धीरे-धीरे सकल शरीर प्रीति से सर्वरूपेण व्याप्त 
हो जाता है, मानों पब्रत गुहा से एक महान्‌ जज्प्रपात परिस्फुट हो तीब्र वेग से प्रवाहित हो 
रहा है | प्रीति के परिपाक से काय-प्रश्रव्धि और चित्त-प्रश्नव्धि? होती है । प्रश्नब्धि के परिपाक 
से काय और चित्त-सुल होता है। सुख के परिषाक से क्षणिक, उपचार और अ्रपंणा* इस 


३ __---+_77< 
'_ शाम दशेन के निम्गछिखित सूत्र से तुछना कीजिये :-- 
वितदेविचारानन्दास्मितारूपालुगमास्संप्रशातः ।.[ समाधिपाद | ३७ ) धानन्द 
हवाद्‌ है । यही प्रीति है । झस्मिता सुख के स्थान में दे । 
३--वितकंश्चत्तस्पालम्बने स्थूल आभोगः | सूध्ष्मो विचार: । [ योगदशंन, समाधिपाद | 
१७ पर व्यास साष्य ]। वितर्कविचाराबौदायसूक्ष्मते [ अभिघमेकोदा, २।३३ |। 
झोकारिकट्रेन | सुखुमद्ेन । [ विसुद्धिमग्गो, ४० १४२ ] 
४--भ्रश्नध्चि सम्बोधि के सात झड्लों में से एक दे । प्रामोच्य और प्रीति के साथ इसका 
प्रयोग प्रायः देखा जाता है। प्रश्नव्चि झान्ति को कहते हैं । 
४---डपचार अपणशासमाधि के प्रकर हैं। जिस प्रकार प्राम झादि का समीपदर्ती प्रदेश 
ग्रामोपचार कहकाता है उसी प्रकार कपंणा के समीप का स्थात उपचार-समात्रि 
कदकाता है। उपचार-समाधि में ध्यान अरप प्रमाण का होता है झौर चित्त झाकम्बन 
में थोड़े काऊ तक आबद रहता है। फिर भवाक्ञ सें झवतरण करता दे। उपचार-भूमि 
से नीवरणों का नाश होता दे पर झरज्डों का प्रादुर्भाव नहीं होता। जब अपणा-( पकाप्र- 
दिले आलम्बन अपयति ) समाधि का उत्पाद होता है तब ध्यान के पाँच अंग सुदृद 
हो जाते हैं। अर्पया ध्यान की प्रतिकाभ-भूमि दे । 
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त्रिविध समाधि का परिपूरण होता है | इष्ट आलम्बन के प्रतिलाभ से जो तुष्टि होती है उसे 
प्रीति कहते हैं | प्रतिलब्ध रस के अनुभव को सुम्त्र कहते हैं। जहाँ प्रीति है वहाँ सुख्र है पर 
जहाँ सुल है वहाँ नियम से प्रीति नहीं है | प्रथम ध्यान में उक्त पाँच अज्चों का प्रादुभीव होता 
है। धीरे-धीरे श्रज्ञों का अतिक्रमण होता है और अन्तिम ध्यान में समाधि उपेक्षा सहित होती 
है। लौकिक समाधि के द्वारा ऋद्धि-बल की प्राप्ति होती है पर निर्वाण की प्राप्ति के लिए 
विंपश्यना के मार्ग का अनुसरण करना आ्रावश्यक है। निर्वाण के प्रार्थी को शमथ की भावना 
के उपरान्त विपश्यना की वृद्धि करनी पड़ती है और तभी अरहलद में प्रतिष्ठा होती है 
अन्यथा नहीं | 

जिसको लौकिक समाधि अ्रभीष्? हो उसको सुपरिशुद्ध शील में प्रतिष्ठित हो सबसे पहिले 
विष्नों का (-पालि, 'पलिब्ोध! ) नाश करना चाहिये | 

आवास, कुल, लाभ, गण, कर्म, मार्ग, ज्ञाति, श्रावाध, ग्रन्थ और ऋद्धि--यह दश 
'पलिबत्रोध' कहलाते हैं। जो भिक्षु अभी नया नया किसी काम ८ उत्सुकता रखता है या बहुविध 
सामग्री का संग्रह करता है या जिसका चित्त किसी दूसरे कारणवश अ्रपने श्रावास में प्रतित्रद्ध 
है आनाःस उसके लिए अन्तराय ( >विप्न ) है। कुल से तात्पर्य ज्ञाति-कुल या सेवक के 
कुल से है | साधारणयता दोनों विप्नकारी हैं। अपने तथा सेवक के कुल से विशेय संसर्ग 
होने से भावना में विन्न उपस्थित होता है। कुछ ऐसे मिकछु होते हैं जो कुल के मनुष्यों के 
बिना धर्म-अवण के लिए, भी पास के विहार में नहीं जाते | वह उन श्रद्धालु उपासकों के सुख 
में सुखी और दुःख में दुबी होते हैं जिनसे उनके लाभ-सत्कार मिलता है। ऐसे भिन्नुओं के 
लिए. कुल श्रन्तराय है; दूसरों के लिए नहीं । 

ध्ञाभः चार प्रत्मों को कहते हैँ। प्रत्यय ( पालिरूप--सत्यय ) यह हैं--चीवर, 
पिए्डपात, शयनासन और ग्लानप्रत्ययभेषज। भिकु को इन चार वस्तुओं की आवश्यकता 
रहती है | कभी कमी यह भी अन्तराय हो जात हैं। पुण्यवरान्‌ भिन्नु का लाभ-सत्कार प्रचुर 
परिमाण में होता है| उसको सदा लोग घेरे रहते हैं। जगह जगद से उसको निमन्त्रण आता 
है। उसको निरन्तर दान का अनुमोदन करना पढ़ता है और दाताओं को धम का उपदेश देना 
पड़ता है। श्रमण-त्रम के लिए. उसको अवकाश नहीं मिलता । ऐसे मिच्त को ऐसे स्थान में 
जाकर रहना चाहिये जहाँ उसे कोई नहीं जानता हो ओर जहाँ वह एकान्तसेवी हो सके | 

धाणुः में रहने से लोग उससे अनेक प्रकार के प्रश्न पूछते हैं या उसके पास पाठ के 
लिए श्राते हैं। इस प्रकार श्रमण-घर्म के लिए. अवकाश नहीं मिलता | इस अन्तराय का 
उपच्छेद इस प्रकार होना चाहिये। यदि थोड़ा ही पाठ रह गया हो तो उसे समात कर अरण्य 
में प्रवेश करना चाहिये यदि पाठ बहुत बाकी हो तो अपने शिष्यों को समीपवर्त्ती किसी दूसरे 
गणवाचक के सपुर्द करना चाहिये। यदि कप गणवाचक पास में न मिले तो शिष्यों से 

“धर्म में प्रवृत्त हो जाना चाहिये। 

छुट्टी ले पं पलक है फल अथीत्‌ विहार का अ्रभिसंस्कार | जो नवकम कराता है 
उसे मनदूरों के कार्य का निरीक्षण करना पड़ता है। उसके लिए, सबंदा अन्तराय है। इस 


रा 
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ग्न्तराय का नाश करना चाहिये। यदि थोड़ा दी काम अ्रवशिष्ट रह गया हो तो काम को 
समाप्त कर श्रमण-धर्म में प्रवृत्त हो जाना चाहिये। यदि श्रधिक काम बाकी हो तो संघमभार- 
हारक भिक्तुश्रों के सपुर्द करना चाहिये | यदि ऐसा कोई प्रशन्ध न हो सके तो संघ्र का परित्याग 
कर अन्यत्र चला जाना चाहिये | 


मार्ग-गमन भी कभी कभी अन्तराय होता है। जिसे कहीं किसी की प्रन्नज्या के लिए 
जाना है या जिसे कहीं से लाभ-सत्कार मिलना है । यदि वह अपनी इच्छा को पूरा किये बिना 
अपने चित्त को स्थिर नहीं रख सकता तो उससे श्रमण-धर्म सम्यक्‌ रीति से सम्पादित नहीं हो 
सकता | इसलिए टसे गन्तव्य स्थान पर जाकर अपना मनोरथ पूर्ण करना चाहिये। तदनन्तर 
श्रमण-धर्म में उत्साह के साथ प्रवृत्त होना चाहिये। 

ज्ञाति भी कभी कभी अ्न्तराय हो जाते हैं| विहार में आ्राचार्य, उपाध्याय, अन्तेवासिक, 
समानोपाध्यायक और समानाचायंक तथा शह में माता, पिता, श्राता आदि ज्ञाति होते हैं । 
जब यह बीमार पड़ते हैं तब यह अन्तराय होते हैं क्‍योंकि भिन्तु को इनकी सेवा शुभुपरा करनी 
पड़ती है | उपाध्याय, प्रत॒ज्याचाय, उपसम्पदाचार्य, ऐसे अन्तेवासिक जिनकी उसने प्रत्नज्या या 
उपसम्पदा की है, तथा एक ही उपाध्याय के अन्‍्तेवासी के बीमार पढ़ने पर उनकी सेवा उस 
समय तक करना उसका कतंत्य है जब तक वह निरोग न हो । निश्रयाचार्य, उद्दंशाचाय श्रादि 
की सेवा अध्ययन काल में ही कत्तेव्य है। माता-पिता उपाध्याय के समान हैं। यदि उनके 
पास औपध न हो तो अपने पास से देना चाहिये; यदि अपने पास भी न हो तो भिन्ना माँगकर 
देना चाहिये | 


आज्राघ भी अन्तराय है | यदि भिकु को कोई रोग हुश्ना तो श्रमणधरम के पालन मे 
अन्तराय होता है। चिक्त्सा द्वारा रोग का उपशम करने से यह श्रन्तराय नष्ट होता है। यदि 
कुछ दिनों तक चिकित्सा करने से भी रोग शान्त न हो तो उसे यह कहकर अ्रात्मगर्हा करनी 
चाहिये कि में तेरा न दास हूँ, न ऋत्य, तेरा पोपण कर मेंने इस श्रनादि श्रनन्द संसार-मार्गं 
में दुःख ही प्राप्त किया है ओर श्रमणर्म में प्रवृत्त हो जाना चाहिये। 

प्रन्य भी अन्तराय होता है। जो सदा स्वाणाय में व्यापृत रहता है उसी के लिए 
प्रन्थ अ्रन्तराय है; दूसरों के लिए नहीं | है 

ऋद्धि से प्रथग्नन की ऋद्धि से श्रभप्राय है। यह ऋड्धि विपश्यना (प्रज्ञा ) में 
श्रन्तराय है, समाधि में नहीं; क्योंकि जब समाधि की प्राप्ति होती है तब ऋद्धि-बल की प्रात 
होती है| इसलिए जो विपश्यना का थ्रर्थी है उसे ऋद्धि अन्तराय का उपस्छेद करना चाहिये 
किन्तु जो समाधि का लाभी होना चाहता है उसे नो अन्तरायों का नाश करना चाहिये | 

इन विष्नों का उपच्छेद कर भिक्तु को कर्मस्थान! ग्रहण के लिए कल्याण-मि्र के पास 
जाना चाहिये । 'कर्मस्थान! योग के साधन को कहते हैं। योगानुझांग ही कर्म है। इसका 
स्थान अर्थात्‌ “निष्पत्ति देतु! कर्मस्थान है। इसी लिए. कमस्थान उसे कहते हैं जिसके द्वारा 
योग भावना की निष्पत्ति होतीं है। कर्मस्थान अर्थात्‌ समाधि के साधन चालीस हैं। इन 
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चालीस साधनों में से किसी एक का, जो श्रपनी चर्या के अनुकूल हो, ग्रहण करना पड़ता है | 
करमेस्थान का दायक कल्याणमित्र कहलाता है। क्योंकि वह उसका एकान्त हित है | कल्याण- 
मित्र गम्भीर कथा का कहने वाला होता है तथा अनेक गुणों से समन्वागत होता है। बुद्ध से 
बढ़कर कोई दूसरा कल्याण-मित्र नहीं है। बुद्ध ने स्वयं कहा दे कि जीव मुझ कल्थागु-मित्र की 
शरण में आकर जन्म के बन्धन से मुक्त होते हैं । 

मम हि आनन्द कल्याणमित्तमागम्म जातिधम्मा सत्ता जातिया परिमुन्नन्ति | [ संयुत्त० 
१८८ ] 

इसलिए बुद्ध के रहते उनके सर्मीप ग्रहण करने से कमस्थान सुए्हीत होता है | 
महापरिनिवीण के अ्रनन्तर ८० महाश्रातर्की मं स जो दर्तेमान हो उससे कर्मस्थान का ग्रहण 
उचित है | यदि महाश्रावक म द्वों तो ऐसे पुरुष के समीप कर्मस्थान का अहण करना चाहिए, 
जिसने उस विशेष कर्मस्थान द्वारा ध्यानों का ऊुपाद कर विपश्यना की वृद्धि की हो और 
ञ्राश्रवों * ( पालि 'श्रासवः ) का क्षय किया हो; जिस कमम्थान के ग्रहण की वह इच्छा रखता 
है | यदि कोई ऐसा व्यक्ति न मिले तो क्रम से श्रनागमी, रुक्वदागामी, ल्लोतापन्न,१ ध्यानलाभी, 
प्रथर्जन त्रिपिटकघर, द्विपिटकथर, एक पिटकशर से फर्मस्थान ग्रहण करना चाहिये। यदि 


लि 3 जम] पी ननभ-ज ना.» छकत.3»«न मर मन जनम ेा- करनननमना 


१ आसव ( --पंस्कृत 'आश्रव' ) 

लोक में बहुत कार की रखी हुई मदिरा को 'आासव! कहते हैं। इस भर्थ में 
जो ज्ञान का विपयंय करे वह आसव है | दूसरे अर्थ में जो संसार-दुःख का प्रसव करते हैं 
उन्हें आसव कहते हैं| 'झासव क्लेद्ा हैं | क्रम क्‍लेश तथा नाना श्रकार के उपद्रव भी 
झासव कहछाते हैं | पडायतन सें आसव तीन बताये गये हैं--काम, भव, और झ्वद्या । 
पर अन्य सूत्रों सें तथा अभिधर्म में आसव चार बताये गये हैं-काम, भव, अविधा और 
इणि | जो आश्रयों का क्षय करता हैं वह अहंत्पद को पाता है । 

“चिरपरिवासियट्रेन! मदितादयों श्रासथा वियातिपि आसव्ग “““*'बुत्त हेतं। “पुरिमा 
भिक्‍खते कोटि न पत्लायति अविज्जाय इतो पुद्बे अविज्जा नाभोसीति | आदि आयत्त था 


संसारदुकुज़ं सर्व॒न्ति पसवन्तीति पि आसवा | 7 *' सलायतने “तयो ये आवुसो आसवा 
कामासवो भव्रासवों झ्रविज्जासवो”” ति तिधा आगता । अभम्जेसु च सुस्तन्तेसु अभिधम्मे व 
ते एवं दिट्डसवेन सह चतुधा आगता! | [ मउ्किमनिकायट्ुकथा-सब्बासव सुत्त ] 


२-- ख्लोतापन्न, सकृदागामी, अनागामी, --- 

स्रोतापन्न --'सोत” आय अष्टाड्लिक मार्ग को कहते हैं । जो इस मार्ग में प्रवेशा करे वह 
स्रोदापन्न है | ख्ोतापक्ष का विनिपात नहीं होता । वह नियत रूप से संबोधि की प्राप्ति 
फरता है | ( नियतो संबोधिएारायनों ) ु 

सकृदागामी--जो एक बार से अधिक प्रृथ्वी पर जन्म नहीं ल्ेता। यद दुसरी 

अवस्था है । 

अनागामी---जो दोयारा प्रृथ्वी पर नहीं आता, जिसका यह अन्तिम मानव जन्म 

है | यह तीसरी अवस्था है | चौथी भवस्था अहत्‌ की है । 


३६ बौद्ध-चम-दुशें न 


इनमें से भी कोई उपलब्ध न हो तो ऐसे व्यक्ति के समीप ग्रहण करना चाहिये जिसने एक 
निकाय का श्रर्थकथा ( टीका ) सहित अ्रध्ययन किया हो श्र जो श्राचार्य-मत का वक्ता हो | 
क्षीणाश्रव, श्रनागामी आदि अपने अधिगत मार्ग का श्राख्यान करते हैं | पर जो बहुश्रृत हैं वह 
विविध आचायों से पाठ तथा परिप्रश्न द्वारा अपने ज्ञान का परिष्कार कर पाँच निकायों से श्रमुक 
अ्रमुक कर्मस्थान के अनुरूप सूत्रपद और सूत्रानुगत युक्ति ह्वॉंढ़ निकालते हैं ओर श्रमण-धर्म के 
करने वाले को उससे उपयुक्त कर्मस्थान का ग्रहण कराते हैं | 
इन चालीस कमंस्थानों को पालि में--परिहारिय-कम्मट्रान कहते हैं। क्योंकि इनमें 
से जो चर्या के अनुकूल होता है उसका नित्य परिहरण अर्थात्‌ अ्रनुयोग करना पड़ता है । 
पारिद्ारिक कर्मस्थान के श्रतिरिक्त सब्बत्थक-कम्मट्रान! ( अ्रर्थात्‌ सर्वार्थक कर्मस्थान ) भी है। 
इसे सर्वार्थक्ष इसलिए कहते हैं क्योंकि यह सबको लाभ पहुँचाता है। भिक्ुसद्ट आदि के प्रति 
मैत्रीभावना, मरण-प्मृति श्रोर कुछ आ्राचार्यों' के मतानुसार अशुभ-संज्ञा भी स्वोर्थक कमस्थान 
कहलाते हैं | जो भिक्ु कर्मस्थान में नियुक्त होते हैं उसे पहिले सीमा में रहनेवाले भिक्ुसद्ध 
के प्रति मैत्री प्रदशित करनी चाहिये। उसे मैत्री-भावना इस प्रकार करनी चाहिये--सीमा में 
रहनेवाले भिकछु सुखी हों, उनका कोई व्यापाद न करे | धीरे-धीरे उसे इस भावना का इस प्रकार 
विस्तार करना चाहिये। सीमा के भीतर वतंमान देवताओं के प्रति, तदनन्तर उस ग्राम के 
निवासियों के प्रति जहाँ वह भिक्नानया करता है, तदनन्तर राजा तथा अधिकारी बर्ग के प्रति, 
तदनन्तर सब सच्तवों के प्रति मैत्रीमावना का अनुयोग करना चाहिये। ऐसा करने से उसके 
सहवासी उसके साथ सुखपूर्वक निवास करते हैं। देवता तथा अधिकारी उसकी रक्षा करते हैं 
तथा उनकी श्रावश्यकताओं को परा करते हैं, लोगों का वह प्रियपात्र होता है और सर्वत्र निर्भय 
होकर विचरता है | मरण-स्मृति द्वारा वह निरन्तर इस बात की चिन्तना करता रहता है कि मुझे 
मरना अवश्यमेत्र है । इसलिए वह कुपथ का गामी नहीं होता तथा वह संसार में लीन और 
आसक्त नहीं होता | जत्र चित्त अ्रशुभ-संशञा से परिचित होता है श्रथीत्‌ जब्र चित्त यह देखता 
है कि चाहे मृत हो या जीवमान, शरीर शुभ भाव से वर्जित है और इसका स्वभाव अश्ुति है | 
तब दिव्य आलम्बन का लोभ भी जित्त को ग्रस्त नहीं करता | बहु उपकार करने से सब्रको यह 
श्रभिप्रेत है । इसलिए इन्हें सर्वार्थक कर्मस्थान कहते हैं। 


इन दो प्रकार के कमंस्थानों के ग्रहण के लिए कल्याण-मित्र के समीप जाना चाहिये | 
यदि एक ही विहार में कल्याणमित्र का वास हो तो श्रति उत्तम है । नहीं तो जहाँ कल्याण- 
मित्र का आवास हो वहाँ जाना चाहिये। अपना पात्र ओर चीवर स्वय॑ लेकर प्रस्थान करना 
चाहिये । मार्ग में जो विहार पड़े वहाँ वत्त॑-प्रतिवर्त ( कतंव्य-सेवा-आचार ) सम्पादित करना 
चाहिये | श्राचार्य का वासस्‍्थान पूछुकर सीधे आचाये के पास जाना वाहिये। यदि आचार्य 
अवस्था में छोटा हो तो उसे अपना पात्र चीवर ग्रहण न करने देना चाहिये | यदि श्रवस्था में 
अधिक दो तो आ्राचार्य को वन्दना कर खड़े रदना चाहिये | जब्र आचाय कहे कि पात्र चीवर 
भूमि पर रख दो तब उन्हें भूमि पर रख देना चाहिये और यदि वह पानी पीने के लिए पूछे 
तो इच्छा रहते जल पीना चाहिये। यदि पैर धोने को कहें तो पैर न धोना चाहिये । क्योंकि 


पत्र अध्याय ७ 


यदि जल आचाय॑ द्वारा श्राह्यत हो तो वह पादक्षालन के लिए अनुपयुक्त होगा | यदि आचार्य 
कह कि जल दूसरे द्वारा लाया गया है तो उसको ऐसे स्थान में बैठकर पैर धोना चाहिये जहाँ 
अ्रचाये उसे न देख सकें। यदि श्राचार्य तेल दें तो उठकर दोनों हाथों से श्रादरपूर्वक उसे 
ग्रहण करना चाहिये | पर पहिले पैरों म॑ न मलना चाहिये, क्योंकि यदि श्राचार्य के गात्रा- 
भ्यज्ञन के लिए, वह तेल हो तो पैर में मलने के लिए अनुपयुक्त होगा | इसलिए पहिले सिर 
श्रोर कन्धों ४ तेल लगाना चाहिये । जत्र आचार कहें कि सब अज्ञों में लगाने का यह तेल है 
तो थोड़ा सिर में लगाकर पैर में लगाना चाहिये। पहिले ही दिन कर्मस्यान की याचना न 
करनी चाहिये । दूसरे दिन से आचार्य की सेवा करनी चाहिये | जिस प्रकार अ्रन्तेवासी आचार्य 
की सेवा करता है उसी प्रकार भिक्तु को कर्मस्थानदायक की सेवा करनी चाहिये | समय से उठकर 
श्राचाय को दन्तकाष्ठ देना चाहिये, मुंह धोने के लिए तथा स्नान के लिए. जल्ञ देना चाहिये । 
और बर्तन साफ करके प्रातराश के लिए, यवागू देना चाहिये। इसी प्रकार अ्रन्य जो कर्तव्य 
निर्दिष्ट हैं उनको पूरा करना चाहिये । इस प्रकार अपनी सेवा से आचार्य को प्रसन्न कर जब्र 
वह आने का कारण पूछे' तब बताना चाहिये; यदि आचार्य आने का कारण न पूछे और 
सेवा ले तो एक दिन अवसर पाकर आने का कारण स्वयं बताना चाहिये। यदि वह प्रात3काऩ 
बुलाब तो प्रातःकाल जाना चाहिये | यद्धि उस समय किसी रोग की बाधा हो तो निवेदन कर 
दूसरा उपयुक्त समय नियत कराना चाहिये | याचना के पूर्व आचाय के समीप आत्मभाव का 
विसर्जन करना चाहिये | आचाये की आज्ञा में सदा रहना चाहिये; स्वेच्छाचारी न होना 
चाहिये; यदि आचार्य बुरा-मला कहें तो कोप नहीं करना चाहिये । यद्दि मिकछु आचार्य के 
समीप श्रात्ममाव का परित्याग नहीं करता और बिना पूछे जहाँ कहीं इच्छा होती है चला जाता 
है तो आचार्य रुष्ट होकर धर्म का उपदेश नहीं करता ओर गम्भीर क्मस्थान-ग्रन्थ की शिक्षा 
नहीं देता । इस प्रकार भिक्तु शासन में प्रतिष्ठा नहीं पाता | इसके विपरीत यदि वह आचार्य 
के वशवर्त्ती और अधीन रहता है तो शासन में उसकी वृद्धि होती है। भिक्तु को अलोभादि 
छु। सम्पन्न अ्रध्याशयों से भी संयुक्त होना चाहिये। सम्यक सम्तुद्ध, प्रत्येक बुद्ध आदि जिस 
किसी ने विशेषता प्राप्त की है उसने इन्हीं छः ममन्न अध्याशयों द्वारा प्राप्त की है। अध्याशय' 
अ्भिनिवेश को कहते हैं। अ्रध्याशय? दो प्रकार के हँ--विपन्न, सम्पन्न | रुष्यता आदि जो 
मिथ्यामिनिवेश-निश्चित हैं विपन्न श्रध्याशय कहलाते हैं | सम्पन्न अ्रध्याशय दो प्रकार के हैँ- 
बत॑ श्र्थात्‌ संसारनिश्चित और विवर्त्तनिश्रित | यहाँ विवत्तनिश्रित अध्याशय से अ्रमिप्राय है | 
सम्पन्न अध्याशय छः अ्ाकार के हैं--अलोभ, श्रद्वेष, श्रमोह, नेप्क्रम्य, प्रविषेक और 
निस्सरण | इन छुः अ्रध्याशयों से बोधि का परिपाक होता है। इसलिए, इनका आसेबन 
आवश्यकीय है | इसके अतिरिक्त योगी का संकल्प समाधि तथा निर्वाण के लाभ के लिए दृढ़ 
होना चाहिये | जब विशेष गुणों से सम्पन्न योगा कर्मस्थान की याचना करता है तो आचार्य 
चर्या की परीक्षा करता है। जो शआआचार्य परचित्त-शानलाभी हैं वह चित्ताचार का सूच्म 
निरीक्षण कर श्राप ही आप योगी के चरित का परिचय प्राप्त कर लेता है पर जो इस ऋद्धि-बल 
से समनन्‍्वागत नहीं है वह विविध प्रश्नों द्वारा योगी की चयो जानने की ब्रेश करता है। 


श्ष बोड-धम-ट्शन 


आचार्य योगी से पूछता है कि वह कौन से धर्म हैं जिनका तुम प्रायः आचरण करते हो ! 
क्‍या करने से तुम सुखी होते हो ? किस कमंस्थान में तुम्हारा चित्त लगता है ! इस प्रकार 
चयी का विनिश्रय कर श्राचार्य चर्या के अनुकूल कमस्थान का वर्णन करता है। योगी कर्म- 
स्थान का अथ और श्रमिप्राय भली प्रकार जानने की चेष्टा करता है। वह आचाय के व्याख्यान 
को मनोयोग देकर आदरपूर्वक सुनता है ऐसे ही योगी का कर्मत्थान सुण्दीत होता है । 


चर्या के कितने प्रभेद हैं, किस चयी का क्‍या निदान है, केसे जाना जाय कि श्रमुक 
मनष्य श्रमुक चरितवाला है और किस चरित के लिए. कोन से शयनासन आदि उपयुक्त हैं 
इन विषयों पर यहां विस्तार से ब्रिचार किया जायगा। चर्या का अर्थ है प्रकृति, श्रन्य धर्मो 
की अपेक्षा किसी विशेष धर्म की उत्सन्नता श्र्थात्‌ अधिकता । चर्या छु: हैं--रागचर्या, द्वेषचर्या 
मोहचर्या, श्रद्धाचर्यी, बुद्धिचयां और वितकंचर्या | सन्‍्तान में जब श्रधिक भाव से राग की प्रदृत्ति 
होती है तब रागचर्या कही जाती है। कुछ लोग सम्धयोग और सन्निपात वश रागादि की चार 
और चर्यायें मानते हैं जैसे राग-मोहचर्या, राग-द्वेपनर्या, द्वेष-मोहचर्या और राग-द्वेप-मोहचय्या । 
इसी प्रकार श्रद्धादि चर्याश्रों के परंस्पर सम्प्रयोग और सन्निपातवश श्रद्धा-बुद्धिचया, श्रद्धा-वितर्क 
चयौं, बुद्धि-वितकचर्या, श्रद्धा-बुद्धि-वितकेचर्या इन चार अपर चर्याश्रों को भी मानते हैं। 
इस प्रकार इनके मत में कुल चोदद चर्याय हैं। यदि हम रागादि का श्रद्धादि चयाश्रों से 
सम्प्रयोग करें तो श्रनेक चययें होती हैं | इस प्रकार चयांओ्रों की तिर्सठ ओर इससे भी अधिक 
संख्या हो सकती है । इसलि०, संक्षेप से छः ही मुलचया जानना चहिये। मूलचर्याश्रों के 
प्रभेद से छः प्रकार के पुदूगल होते हैं--रागनरसित, द्वेपचरित, मोहलरित, श्रद्धाचस्त, 
बुद्धिनरित, वितकंचरित | जिस समय रागचरित पुरुष की कुशल में अर्थात्‌ शुमकर्मों में प्रवृत्ति 
होती है उस समय श्रद्धा बलवती होती है । क्योंकि भ्रद्धा-गुण राग-गुण का समीपवर्ती है | जिस 
प्रकार अ्रकुशल पक्ष में राय की स्निग्पता और अ्रुक्षता पायी जाती है उसी प्रकार कुशलपक्ष में 
श्रद्धा की स्निग्वता और अरुक्षता पायी जाती है । श्रद्धा प्रसाद गुणवश स्निग्व हैं और राग 
रज्षन गुणवश स्निग्ध है। यथा राग काम्य वस्तुओं का पर्येघण करता है उसी प्रकार श्रद्धा शीलादि 
गुणों का पर्यपण करती है। यथा राग अद्दित का परियाग नहीं करता उसी प्रकार श्रद्धा हित 
का परित्याग नहीं करती। इस प्रकार हम देखते हैं कि भिन्न-भिन्न स्वभाव के होते हुए भी 
रागचरित और श्रद्धा चरित की सभागता है | 

इसी तरह द्वेपचरित और बुड्धिचरित की तथा मोहचरित ओर वितकचरित की समागता 
है| जिस समय दढ्व धचरित पुरुष की कुशल में प्रवृत्ति होती है उस समय प्रज्ञा बलवती होती 
है क्योंकि प्रज्ञा-गुण द्वेप का समीपवतर्तती है। जिस प्रकार अ्रकुशल पक्ष में द्वेप व्यपादवश 
लेदरहित होता है, आलम्बन में उतकी आसक्ति नहीं होती, उसी प्रकार यथामभूत स्वभाव के 
अवत्ोध के कारण कुशलपत्ष में प्रशा की ग्रासक्ति नहीं दोती। यथा द्वेप भ्रभूत दोष की भी 
पर्यंकणा करता है उसी प्रकार प्रश्ा यथाभूत दोप का प्रविचय करती दवे। यथा द्वेष्चरित पुरुष 
सस्बों का परित्याग करता दै उसी प्रकार बुद्धिचरित पुरुष संस्कारों का परित्याग करता है | इसलिए 
स्वभाव की विभिन्नता होते हुए भी देपचरित और बुद्धिचरित की सभागता है| जब मोहचरित 


पंचम अध्याय २& 


पुरुष कुशल कर्मों के उत्पाद के लिए यत्नवान्‌ होता है तो नाना प्रकार के बितर्क और मिथ्या 
संकल्प उत्पन्न होते हैं, क्योंकि वितर्क-गुण मोह-गुण का समीपवर्ती है | जिस प्रकार व्याकुलता 
के कारण मोह अनवस्थित है उसी प्रकार नाना प्रकार के विकल्प-परिकल्प के कारण वितक 
अ्नवस्थित है। जिस प्रकार मोह चंचल है उसी प्रकार वितर्क में चपलता है| इस प्रकार 
स्वभात्र की विभिन्नता होते हुए भी मोहचरित और वितर्कबरित की सभागता है | 

कुछ लोग इन छः चर्याश्रों के अतिरिक्त तृप्णा, मान और दृष्टि को भी चर्या में परि- 
गणित कहते हैं | पर तृष्णा और मान राग के अन्तर्गत हैं और दृष्टि मोह के अन्तर्गत है । 

इन छु चर्याओं का क्‍या निदान ६ ? कुछ का कहना है कि पूर्व जन्मों का आचरण 
ओर धातु-दोप की उत्सन्नता पदली तीन चर्यात्रों का नियामक है । इनका कहना है कि जिसने 
पूर्बजन्मों में अनेक शुभ कम किये हैं शरीर जो इष्ट-प्रयोग-बहुल रहा है या जो स्वर्ग से च्युत हो 
इस लोक में जन्म लेता है बह रागचरित होता है। जिसने पूर्वजन्मों में छेदन, वध, बन्धन आदि 
अनेक वैर्करम किये हैं था जो निग्य या नाग-योनि से च्युत हो इस लोक में उत्पन्न होता है वह 
द्वेपचरित होता है और जिसने पूर्व जन्मों में अधिक परिमाण में निरन्तर मश्रपान किया है 
ओर जो श्रतविहीन है या जो निकृष्ट पशुयगोनि से न्युत हो इस लोक में उत्मन्न होता है, 
वह मोहचरित होता है। प्रथिवरी तथा जलबातु की उत्सक्षता से पुदरगल मोहचरित होता है । 
तेज और वायुधातु की उत्सन्नता से पुदुगल ढ् पचरित द्ोता है। चारों धातुओं के समान भाग 
में रहने से पुदूगल रागचरित होता है। दोहों में श्लेष्म की अधिकता से पुदूगल रागचरित 
या मोहचरित होता है; वात की अधिकता से मोहचर्तित या रागचरित होता है। इन वननों में 
श्रद्धालयों आदि में से एक का भी निदान नहीं कहा गया है। दोप-नियम मे केवल राग और 
भोद्द का ही निदर्शन किया गया है; इनमें भी पृर्बापरविरोध देग्वा जाता है। इसी प्रकार 
धातुओं में उक्त पद्धति से उत्मन्नता का नियम नहीं पाया जाता | पूर्वाचरण के आधार पर 
जो च्यौ का नियमन बताया गया न उसमे भी ऐसा नहां हे कि र० केवल रागचरित हों या 
द्वेप-मो ह-चरित हों | इसलिए यह वचन अपरिच्छिन्न हैं। अ्र्थकथानयों के मतानुसार चर्यौ- 
विनिश्रय 'टस्सद कित्तन! में इस प्रकार बर्गित है । पृ्ब-जन्मों में प्रवत्त लोभ-अलोभ, द प- 
अ्रद्देप, मोह-श्रमोह, देतुवश प्रतिनियत रूप में सच्तचों में लोभ श्रादि की श्रविकता पायी जाती 
है | कर्म करने के समय जिस मनुष्य में लोभ बलवान्‌ होता है और अलोभ मन्द होता है, अद्द प 
और अ्रमोह बलवान दवोते हैं और द्व प-मोद मन्द होते हैं, उसका मन्द्र गलोम लोम को अ्रभिभूत 
नहीं कर सकता पर श्रद्व +अ्रमोह, बलवान होने के कारण, दप मोह को अमिभूत करते हैं । 
इसलिए, जत्र वह मनुष्य इन कर्मो' के वश प्रतिसन्धि का लाभ करता है तो वह लुब्ध, सुखशील, 
ऋ्रोधरहित और प्रश्ावान्‌ होता है। कर्म करने के समय जिसके लोभ-ढए बलवान होते हें, 
अलोभ-श्रद्वं प मन्‍्द होते हैं, श्रमोह बलवान हो५: है और मोह मन्द होता है वह लुन्ध 
ओर दुष्ट पर प्रश्ञावान्‌ होता है । कर्म करने के समय जिसके लोभ मोह-अद्व प क्लवान्‌ होते हैं 
और इतर मन्द होते हैं वह लुब्ध, मन्द बुद्धागाला, सुशील और क्रोधरहित होता है | परम 
करने के समय जिसके लोभ द्वोप मोह बनवान्‌ होते हैं, ग्रलोभादि मन्द होते हैं वह लुब्ध, 
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दुष्ट और मूढ़ होता है | कर्म करने के समय जिसके अ्लोभ द्वेप मोह बलवान दोते हैं, इतर 
मन्द होते हैं, वह अलुब्ध, दुष्ट और मन्द बुद्धिवाला होता है। कर्म करने के समय जिस सत्त 
के अलोभ श्रद्देप मोह बलवान्‌ होते हैं इतर मन्द होत हैं, वह अलुब्ध, अ्रदुष्ट और मन्द 
बुद्धिवाला होता है। कर्म करने समय जिसके अलोम, द्वेप और अमोह बहावान्‌ होते हैं, 
इतर मन्द होते हैं वह अ्रलुब्ध, प्रज्ञावान्‌ और दुष्ट होता है। कर्म करने के समय जिसके 
लोभ, श्रद्व प श्रौर श्रमोद्द तीनों बलवान होते हैं और लोभ आदि मन्द द्वोते हैं वह श्रलुब्ध, 
अदुए् और प्रज्ञावान होता है । 


यहाँ जिसे लुब्ध कहा है वह रागचरित है; जिसे दुष्ट या मन्द बुद्धिवाला कहा है वह 
यथाक्रम ढं पचरित या मोहचरित है; प्रज्ञावान्‌ बुद्धिचरित है; अलुब्ध, अदुऔट, प्रसन्न प्रकृतिवाला 
होने के कारण श्रद्धाचरित है | इस प्रकार लोभादि में से जिस किसी द्वारा श्रभिसंभ्कृत कर्मंबश 
प्रतिसन्धि होती है उसे चर्या का निदान समझना चाहिये | 

अब प्रश्न यह है कि किस प्रकार जाना जाय कि यह पुदुगल रागचरित है, इत्यादि | 
इसका निश्चय ईयोपथ" (> वृत्ति ), कृत्य, भोजन, दर्शन आदि तथा भर्म-प्रवृत्ति ( चित्त 
की विविध अवस्थाओं की प्रवृत्ति ) द्वारा होता है | 

ईर्यापथ--जो रागवरित होता है उसकी गति अरक्ृत्रिम, स्लामाविक होती है; वह 
चतुरभाव से धीरे-धीरे पद-निक्षेप करता है| वह समभाव से पैर रम्रता है ओर उठाता है, उसके 
पादतल का मध्यमाग भूमि का स्पर्श नहीं करता । जो द्व पचरित है वह जब चलता है तथ 
मालूम द्ोता है मानो भूमि को खोद रहा है, वह सहसा पेर रखता है और उठाता है। पाद- 
निक्षेप के समय ऐसा मात्नूम होता है मानो पर पीछे की ओर खींचता हैं। मोहचरित को गा 
व्याकुल होती है | वद भीत पुरुष की तरह, पर रखता है और उठाता है। वह अ्रग्रपाद तथा 
पाप्णि से गति को सहसा सन्निरुद्ध करता है | रागचरित पुमूय जत्र खड़ा होता है या वैठता है तो 
उसका आकार प्रस्ादावह श्रोर मघुर होता है | ढ प॒रित पुरुष का आकार स्तब्ध होता है 
श्रोर मोहचरित का आकुल द्ोता है। रागचरित पुरुष बिना त्वरा के अपना बिछ्लोना ठीक 
तरह से ब्रिछाता है ओर धीरे से शयन करता है | शयन करते समय वह अपने अंग प्रत्यंग का 
विज्ञेप नहीं करता और उसका आकार प्रासादिक होता है। उठाये जाने पर बह चोक कर नहीं 
उठता किन्तु शद्डित पुरुष की तरद मृद्‌ उत्तर देता है। ढ पचरित पुरेपष जल्दी से किसौन 
किसी प्रकार अपने विछोने को बिलाता हे ओर अवश की तरह अंग-प्रत्यंग का सहसा बविक्तेप 
कर भकुरि चद्ाकर सोता है | उठाये जाने पर सहसा उट्ता है ओर क्रद्ध होकर उत्तर देता 
है। मोहचरित पुरुष का बिछलौना बेतरतीव होता है। वह हाथ-पेर फेैलाकर प्रायः मुँह नीचा 
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१. ईर्यापथ (पाछि हरियापथ) 5 चर्रा, क्षत्ति, विद्ार। ईरययापथ चार हैं--गमभ, स्थान 


निया, शयन । 
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कर सोता है। उठाये जाने पर हुड्लार करते हुए मन्दभाव से उठता है । भ्रद्धाचरितादि 
पुरुष की वृत्ति रागचरितादि पुरुष के समान होती है, क्योंकि इनकी सभागता है | 

कृत्य--कृत्य से भी चर्या का निश्चय होता है। जैसे भाड़ देते समय रागचरित पुरुष 
बिना जहदबाजी के भाड़, को श्रच्छी तरद पकड़ कर समान रूप से भाड़, देता है और स्थान 
को अश्रच्छी तरह साफ करता है। द्वपचरित पुरुष झाड़ू को कसकर पकड़ता है और जल्दी 
जल्दी दोनों ओर बालू उड़ाता हुआ साफ करता है औ्रोर स्थान भी साफ नहीं होता । मोह- 
चरित पुरुष झाड़ू, को शिथिलता के साथ पकड़ कर इधर-उधर चलाता है, स्थान भी साफ नहीं 
होता | इसी प्रकार अन्य क्रियाओं के संबन्ध में भी समकना चाहिये। रागचरित पुरुष कार्य में 
कुशल होता है; सुन्दर तथा समरूप से सावधानता के साथ कार्य करता है। दर पचरित पुरुष 
का कार्य स्थिर, स्तब्व और विपम होता है और मोहचरित पुरुष कार्य में अ्निपुण, व्याकुल, 
विपम और अयथार्थ होता है। समागता होने के कारण श्रद्धाचरिताद पुरुषों की बृत्ति भी 
इसी प्रकार की होती हे | 

भोजन--रागचरित पुरुष को स्निग्व और मधुर भोजन प्रिय होता है. वह धीरे-धीरे 
विविध रसों का आरास्वाद लेते हुए. भोजन करता है; अच्छा भोजन करके उसकी प्रसन्नता होती 
है। द्ेपचरित पुरुय को रूखा और श्राम्ल भोजन प्रिय होता है; वह बिना रसों का स्वाद 
लिए. जल्दी-जल्दी भोजन करता है; यदि वह कोई बुरे स्थाद का पदाथ खाता है तो उसे 
अप्रसन्नता होती है। मोहचरित पुरुष की रुचि अनियत होती है; वह विज्वितचित्त पुरुष की 
तरह नाना प्रकार के वितक करते हुए भोजन करता है। इसी प्रकार श्रद्धाचरितादि पुरुष 
की बृत्ति होती है । 

दुशन -- रागनरित पुरुष थोड़ा भी मनोरम रूप देखकर विस्मितमाव से चिरकाल तक 
उसका अवलोकन करता रहता है, थोड़ा भी गुण द्वो तो वह उसम॑ अनुरक्त हो जाता है; वह 
यथार्थ दोष का भी ग्रहण नहीं करता। उस मनोरम रूप के पास से हटने की उसकी इच्छा 
नहीं होती | द्वेप्चरित पुरय थोड़ा भी अ्रमनोरम रूप देखकर खेद को प्राप्त होता है । वह 
उसकी ओर देर तक देख नहीं सकता । थोड़ा भी दोष उसकी निगाद् से बचकर नहीं जा 
सकता | यथार्थ गुण का भी वह ग्रहण नहीं करता | मोहचरित पुरुष जब्र कोई रूप देखता है 
तो बह उसके विपय में उपेक्षाभाव रखता है; दूसरों को निन्दा करते देखकर निन्‍्दा ओर 
प्रशंसा करते देखकर प्रशंसा करता है। श्रद्धाचरितादि पुरुषों की वृत्ति भी इसी प्रकार की 
होती है | 

धर्म-प्रवृत्ति--रागचरित पुरुष में माया, शाठ्य, मान, पपेच्छा, असन्तोप, चपलता, 
लोभ, श्रज्ञारभाव श्रादि धर्मों की बहुलता होती है | द्वेषचरित पुरुः में क्रोध, द्वेषर ईष्यो, 
मास्सर्य, दम्म आदि धर्मों की बहुलता होती हैं। मोहचरित पुरुष में विचिकित्सा, आलस्य, 
चित्तक्ज्ञेप, चित्त की अकर्मस्यता, पश्रात्ताप, प्रतिनिविषता, दृद्ग्राद आदि धर्मों की बहुलता 
होती है। श्रद्धाचरित पुरुष का परियाग निःसद्न होता है; वह श्रार्यों के दशन की तथा 
सद्धम-भ्रवण की इच्छा र्वनता है; उसमें प्रीति की बहुलता है, वह शयता और 'मांग्रा से रहित 


शैर बोद्‌-धमे-दशेन 


है, उचित स्थान में वह श्रद्धामाव रखता है। बुद्धिचरित पुरुष स्निग्धभाषी, मितमोजी औ्रौर 
कल्याणमित्र होता है । वह स्मृति-संप्रजन्य की रक्षा करता है; सदा जाग्रत रहता है। संसार 
का दुख देखकर उसम सवंग उत्पन्न होता हे ओर वह उद्योग कग्ता हे | वितकचरित पुरुष 
की कुशलधर्मों मं श्रति होती है; उसका चित्त अनवस्थित होता है; वह बहुभाषी और 
समाजप्रिय होता है| वह इधर से उधर आलंबनों के पीछे दोड़ता है | 

चर्या की विभावना का उक्त प्रकार पालि शोर अ्र्थकथाश्रों में बशित नहीं है। यह केवल 
आचार्य बुद्धघोष के मतानुसार कहा गया है। इसलिए इस पर पूर्णरूप से विश्वास नहीं करना 
चाहिये । द्ेषचरित पुरुष भी यदि प्रमाद से रहित हो उद्योग करे तो रागनरित पुरुष की गति 
आदि का अनुकरण कर सकता है। जो पुरुष संसष्टचरित का है उसमे भिन्न-भिन्न प्रकार 
की गति आदि नहीं घटती; किन्तु जो प्रकार अथंकथाओं म॑ वर्शित है उसका साररूप से 
ग्रहण करना चाहिये । 

इस प्रकार आचार्य योगी की चर्या को जान कर निश्चय करता है कि यह पुरुप 
रागचरित है या द्वेप-मोह-चरित है। किस चरित के पुरुष के लिए क्‍या उपयुक्त है ? अ्रत्र 
इस प्रश्न पर हम विचार करेंगे । रागनरित पुरुष को तृणकुटी में, पणंशाला में, एक ओ्रोर 
ग्रवनत पवतपाद के अधोभाग म॑ या वेदिका से घिरे हुए अपरिशुद्ध भमितल पर निवास करना 
चाहिये। उसका आवास रज से आकीण, छिन्न-मित्र, श्रत उच्च या श्रति नीच, अ्परिशुद्ध 
चमगादड़ों से परिपूर्ण छाय्ोदकरहित, मिंह व्याप्रादि के भय से युक्त, देग्वने म॑ं बिख्प ओर 
दुबं होना चाहिए.। ऐसा ग्रावास रागचरित पुरुष के उपयुक्त है। रागचरित पुरुष के लिए. 
ऐसा चीवर उपयुक्त होगा जो किनारों पर फद्म हो, जिसके धागे चारो ओर से लग्कते हों, 
जो देखने में जालाकार पृष्, के समान हो, जो छूने मं खुरखुरा शरीर देखने में भद्दा, मेला 
झोर भारी हो | उसका पात्र मृत्तिका का या लोहे का होना चाहिये। देखने म॑ बदसूरत और 
भारी हो; कपाल की तरह, जिसको देखकर घृणा उत्पन्न हो | उसका भिक्षाचर्या का मार्ग विपम, 
अमनोसम, और ग्राम से दर होना चाहिये। भिन्नाचार के लिए उसे ऐसे ग्राम म॑ जाना चाहिये 

| के लोग उसकी उपेन्तना कर, जद्दाँ एक कुल स भी जत्र उसे भिन्ना न मिले तब लोग 

आसन-शाला में बुलाकर उसे यवागू भोजन के लिए दें और बिना पूर्ल्े चलते बन । परोसनेबाले 
भी दास या भ्वत्य हों, जिनके वस्र मेले और बद्बूदार हों, जो देखने मे दुब्ण हों ओर 
जो बेमन से परोसता हो। उसका भोजन रूज्ञ, दुवंण ओर नींरस होना चाहिये। 
भोजन के लिए साबाँ, कोदो, चावल के कण, सड़ा हुआ तक्र और जीण शाक का सूप 
होना चाहिये। उसका ईयौपथ स्थान या चंक्रमण होना चाहिये श्र्थात्‌ उसे या तो खड़े 
रहना चाहिये या टहलना चाहिये। नीलादि वर्ण-कसिणों' में जिस आलम्बन का वर्ण 
अपरिशुद्ध द्वो वह उसके डपयुक्त हैँ । 


१, कसिय ( संस्कृत-कृत्स्म - समस्त ); कसिय दूस हैं। ये ध्यान के छाभ में सहायक 
होते हैं | 


पंचम अध्याय ९३ 


दूं पचरित पुरुष के शयनासन को न बहुत ऊँचा और न बहुत नीचा होना चाहिये, 
उसे छाया और जज से सम्पन्न तथा सुवासित होमा चाहिए। उसका भूमि-तल समुज्जल, 
मृदु, सम और स्निग्ध हो; ब्रह्मविमान के तुल्य सुन्दर तथा कुसुममाला और नानावर्ण के 
चेल-वितानों से समलंकृत हो और जिसके दर्शनमात्र से चित्त को श्राह्मद प्राप्त हो। 
उसको श्रमण के अनुरूप हलका सुरक्त और शुद्ध वर्ण का रेशमी या यूद्तम क्ञौमबस्र धारण 
करना चाहिये। उसका पात्र मणि की तरह चमकता हुआ और लोहे का होना चाहिये | 
भिक्काचार का मार्ग भयरहित, सम, सुन्दर तथा ग्राम से न बहुत दूर और न बहुत निकट ही 
होना चाहिये। जिस ग्राम में वह मिन्ञाचयां के लिए. जाय वहाँ के लोग श्रादरपूवंक उसको 
भोजन के लिए, अपने घर पर निमन्त्रित करें और आसन पर बेंठाकर अपने हाथ से भोजन 
कराये। परोसनेवाले पवित्र और मनोज वस्त्र धारण कर, आमरणों से प्रतिमरिडत हो आदर 
के साथ भोजन परोस। भोजन वर्ण, गन्ध और रस से सम्पन्न हो और हर प्रकार से उत्कृष्ट 
ही । ई्यापथ में उसके लिए, शय्या या निपद्ा उपयुक्त है अर्थात्‌ उसे लेटना या बैठना 
चाहिए | नीलादि वर्ण कसिणों में जो आलम्बन सुपरिशुद्ध वर्ण का हो बह उसके लिए 
उपयुक्त है । 


मोहचरित पुरुष का झ्रावास खुले हुए स्थान में होना चाहिये; जहाँ बैठकर वह सब 
दिशाओं को विबृत रूप से देख सकै। चार ईय्ाषथों में से इसके लिए चंक्रमण ( टहलना ) 
उपयुक्त है, आलम्बनों में शरावमात्र या शूपमात्र क्षुद्र आजम्बन इसके लिए उपयुक्त नहीं है, 
क्योंकि घिरी जगह में चिन और भी मोह को प्राप्त होता है। इसलिए मोहचरित पुरुप का 
कसिण-मण्डल त्रिपुल होना चाहिये। शेप बातों में मोहचरित पुरुष, दं धचरित पुरुष के 
समान हैं; जो कुछ द्वं पर्वारत पुरुष के उपयुक्त बताया गया है वह सब श्रद्धाचरित पुरुष के 
लिए भी उपयुक्त है। आलम्बनों में श्रद्धाचरित पुरुष के लिए अनुस्मृति-स्थान* भी उपयुक्त 
हैं। बुद्धिचरिंत पुरथ के लिए आवासादि के विपय में कुछ भी अनुपयुक्त नहीं है। वितर्क- 
चरित पुरुष के लिए दिशाभिमुख, खुला हुआ आपव्रास उपयुक्त नहीं है। क्योंकि ऐसे स्थान 
से उसको आराम, वन, पुष्करिणी आ्रादि दिखलाई देंगो; जिससे चित्त का विक्षेप होगा और 
वितक की बृद्धि होगी । इसलिए, उसे गम्भीर पब॑त-विवर में रहना चाहिये | इसके लिए विपुज 
अआलम्बन भी उपयुक्त न होगा; क्योंकि यह भी वितक की वृद्धि में हेतु होगा। उसका 
आलम्बन क्ुद्र होना चाहिये। शेष बातों में वितकचरित पुरुष रागचरित पुरुष के समान है | 


आनाये को चर्या के श्रनुकूल कर्मस्थान का ग्रहण कराना चाहिये| इस संकर्ध में 
ऊपर संक्षेप में ही कहा गया है। श्रव विस्तार से कहां जायगा | 
५१, भअलुस्यति-स्थाम --“अनुस्मृति' का अथ है 'बार बार स्मरण' अथवा “अनुरूप स्मृति! । 
जो स्घुति उचित स्थान में प्रवर्सित होती है वद् योगी के अनुरूप होती है । भनुस्छति 
के दस विषय हैं। इन्हें भ्रमुस्मुति-रथान कहते हैं। 


3] बोदू-धम-दशन 


कमेस्थान चालीस हैं | वह इस प्रकार हैं--दस 'कसिण”, दस अशुभ, दस अ्रनुस्म॒ृति, 
चार ब्रह्मविहार, चार आरूप्य, एक संज्ञा, एक व्यंवस्थान | 

'कसिण' योग-कर्म के सहायक श्रालम्बनों में से हैँ | श्रावक 'कसिण” श्रालम्बनों की 
भावना करते हैं। 'कसिणों! ( -इृस्न ) पर चित्त को एकाग्र करने से ध्यान की समाप्ति होती 
है| इस अभ्यास को 'कसिण कम्म? कहते हैं | 'कसिणुः दस हैं। विशुद्धिमार्ग के अनुसार 'कसिणः 
इस प्रकार हैँ--प्रृथ्वीकसिण, अपक*, तेजक", वायुक*, नीलक*, पीतक*, लोहितक*, 
अवदातक*, आ्रालोकक", परिच्छिन्नाकाशक*, | मज्किम तथा दीघनिकाय की सूची में 
आलोक और परिच्छिन्नाकाश के स्थान में श्राकाश और विज्ञान परिंगणित हैं | 


झाशुभ दस हें--उद्घुमातक ( भाथी को तरह फूला हुआ मृत शरीर ), विनीलक 
( मृत शरीर सामान्यतः नीला हो जाता है ), विपुध्बक (जिसके भिन्न स्थानों से पीप विस्पन्दमान 
होती है ), विच्छिदक (द्विधा छिन्न शवशरीर), विक्खायितक ( वह शव जिसे कुत्ते और थृगालों 
ने स्थान स्थान पर विविध रूपसे खाया हो), विक्शित्तक (वह शव जिसके अ्रज्ध इधर-उधर छितरे 
पड़े हों ), हतविक्खित्तक (वह श्र जिसके अद्ञ-प्रत्यज्ञ शस्त्र से काट कर इधर-उधर छितरा दिये 
गए, हों ), लोहितक ( रक्त से सनी लाश ), पुलुबक ( कृमियों से परिपूर्ण शव ), अद्टिक 
( अ्रस्थि-पञ्ञर मात्र ) | 


अनुस्यति दस है--बुद्धानु*, धर्मान॒*, सद्भानु", शीलानु*, ध्यागानु”, देवतानु* 
कायगतास्मृति, मरणानुम्मति, आनापानस्म्ृति*, उपशमानुस्मृति। मैत्री, करुणा, मुदिता, उपेक्ता 
यह चार ब्रह्मविहार हैं? | आकाशानन्यायतन, विज्ञानानन्यायतन, आ्राकिश्वन्यायतन, नेदसंज्ञाना- 
संज्ञायतन यह चार आरूप्य हैं। आहार में प्रतिकूल संज्ञा एक संज्ञा है। चार धातुओं का 
व्यवस्थान एक व्यवस्थान दे | 


समाधि के दो प्रकार हैं--उपचार ओर अ्रपंणा* | जब तक ध्यान क्षीण रहता है और 
अपंणा की उत्पत्ति नहीं होती; तव तक उपचार-समाधि का व्यवहार होता है। उपचार-भूमि में 
नीवरणों का प्रहयण होकर चित्त समाहित होता है | पर वितकं, विचार श्रादि पाँच अज्जों का 
प्रादुर्भाव नहीं होता | जिस प्रकार ग्राम का समीपवत्ती प्रदेश ग्रामोपचार कहलाता है उसी प्रकार 
अर्पणा-समाध्रि के समीपवर्त्ती होने के कारण उपचार संज्ञा पढ़ी | उपचार-भूमि में अ्रज्ञ मजबूत॑-.. 


अनिल कन नियत पर फकलप “न +$ ३० ८-3३. 2 अमल अलमननमनपमनन-+जकन-_क 


१. तुक्षना कीलिये- प्रच्छदेनविधारणाभ्यां वा प्राशस्य”” [ योग दुशन, समाधिपाद, 
सू० ३४ ] | 

३२, तुछना कीजिए-''मैत्नीकरुणामुदितेपेक्षा्णा सखदु:खपुण्यापुण्यविषयाणा भावनातश्चित्त 
प्रसादनसः ” [ योग दुशन, समाधिपाद, सू० ३३ ] । 

३. भ्र्पणा (पालछि -- “अप्पन? ) “सम्पयुत्तथम्मे झारम्मणे अप्पेन्तो विथ पवत्ततीति वितक्षो 
झप्पना'' [ परमरथमम्जूसाटीका ] | 
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नहीं होते; पर अ्रपंणा में श्रज्ञों का प्रादुभाव होता है और वह सुदृद हो जाते हैं । इसलिए, यह 
समाधि की प्रतिलाम-भूमि है। जिस प्रकार बालक जत्र खड़े होकर चलने की कोशिश करता 
है तो आरम्भ में श्रभ्यास न होने के कारण खड़ा होता है और फिर बार बार गिर पड़ता है 
उसी प्रकार उपचार-समाधि के उत्पन्न होने पर चित्त कभी निमित्त को आलम्बन बनाता है तो 
कभी भवाज्ञ में अवतीण हो जाता है। पर श्रप॑णा में श्रज्ञ सुदढ़ हो जाते हैं; सारा दिन, 
सारी रात, चित्त स्थिर रहता है | चालीस क्मस्थानों में से दस कमस्थान--बुद्ध-धर्म-सड्च-गल- 
त्याग-देवता यह छू: अनुस्मृतियाँ मरणानुस्मृति, उपशमानुस्मति, आहार के विपय में प्रतिकूल 
संज्ञा और चतुधीतु-व्यवस्थान--उपचार-समाधि का और बाकी तीस अ्रपंणा-समाधि का आनयन 
करते हैं | जो कर्मम्थान अ्रपपंणा-समाधि का आनयन करते हैं; उनमें से दस 'कसिण” और आना- 
पानभ्मृति चार ध्यानों के आलम्बन होते हैं; दस अशुभ और कायगतास्मृति प्रथम ध्यान के 
आालम्बन हैं; पहले तीन ब्रह्म-विद्दार तीन ध्यानों के और चोथा ब्ह्म-विद्ार और चार श्रारूप्य 
चार ध्यानों के आजम्बन हैं| पदले ध्यान के पाँच अइ्ढ होते हैं -वितर्क, विचार, प्रीति, सुख, 
एकाग्रता ( समाधि )। इसे सवितर्क-सतिचार कहते हैं। ध्यानों की परिगणना दो प्रकार से हैं। 
चार ध्यान या पाँच ध्यान माने जाते हैं। पाँच की परिगणना के दूसरे ध्यान में वितक का 
अतिक्रम होता है पर विचार रह जाता है। इसे अवितवबं-विचार मात्र कहते हैं। पर चार की 
परिगणना के द्वितीय ध्यान में और पॉच की परिगणना के तृतीय ध्यान में वितक और विचार 
दोनों का श्रतिक्रम होता है; केवल प्रीति, सुख और समाधि अवशिश्ट रद्द जाते हैं। पाँच की 
परिगणना के चतुर्थ ध्यान में ओर अर की परिगणना के तृतीय ध्यान में प्रीति का अतिकम 
होता है, केवल सुत्र ओर समाधि अ्रवशिश रह जाते हैं। दोनों प्रकार के अ्रन्तिम ध्यान में 
मुत्र का अतिक्रम होता हैँ । अन्तिम ध्यान की समात्रि उपेक्ञा-सहगत होती है । 

इस प्रकार तीन थ्रोर चार ध्यानों के आ्रालम्बन-ल्वरूप कमथानों में ही अ्ज्ञ का समति- 
क्रम होता है क्योंकि वितक-विच्रारादि ध्यान के अद्ों का ग्रतितम कर उन्हीं आआलम्बनों में 
द्वितीयादि ध्यानों की प्राप्ति होती है। यही कथा चतुर्थ ब्रह्म-विहार की है। मैत्री आदि ग्राल- 
म्बनों में सीमनस्य का अतिक्रमण कर चतुर्थ ब्रह्म-विहार में उपेक्षा की प्राप्ति होती है| चार 
श्रारूप्यों म॑ं श्रालम्बन का समतिक्रम होता है | पहले नो कसिणों म॑ से किसी-किसी का अ्रति- 
क्रमण करने से ही झआकाशानन्यायतन की प्राप्ति होती है। आकाश आदि का अ्रतिक्रमण कर 
विज्ञानानन्यायतन आदि की प्राप्ति होती है। शेष अर्थात्‌ इक्कीस कर्मस्थानों में समतिक्रम नहीं 
होता । इस प्रकार कुछ में अ्रज्ञ का श्रतिक्रमण और कुछ में आालम्बन का अतिक्रमण होता है | 

इन चालीस कर्मस्थानों में से केवल दस कसिणों की वृद्धि करनी चाहिये। क्योंकि 
जितना स्थान कसिण द्वास व्याप्त होता है उतने €ी भ्रवकाश में दिव्य श्रोत्र से शब्द सुना जाता 
है, दिव्य चक्तु से रूप देखे जा सकते हैं श्रौर परचित्त का ज्ञान हो सकता है। पर कायगता 
स्मृति और दस श्रशुभों की वृद्धि नहीं करनी चाहिये। क्योंकि इससे कोई लाभ नहीं है | यह 
परिच्छिन्नाकार में ही उपस्थित होते हैं। इसलिए इनकी बृद्धि से कोई अ्रर्थ महीं निकलता । 
इनकी वृद्धि किये बिना भी काम-राग का ध्वंस होता है। शेप कमंस्थानों की भी बृद्धि नहीं 
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करनी चाहिये। उदाहरण के लिए जो श्रानापान निमित्त की वृद्धि करता है, वह वातराशि की 
ही वृद्धि करता है और श्रवकाश भी परिर्छिनन होता है। चार ब्रह्म-विहारों के आलम्बन सत्तत 
हैं| इनमें निमित्त की वृद्धि करने से सत्त्त-राशि की ही वृद्धि होती है ओर उससे कोई उपकार 
नहीं होता | कोई प्रतिभाग-निमित्त नहीं है जिसकी वृद्धि की जाय | आरूप्य आलम्बनों में भी 
अ्राकाश की वृद्धि नहीं करनी चाहिये; क्योंकि कसिण के अ्पगम से ही श्रारूप्य की प्राप्ति होती 
है। विशान और नेवसंज्ञानासंशायतन स्वभाव-धर्म हैं; इस लिए इनकी वृद्धि संभव नहीं है । 
शेष की वृद्धि इसलिए नहीं हो सकती, क्योंकि यह श्रनिमित्त है। बुद्धानुस्मति आदि का 
आलम्बन प्रतिभाग-निमित्त नहीं हैं | इसलिए इनकी बृद्धि नहीं करनी चाहिये। 

दस कसिण, दस अशुभ, आनापान-स्मृति, कायगतास्मृति: केवल इन बाइस क्मस्थानों 
के आलम्बन प्रतिभाग-निमित्त होते हैं | शेष आठ स्मृतियाँ, श्राह्मर के विषय में प्रतिकूल-संज्ञा 
और चतुर्धातु-व्यवस्थान, विज्ञानानन्यायतन, नेवसंज्ञानासंज्ञायतन इन बारह कर्मस्थानों के श्राल- 
म्बन स्वभाव-धर्म हैं | उक्त दस कसिण आदि बाइस कमंस्थानों के अ्रालम्बन निमित्त हैं। शे- 
छुः--चार ब्रह्म-विचार, आ्रकाशानान्तयायतन और आकिश्वन्यायतन के श्रालम्बनों के संबन्‍्ध में 
न यही कहा जा सकता है कि वह निमित्त हैं ओर न यही कहां जा सकता है कि वह 
स्वमाव-धर्म हैं । 

विपुल्चक, लोहितक, पुलुबक, आनापान-स्मति, अपकसिण, तेजकसिण, वायुकसिण 
आओऔर अालोककसिण्‌ म॑ सूय्ौदि से जो अ्रवभास-मएडल आता है--इन श्राठ कमस्थानों के 
ग्रालम्बन चलित हैं, पर प्रतिमाग-निमित्त स्थिर हैं। शेप' कमंस्थानों के श्रालम्बन स्थिर हैं | 

मनुष्यों मं सव आलम्बनों की प्रवृत्ति होती है। देवताश्रों में दस अशुभ, कायगता- 
स्मृति और आहार के विषय में प्रतिकूल-पंज्ञा' इन बारह आलम्बनों की प्रवृत्ति नहीं होती । 
ब्रह्मलोक भ॑ बारह उक्त आलम्बन तथा आनापान-स्मृति की प्रवृत्ति नहीं होती । अ्रूप-भव में 
चार आररुष्यों को छोड़कर किसी श्रन्य आलम्बन की प्रबृत्ति नहीं होती | 


वायु-कसिण को छोड़कर बाकी नौ कसिण और दस अशुभ का ग्रहण दृष्टि द्वारा होता 
है | इस का श्रर्थ यह है कि पहले चक्चु से बार बार देखने से निमित्त का ग्रदण होता है। 
कायगता-स्मृति के आलम्बन का अहण दृश्टि-भ्रवण से होता है; क्योंकि त्वक पश्च का ग्रहरा... 
दृष्टि से और शेष का श्रवण से होता है। थ्रानापान-स्मृति स्पर्श से, वायु-कसिणु दर्शन-रूर्श 
से, शेष अठारह श्रत॒ण से एहीत होते हैं | भावना के आरम्भ में योगी उपेन्ञा, ब्रह्म-बिहार और 
चार अ्रारूप्यों का ग्रहण नहीं कर सकता; पर शेप चौंतीस श्रालम्बनों का ग्रहण कर सकता है | 

आ्राकाश-कसिण को छोड़कर शेप नो कसिण अआारूप्यों में देतु हैं; दश कसिण अ्रमिशा+ 
में देतु हैं, पहले तीन बअक्ष-विहार चतुर्थ ब्रह्म-विद्वार में हेतु हैं; नीचे का श्रारूप्य ऊपर के 
3. [ धमसंग्रद ]-“पश्चमिज्ञा: विश्यचश्लुर्दिस्यश्रोश्न परचित्तज्ञानं पूर्वनिवासानुस्टरतिकर दि- 

श्रेति' '.... झमिशा!ः अधिक शान को कहते हैं । 
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श्रारूप्य में हेतु हैं, नेबसंशानासंज्ञायतन निरोध-समापत्ति में हेतु है; ओर सत्र कर्मस्थान सुख- 
विद्वार, विपश्यना और मव-सम्पत्ति में हेनु हैं | 

रागचरित पुरुष के ग्यारह कर्मस्थान--दस अ्रश्ुभ और कायगता-स्मृति--अ्रनुकूल हैं; 
द्वेपनरित पुरुष के आठ कर्मस्थान--चार ब्रह्म-विद्दर और चार वर्ण-कसिश--श्रनुकूल हैं; 
मोह और वितक-चरित पुरुष के लिए. एक आगनापान-स्मृति ही अ्नुकुल हैं, श्रद्धाचरित पुरुष 
के लिए पहली छ॒: अनुस्मृतियाँ, बुड्धिचरित पुरुष के लिए मरण-स्मृति, उपशमानुस्मृति, चतु- 
घीतु-आअवस्थान और आहार के विपय में प्रतिकूल-संज्ञा यद्र कर्मस्थान अनुकूल हैं | शेप कसिण 
ओर चार आरूप्य सत्र चरित के पुरुषों के लिए. अनुकूल हैँ। कसिणों में जो क्षुद्र है वह वितक- 
नरित पुरुष के लिए और जो अ्रप्रमाण हैं वद मोदचरित पुरुष के अनुकूल है। जिसके लिए. 
जो कर्मस्थान अत्यन्त उपयुक्त है उसका उल्लेग्ब ऊपर किया गया है। ऐसी कोई कुशलभावना 
नहीं है जिसमें रागादि का परित्याग न हो ओर जो श्रद्धादि की उपकर्त्री न हो | 

भगवान्‌ मेचघिय-सुत्त मे कहते हैं कि इन चार ध्र्मो' की भावना करनी चाहिये-राग के 
नगर के लिए अशुम-भावना, ध्यापाद के नाश के लिए, मैत्री-भावना, वितर्क के उपच्छेद के लिए 
ग्रानाए। देती की भावना ओर अहड्भार्ममकार के समुद्धात के लिए, अनित्य-संज्ञा की 
भावना । भगवान्‌ ने राहुल-सुत्त में एक के लिए सात कर्मस्थानों का उपदेश किया है | इसलिए 
बचन मात्र में झभिनिवेश न स्वकर सब जगह अ्भिप्राय की खोज होनी चाहिये । 

दस कसिणों का ग्रहण कर भावना किस प्रकार की जाती है और ध्यानों का उत्पाद केसे 
दोता है इस पर अब हम विस्तार से विचार करेंगे । 

कसिण-निर्देश 

पृथ्वीकसिण--प्रोगी को कल्वाण-मित्र के समीप अपनी चर्या के अनुकूल किसी 
कमस्थान का ग्रहण कर समावि-भावना के अनुपयुक्त विद्दार का परित्याग कर अनुरूप विहार में 
वास करना चाहिये और भावना-विधान का किसी अंश में भी परित्याग न कर कर्मस्थान 
का आसेवन करना चाहिये। 

जिस विहार में आचाय निवास करते हों यदि वहाँ समाधि-भावना की सुविधा हो तो 
वहीं रहकर कर्मस्थान का संशोधन करना चाहिये। यदि असुविधा हो तो आचार्य के विहार 
से अधिक से अधिक एक योजन की दूरी पर निवास करना चाहिये। यदि किसी विपय में 
सन्देद उपस्थित हो या स्मृति-संमोप हो तो विहार का देनिक-कृत्य संतादन कर आचार्य के 
समीप जाकर ग्रद्दीत कर्मस्थान का संशोधन करना चाहिए। यदि एक योजन के भीतर भी कोई 
उपयुक्त विहार न मिले तो सब प्रकार के सन्देहों का निराकरण कर कमंस्थान के अर्थ और 
अभिप्राय को भली प्रकार चित्त में प्रतिक्षित कर कर्मस्थान को सुविशुद्ध करना चाहिये । तदनन्तर 
दूर भी जाकर समाधि-भावना के अनुरूप स्थान में निवास करना चाहिये । अरठारह दोषों में से 
किसी एक से भी समन्वागत विहार समाधि-भावना के अनुरूप नहीं होता । 

सामान्यतः योगी को महाविहार, नवविहार, जीण॑विहार, राजपथ-धंमीपवत्ती विहार 
आदि म॑ निवास नहीं करना चाहिये | 

प्‌ 


श्प योद-घम-द्शन 


महाविहार में नानाप्रकार के भिक्तु निवास करते हैं। आपस के विरोध के कारण 
विहार का दैनिक कृत्य मलीमाँति संपादित नहीं होता | जब योगी भिन्षा के लिए, बाहर जाता 
है ओर यदि वह देखता है कि कोई काम करने से रह गया है, तो उसे उस काम को स्वर्य 
करना पड़ता है । न करने से वह दोष का भागी होता है और यदि करे तो समय नष्ट होता 
है, विलम्ब हो जाने से उसको भिक्षा भी नहीं मिलती | यदि वह किसी एकाःत स्थान में बैठकर 
समाधि की भावना करना चाहता है तो श्रामणेर श्रौर तरुण भिक्षुओं के शोर के कारण विक्तेप 
उपस्थित होता है । 

जीण विहार में अमिसंस्कार का काम बराबर लगा रहता है। राजपथ के समीपवर्त्ती विहार 

में दिनरात आ्रागन्तुक थ्राया करते हैं। यदि विकाल में कोई आया तो अपना शयनासन भी 
देना पढ़ता है | इसलिए वहां कर्मस्थान का अवकाश नहीं मिलता | यदि विहार के समीप 
पुष्करिणी हुई तो वहाँ निरन्तर लोगों का जमघट रहा करता है। कोई पानी भरने आता है 
तो कोई चीवर धोने और रंगने श्राता है | इस प्रकार निरन्तर विक्षेप हुआ करता है। ऐसा 
विहार भी अनुपयुक्त है, जहाँ नाना प्रकार के शाक, पर्ण, फल या पूल के बृत्त हों, वहाँ भी 
निवास नहीं करना चाहिये, क्योंकि ऐसे स्थानों पर फल-फूलों के अर्थी निसन्‍्तर आ्राया जाया 
करते हैं, न देने पर कुत्रित होते हैं, कमी कमी जप्रदस्ती भी करते हैं, ओर समभाने बुभाने पर 
नाराज होते हैं ओर उस भिक्तु को विहार से निकालने की चेश करते हैं | 

किसी लोक-संमत स्थान में भी निवास न करना चाहिये। क्‍योंकि ऐसे प्रसिद्ध स्थान 
में यह समभकर कि यहाँ अरहंत्‌ निवास करते हैं, लोग दूर दूर से दर्शनार्थ आया करते हैं। 
इससे विक्षेप होता है। जो विहार नगर के समीप हो वह भी अनुरूप नहीं है, क्योंकि वहाँ 
निवास करने से कामगुणोपसंदित हीन शब्द कर्णंगोचर होते रहते हैं श्रोर श्रंसदश श्रालम्बन 
दृष्टिपय में आपतित होते हैं । जिस विद्र में वक्त होते हैं, वहां काइह्ारक लकड़ी कायने आते 
हैं, जिससे ध्यान में विक्षेप होता है | जिस विद्ार के चारों ओर खेत हों वहाँ भी निवास न 
करना चाहिये | क्योंकि विद्ार के मध्य में किसान खलिद्ान बनाते हैं, धान पीते हैं श्रौर 
तरह तरह के विध्न उपस्थित करत हैं। जिस विहार में बड़ी जायदाद लगी हो वहाँ भी वित्तेप 
हुआ करता है। लोग तरह तरह की शिकायतें लाते हैं .रर समय समय पर राजद्वार पर जाना 
पड़ता हैं । जिस विहार में ऐसे मिन्नु निवास करते हों जिनके विचार परस्पर न मिलते हों . 
और जो एक दूसरे के प्रति वैर्भाव रुखत हों वहाँ सदा विप्त उपस्थित रहता है, वहाँ भी नहीं 
रहना चाहिये। 

योगी को दो से युक्त विद्यारों का परित्याग कर ऐसे विहार मे निवास करना चाहिये 
जो भि्षाग्राम से न बहुत दूर द्दो, न बहुत समीप; जहाँ आाने-जाने की मुविभा हो, जद्दां दिन 
में लोगों का संघट्टन हो, जहां रात्रि में बहुत शब्द न हो और जहां हवा, धूप, मच्छुड़, 
खटमल और साँप आदि रेगनेवाले जानवरों की बाधा न हों; ऐसे विहार में सूत्र और 
विनय के जानने वाले भिक्तु निवास करते हैं। योगी उनसे प्रश्न करता हैं और वह उसके 
सन्देहों को दूर करते हैं । 


पंचम अध्याय ५६ 


अनुरूप विहार में निवास करते हुए योगी को पहले क्षुद्र श्रन्तरायों का उपच्छेद करना 
चाहिये | अर्थात्‌ यदि चीवर मेला हो तो उसे फिर से रंगवाना चाहिये, यदि पात्र मैला 
हो तो उसे शुद्ध करना चाहिये, यदि केश और नख बढ़ गए हों तो उनको कय्वाना चाहिये 
श्रोर यदि चीवर जी हो गया हो तो उसको सिलवाना चाहिये | इस प्रकार क्षुद्र अन्तरायों 
का उपच्छेद करना चाहिये | 


भोजन के उपरान्त थोड़ा विश्राम कर एकान्त स्थान में पर्यड्ुबद्ध हो सुखपूर्वक बैठकर 
प्राकृतिक अथवा कृत्रिम प्रध्वी-मण्डल में भावना-ज्ञान द्वारा प्रथ्वी-निमित्त का ग्रहण करना 
चाहिये; अर्थात्‌ पथ्वी-मएडल की ओर बार बार देखकर नक्षुनिमीलन के द्वारा प्रथ्वी-निमित्त 
को मन में अच्छी तरह धारण करना चाहिये, जिसमें पुनर॒लोकन के क्षण में ही वह 
निमित्त उपस्थित हो जाय | 


जो पुण्यवान्‌ है श्र जिसने पूर्वजन्म में श्रमण-धर्म का पालन करते हुए प्रथ्वी- 
कसिण नामक कर्मस्थान की भात्रना कर ध्यानों का उत्पाद किया हैं; उसके लिए, कृत्रिम 
प्रथ्वी-मएडल के उत्पादन की आवश्यकता नहीं है। वह खलमणइलादिक प्राकृतिक प्रथ्वी- 
मण्डल मे हां निर्मित्त का ग्रहण कर लेता है। पर जिसको ऐसा अधिकार प्राप्त नहीं है, 
उसे चार कसिण दोपों का परिहार करते हुए कृत्रिम प्रथ्वीमएडल बनाना चाहिये | नील, 
पीत, लोदित, और श्रवदात ( श्वेत ) के संस्गंवश प्रथ्वी-कसिण में दोष प्राप्त हो जाते हैं । 
नीलादि वर्ण दस कसिणों में परिंगणित हैं| इनके संसर्ग से शुद्ध प्रथ्वीकसिण का उत्पाद नहीं 
होता | इसीलिए इन वर्णों की मृत्तिका का परित्याग बताया गया है। अतः प्रथ्वी-मएडल 
बनाते समय नीज्ादि वर्ण की मृत्तिका का ग्रहण न कर गड्जा नदी की अरुण वर्ण की मृत्तिका 
काम में लानी चाहिये | 


विहार में जहाँ श्रामणेर आ्रादि आते-जाते हों वहाँ मएडल न बनाना चाहिये। विहार 
के प्रत्यन्त में, प्रच्छुन्न स्थान में, गुदा या पर्णुशाला में, प्रथ्वी-मण्डल बनाना चाहिये | यह 
मण्डल दो प्रकार का होता है---१, चल ( पालि : संहारिम॑ ८ चलनयोग्यम्‌ ) और २. 
अचल ( पालि : तत्रट्वक॑ )। चार दण्डों में कपड़ा, चमड़ा या चटाई बांधकर उसमें साफ की 
हुई मिट्टी का नियत प्रमाण का बृत्त ( वनुल ) लीप देने से चल-मण्डल बनता है। भावना 
के समय यह भूमि पर फेला दिया जाता है। पद्मकर्शिका के आकार में स्थारु गाइकर 
लताशं से उसे वेध्तति कर देने से अचल-मण्डल बनता है। यदि अरुण वर्ण की मृत्तिका 
पर्याप्त मात्रा में उपलब्ध न हो सके तो अ्रधोभाग में दूसरे तरह की मिट्टी डालकर ऊपर के 
हिस्से में सुपरिशुद्ध अरुण वर्ण की म्त्तिका का एक बालिश्त चार अज्जल के विस्तार 
का बृत्त बनाना चाहिये। 


प्रमाण के संबन्ध म॑ कहा गया है कि बृत्त शूर्पमात्र हो अ्रथवा शरावमात्र | कुछ 
लोगों के मत में इन दोनों का सम-प्रमाण है, पर कुछ का कहना है कि शराव (> प्याला ) 
एक बालिश्त चार अज्ञल का होता है और शरप्प का प्रमाण इससे श्रधिक है | इनके मत में 


दै० बोद-घम-दुर्शन 


वृत्त को शराव से कम और शूर्प से अधिक प्रमाण का न होना चाहिये | इस बृत्त को पत्थर 
से घिसकर भेरि-तल के सदश सम करना चाहिये। स्थान साफ कर और स्नान कर मण्डल से 
ढाई हाथ के फासले पर एक बालिश्त चार अज्ञल ऊँचे पैरोंबाले पीढे पर बैठना चाहिये। 
इससे अधिक फासले पर बठने से मएडल नहीं दिखलाई देगा और यदि इससे नजदीक ब्रैठा 
जाय तो मण्डल के दोप देखने म॑ आवेंगे। यदि उक्त प्रमाण से अ्रधिक ऊँचे ग्रासन पर 
बैठा जाय तो गरदन भ्रुकाकर देखना पड़ेगा और यदि इससे भी नीचे अ्रासन पर बैठा 
जाय तो घुय्ने दद करने लगेंगे | इसलिए, उक्त प्रकार के आसन पर ही बैठना चाहिये | 


काम का दोप देखकर ओर ध्यान के लाभ को ही सब दःखों के अतिक्रमण का उपाय 
निश्चित कर नेष्क्रम्य के लिए प्रीति उत्तन्‍्न करनी चाहिये। बुद्ध, प्रत्येकबुद्ध और आर्यश्रावकों 
ने इसी माग का अनुसरण किया है | में भी इसी मार्ग का अनुगामी हो एकान्त-सेवन के सुख 
का आस्वाद करूँगा, ऐसा विचार कर उसे योग-साथन के लिए उत्साह पैदा करना चाहिये। 
ओर सम आ्राकार से चछु का उन्मीलन कर निमित्त-ग्रहण ( पालि ८ उश्दनिमित्त ) की 
भावना करनी चाहिये। जिस प्रकार अ्रतिसृद्मम ओर अतिभास्थर रूप के ध्यान से आँखे थक 
जाती हैं उसी प्रकार अति उन्मीलन से आँखें थक जाती हैं शोर मण्डल का रूप भी अत्यन्त 
प्रकट हो जाता हैं अ्रथात्‌ उसके स्वभाव का अत्यन्त आविभाव होता है: तथा उसके वर्ण और 
लक्षण अधिक स्पष्ट हो जाते हूँ श्रीर इस प्रकार निमित्त का ग्रहण नहीं होता | मनन्‍्द उनन्‍्मीलन 
से मण्डल का रूप दिखाई नहीं देता और दर्शन के काय मे चित्त का व्यापार मन्द हो जाता 
है; इसलिए निमित्त का ग्रहण नहीं होता । अतः सम आकार से ही चन्तु का उन्मीलन 
करना चाहिये। 
प्रथ्वी-कसिण के अरुण वर्ण का चिन्सन ओर प्रथ्वी-बातु के लक्षण का ग्रहण न करना 
चाहिये | यद्यपि वर्ण का चिन्तन मना हूँ तथापि प्रृथ्वी-धातु की उत्सन्‍नतावश वर्ण सहित (रथ्यी 
की भावना एक प्रज्ञप्ति के रूप मं करनी चाहिये। इस प्रकार प्रज्ञप्तिमात्र म॑ चित्त की प्रतिष्ठा 
करनी चाहिये | लोक में संभार सहित प्रृथ्वीं को '्रथ्वी? कहते हैं। पृथ्वी, मही, मेदिनी, भूमि 
वसुधा, वसुन्धरा आदि प्रथ्वी के नामी म॑ से जो नाम योगी को पसन्द हो, उस नाम का उच्चारण 


१. सुप्पसरायानि समप्पसाणानि इच्छितानि, केचि पन वदन्ति--सरावमत्त' विद॒श्थि: 
चतुरज्ञलं दोति, सुप्पमर्त ततो अधिकप्पमाणन्ति । कित्तिम कसिणमण्डलं देट्टिम- 
परिच्छेदेन सरावमत्त' उपरिमपरिच्छेदेन सुप्पमत्त', न ततो अधो उद्ध वाति परितप्प- 
माणाभेद्संगहणत्थं “सुप्पमत्त वा सरावमत्त घा!! ति बुत्तन्धि । यथोपद्विते आरम्मणे 
पुकंगुकमत्तरिप बडिढतं अप्पमाणमेवाति | बुत्तो वायमत्थो केचि पन छुसमसब्पि 
कल्िणमण्डलं कातब्बन्ति बदन्ति | [ परमश्थमच्जूसा टीका ] 


२, यदा पन त॑ निमित्त' चित्तोेन समुग्गाहितं दोति, चक्खुना पस्सन्तस्सेव मनोद्वारस्स 
आपाथमागतं, तदा तमेव आरम्मण्ण उग्गहनिशित्त' नाम | साथ भावना समाधियति | 
[ भभिधम्मत्थसंगदी, ६।१७ ] 
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करना चाहिये | पर पृथ्वी नाम ही प्रसिद्ध है, इसलिए, प्रथ्वी नाम का ही उच्चारण कर भावना 
करनी अ्रच्छी है । कभी आँश्चर खोलकर, कभी श्राँख मूँदकर, निमित्त का ध्यान करना चाहिये | 
जब तक निमित्त का उत्पाद नहीं होता तब तक इसी प्रकार भावना करनी चाहिये । जब भावना- 
वश आँखें मूं दने पर उसी तरह जैसा आँखें खोलने पर निमित्त का दर्शन हो, तब समभना 
चाहिये कि निमित्त का उत्पाद हुआ है। निमित्तोत्राद के बाद उस स्थान पर न बैठना 
चाहिये। अपने निवास-स्थान में त्रैदकर भावना करनी चाहिये। यदि किसी अनुपयुक्त कारण- 
वश इस तझ्ण समात्रि का नाश हो जाय तो शीघ्र उस स्थान पर जाकर निमित्त का ग्रहण कर 
अपने वास-स्थान पर लीट आना चाहिये और बहुलता के साथ इस भावना का आ्रासिवन और 
बार बार चित्त में नि्मित्त की प्रतिष्ष करनी चाहिये । ऐसा करने से क्रमपृर्वक नीवरण श्रर्थात्‌ 
अन्तरायों का नाश और क्लेशों का उपशम होता है । 


भावना-क्रम से जब्र श्रद्धा आदि इच्ध्धिया" मुविशद और तीच्ुण हो जाती हैं तव 
कामादि दोप का लोप होता है ओर उपचार-समाध्रि भ॑ चित्त समाहित हो प्रतिभाग-निमित्त* 
का प्रादुर्भाव होता है। प्रतिभाग-निर्मित्त, उद्ग्रह-निभिन (पालि ८ उम्गहनिमित्त) में से कई 
गुना श्राधक धुतरिशुद्ध होता है। उदग्रद-निमित्त म॑ कसिण-दोप ( जैसे उंगली की छाप ) 
दिखलाई पढ़ते हैं, पर प्रतिमाग-निमित्त भास्वर ओर स्वच्छु होकर निकलता है। प्रतिमाग- 
निमिन बणे आर आकार ( संस्थान ) से रदित होता है। यह नचक्षु द्वारा शेय नहीं है, यह 
स्थूल पदाथ नहीं है और अभितययता श्रादि लक्षणों से अड्डित नहीं हैं| केवल समाधि-लाभी 
को यह उपस्थित देता है श्र भावना-खंजा से इसका उपपाद हांता हैं। इसको उत्पानि कृ 
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१, इन्द्रिय पाँच हैं-समाधि, वीय॑, श्रद्धा, प्रज्ञा, स्मृति | क्लेड के उपशम में इनका आधि 
पश्य होने के कारण इनकी इन्द्रिय संज्ञा है । 
वास्तथ में २२ इन्द्रियों है। इनमें से पाँच का यह संग्रह प्रसिद्ध है -''श्रद्धावीये- 
स्मृतिसमाधिप्रज्ञाप्थंकमितरेषाम्‌'” [ योगसूत्र १॥२० ] । विशुद्धिमाग में इन पॉच 
इन्द्रियों का कृत्य इस प्रकार दिखाया गया है-.. “सद्धादीनं पटिपक्खामिभवन सम्पयुत्त- 
धम्मानश्व पसजन्ञाकारादिभावसम्पापनं'' [ पृ० ४६३ ]। 


'श्रद्धा” 'चित्त के सम्प्रसाद' को कहते हैं; 'वीय? का अर्थ 'उत्साह' ह अनुभूत-विषय 
के झसम्प्रमोष को 'स्मृतिः कहते हैं; 'समाधि' चित्त की एकाग्रता को कहते हैं और 
'प्रज्ञा' उसे कहते हैं जिसके द्वारा यथाभूत वस्तु का ज्ञान होता है | 

२, तथा समाहितस्स पनेतस्स ततो पद तस्मि उग्गहनिमित्त परिकस्मपमाधिना भावनमनु- 
युजन्तस्स यद्ा तप्पष्टि भाग वत्थुधस्मविमुध्चित॑ पत्तिसंखातं भावनाभयमारम्मण चित्त 
संनिसिन्न समधितं होति, तदा त॑ पटिभागनिमित्त' समुप्पन्नं ति पदुच्चति । ततो पट्टाय 
पटिबन्धविप्पहीना कामावचर-समाधि-संखात-उपचारभावनानिष्फन्ना नाम होति । 

[ अभिधस्मत्थसंगहो ६१८ ] । 


६२ बोद-घर्म-द्शंन 


समय से ही अ्रन्तरायों का नाश और क्लेशों का उपशम होता है तथा चित्त उपचार-समाधि* 
द्वारा समाहित होता है | 

प्रतिभाग-निमित्त का उत्पाद श्रति दुष्कर है । इस निमित्त की रक्ता बड़े प्रयक्ष के साथ 
करनी चाहिये | क्योंकि ध्यान का यही श्रालम्बन है। निमित्त के बिनष्ट होने से लब्ध-ध्यान 
भी न हो जाता है। उपचार-समाधि के बन्नवान्‌ होने से ध्यान के अ्धिगम की श्रवस्था 
अर्थात्‌ श्रपंणा-समाधरि उत्पन्न होती है। उस अ्रवस्था में ध्यान के अज्ों का प्रादुर्भाव 
होता है | उपयुक्त के आसेवन और अ्रनुपयुक्त के परित्याग से निमित्त की रक्षा और श्रप॑णा 
समाधि का लाभ होता है। जिस आव्रास में निमित्त उत्पन्न ओर स्थिर होता है, जहाँ स्मृति 
का सम्प्रमोष नहीं होता और चित्त एकाग्र होता है, उसी आवास में योगी को निवास करना 
चाहिये। जो गोचर, ग्राम, आवास के समीप हो और जहाँ मित्ञा सुनभ हो वही उपयुक्त है। 
योगी के लिए, लौकिक-कथा अनुपयुक्त है। इससे निमित्त का लोप होता है| योगी को ऐसे 
पुरुष का संग न करना चाहिये जो लौकिक-कथा कहे; क्योंकि इससे समाधि में बाधा उपस्थित 
होती है ओर जो प्राप्त किया है वह मी खो जाता है। उपयुक्त मोजन, ऋतु और ईर्यापथ 
(< वृत्ति ) का आसेवन करना चाहिये, ऐसा करने से तथा वहुलता के साथ निमित्त का आसे- 
वन करने से शीघ्र ही -अर्पणा-समाधि का लाम होता है। पर यदि इस विधि से भी अ्रप॑णा 
का उत्पाद न हो तो निम्नलिखित दश प्रकार से अरप॑णा में कुशलता प्राप्त होती हैः -- 


१, शरीर तथा चीवर शआादि की शुद्धता से । 

यदि केश-नख बढ़े हों, शरीर से दुर्गन्ध आ्राती हो, चीवर जीण तथा क्िष्ट और 
आसन मैला हो तो चित्त तथा चेतसिक-प्रम भी अ्रपरिशुद्ध होते हैं; ज्ञान भी श्रपरिशुद्ध होता 
है, समाधि-भात्रना दुबंल ओर ज्ञीण हो जांती है, कर्मस्थान भी प्रगुण भाव को नहीं प्राप्त 
होता और इस प्रकार अड्डों का प्रादर्माव नहीं होता | इसलिए शरीर तथा चीवर आदि को 
विशद तथा परिशुद्ध रखना चाहिये जिसमे चित्त सुखी हो और एकाग्र हो | 

, श्रद्धादि इन्द्रियों के समभाव प्रतिपादन से । 

भ्रद्धादि इन्द्रियों में से ( श्रद्धा, वीर्य, स्मृति, समाधि, प्रज्ञा ) याद कोई एक इब्धिय 
बलवान हो तो इतर इच्द्रियाँ अपने कृत्य मं श्रसमर्थ हो जाती हैं। जिसमे श्रद्धा का आधिकय . 
होता है ओर जिसकी प्रज्ञा मन्द होती है, वह अवम्तु मं श्रद्धा करता है. जिसकी प्रज्ञा बलवती 
होती है और श्रद्धा मन्द होती है वह शठता का पक्ष ग्रहण करता है और उसका चित्त 
शुष्क तक से विलुप्त होता है । श्रद्धा और प्रज्ञा का अन्योन्यविरह अनर्थावह है | इसलिये इन 
दोनों इन्द्रियों का समभाव इष्ट है। दोनों की समता से ही श्र॒प॑णा होती है | इसी प्रकार वीर्य 


चीन ऋचा भा अिकिलेकन- लीं बम अन्ओ़ंआझकइ०8०८टण अंअन्‍णण्ंंंओओण >जयपय आप ललित जन ५ कलनाील पा 


झभिघमकोश [८।२२ ] में इसे 'सामन्तक' कहा है। यह ध्यान का पूर्वांग है। अपंया 
समाधि को मौछ-ध्यान कदते हैं । प्रस्पेक मौछ-ध्यान का एक एक सामन्तक होता है, 
मौछ-ध्यान आड़ हैं--चार रूप, चार आकृप्य | “पुवं मौक-समाप सित्र व्यमह॒विध 


ज्िधा'! [ अभि० ८॥५ ] | 
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झ्रोर समाधि का भी समभाव इृष्ट है | समाधि यदि प्रबल हो ओर वीर्य मन्द हो तो श्रालस्य 
श्रभिभूत करता है; क्योंकि समाधि श्रालस्य-पाक्षिक है | यदि वीर प्रतन्त हो और समाधि मन्द 
हो तो चित्त की श्रान्तता या विक्तेत श्रभिभूत करता है. क्योंकि बीय॑ विक्षेय-पाक्षिक है | किसी 
एक इन्द्रिय की सातिशय प्रवृत्ति होने स अन्य इन्द्रियों का व्यापार मन्द हो जाता है। इसलिए 
अपंणा की सिद्धि के लिए, इन्द्रियों की णकरमता अ्भीण्ठ है। किन्तु शमथ-यानिक को बलबवती 
श्रद्धा भी चाहिये। बिना श्रद्धा के अपणा का लाभ नहीं हो सकता | यदि वह यह सोचे कि 
केवल प्ृथ्वी-पृथ्वी इस प्रकार चिन्तन करने से केसे ध्यान की उत्तत्ति द्ोगी तो अ्रपंगा-समाधि 
का लाभ नहीं हो सकता । उसको भगवान्‌ बुद्ध की बताई हुईं विधि की सफलता पर विश्वास 
होना चाहिये | बलवती स्मृति तो सवंत्र ग्रभीष्ठ है क्योंकि चिन स्मृति-परायणु है और इसलिए 
बिना स्मृति के चित्त का निग्रह नहीं होता | 

३. निमित्तकौशल से अर्थात्‌ लब्ध-निमिन की रक्षा में कुशल और दल 
होने से | 

४, जिस समय जित्त का प्रग्रह (उत्थान) करना हो उस समय चित्त का 
प्रगह करने से | 

जिस समय वांय, प्रामोद्य आदि की अ्रति शिथिलता से भावना-चित्त सझ्लंचित होता 
है, उस समय प्रश्नव्यि (-फाय और चित्त की शान्ति ), समाधि और उपेक्षा इन बोध्यक्ञषों१ 
की भावना उपयुक्त नदीं है; क्योंकि इनसे सड्न चित चित्त का उत्थान नहों होता | जिस 
समय चित्त संकुचित हो उस समय धर्म-विचय (>प्रज्ञा) वीय (८ उत्साह ) और प्रीति इन 
बोध्यज्ञों की भाकना करनी चाहिये । इनसे मन्द-चित्त का उत्थान होता है। कुशल 
(> पुण्य ) और अ्रकुशल (> अपुण्य ) के स्वभाव तथा सामान्य लक्षणों के यथार्थ श्रववोध 
से धमविचय की भावना होती हैँ। आालस्य के परित्याग से अभ्यासवश कुशल-क्रिया का 
आरम्भ, वीये-सश्यय और प्रतिपक्ष धर्मों के विध्व॑सन की पढुता आम होती है। प्रीतिसम्प्रयुक्त 
धर्मों का निरन्‍तर जिन्‍्तन करने से प्रीति का उद्माद और बृद्धि होतों है । 

परिप्रश्न, शरीरादि की शुद्धता, १द्धिय-समभाव-करण, मन्दबुद्धिवालों के परिवरजन, 
प्रशावान्‌ के श्रासेवन, सून्‍्थ, श्रायतन, धातु, चार श्रार्यसत्य, प्रतीत्यसमुप्राद आदि गम्भीर 
ज्ञानकथा की प्रत्यवेज्ञा तथा प्रज्ञापरायणता से धर्मविचय का उत्पाद होता है | 

दुर्गति श्रादि दु.खावस्था की भीपणता का विचार करने से, इस विचार से कि लौकिक 
अथवा लोकोत्तर जो कुछ विशेषता है उसकी प्रीति वीय के अधीन है, इस विचार से कि 
श्रालसी पुरुष बुद्ध, प्रत्येकबुद्, महाश्रावकों के मार्ग का अ्नुगामी नहीं हो सकता, शास्ता 
के महत्व का चिन्तन करने से (शास्ता ने हमारे साथ बहुत उपकार किया है, शास्ता के 
शासन का अतिक्रमण नहीं हो सकता, वीर्यारेम्भ (5 कुशलोत्साह ) की शास्ता ने प्रशंसा 
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१, बोधि के सात श्रज्ञ हैं---१ स्छृति, २ घमंविचव, ३ वोय, ४ प्रीति, & प्रश्रब्धि 
६ समाधि और ७ उपेक्षा । 


६४ बाद्ू-धम-दुशन 


की है ), धमंदाय के महत्त्व का चिन्तन करने से ( मुझे धर्म का दायाद होना चाहिये, आलसी 
पुरुष धर्म का दायाद नहीं हो सकता ), श्रालोक-संज्ञा के चिन्तन से, ईर्यापथ के परिवतन 
श्रौर खुली जगह में रहने से, आलस्य ओर अकमंण्यता का परित्याग करने से, श्रालसियों के 
परिवर्जन और वीयवान्‌ के आसेवन से, व्यायाम ( उद्योग ) के चिन्तन से तथा बीयंपरायण 
होने से बीय का उत्पाद होता है । 

बुद्ध, धर्म, सद्न, शील, व्राग, (दान) देवता और उपशम के निरन्तर स्मरण से 
बुद्धादि में जो स्नेह और प्रसाद नहीं रखता उसके परिवर्जन तथा बुद्ध में जो स्निग्ध है. उसके 
आसेवन से, सम्पसादनीय-सुत्तन्त* के चिन्तन तथा प्रीति-परायण होने से प्रीति का उत्पाद 
होता है | 

४. जिस समय चित्त का निग्रह करना हो, उस समय चित्त का निग्रह करने से | 

जिस समय बीय, संवेग (>वैराग्य ), प्रामोद्य के अतिरेक से चित्त उद्धता और अन- 
वस्थित होता है उस समय धर्मंत्रिचय, वीय और प्रीति की भावना अनुपयुक्त है; क्योंकि इनसे 
उद्धत-चित्त का समाधान नहीं हो सकता | ऐसे समय प्रश्नब्धि, समाध्रि ओर उपेक्ता इन बोध्यज्ञों 
की भावना करनी चाहिये । 

काय ओर चित्त की शान्ति का निस्‍रन्‍्तर चिन्तन करने से प्रश्नत्थि की भावना, शमथ 
और श्रव्यग्रता का निरन्‍्तर चिन्तन करने से समाधि की भावना और उपेक्षा-सम्प्रयुक्त धर्मों का 
निरन्तर चिन्तन करने से उपेक्ता की भावना होती है | 

प्रशति-भोजन, अच्छी ऋतु, उपयुक्त ईयापथ के भ्रासिवन से, उदासीन बृरत्ति से, क्रोधी 
पुरुष के परित्याग ओर शान्त-चित्त पुरुष के आसेवन से तथा प्रश्नब्बि-परायण द्वोने से प्रभ्नब्धि 
का उत्पाद होता है | 

शरीरादि की शुद्धता से, निमित्त कुशलंता से, इच्द्रिय-सममाव-करण से, समय समय पर 
चित्त का प्रग्नरह (“लीन चित्त का उत्थान ) और निग्नद्द ( उद्धत चित्त का समाधान ) करने 
से, श्रद्धा ओर संवेग (--वैराग्य ) द्वार उपशम-सुख-रहित चित्त का संतर्पण करने पे प्रग्रह- 
निग्रह-सन्तर्पण के विषय में सम्यक-प्रवून भावना-चित्त की विरक्तता से, असमाहित पुरुष के 
परित्याग और समाहित पुरुष के आसेवन से, ध्यानों की भावना, उत्पाद, अ्रधिष्ठान 
(> अ्रवस्थिति ) ब्युत्यान, संक्नश और व्यवदान (- विशुद्धता ) के चिन्तन से तथा 
समाधि-परायण होने से समाधि का उत्पाद होता है | 

जीवों और संस्कारों के प्रति उपेक्षा-भाव, ऐसे लोगों का परित्याग जिनको जीव और 
संस्कार प्रिय हैं, ऐसे लोगों का आसेवन जो जीव ओर संस्कारों के प्रति उपेक्षा-भाव रखते हैं, 
तथा उपेक्षा-परायणता से उपेज्ना का उत्पाद करते हैं । 

६. जिस समय चित्त का सम्प्रहर्षण (ब्सन्तपंण ) करना चाहिये उस समय चित्त 
के सम्प्रहर्षण से | 


दीघनिकाय, ३।६६।११६; इस सूत्र में बुद्ध/दिकों का गुण-परदीपन है । 


पंचम अध्याय द्द्ज 


जब प्रशा-्यापार के अल्पभाव के कारण या उपशम-सुख के अ्रलाभ के कारण चित्त 
का तपंण नहीं होता तब श्राठ संवेगों द्वारा संवेग उत्पन्न करना चाहिये । जन्म, जरा, व्याधि, 
मरण, श्रपाय दुःख, अतीत में जिस दुःख का मूल हो, अनागत में जिस दुःख का मूल हो और 
वर्तमान में आहारपर्येपण का दुःख--यह आठ संवेग-वस्तु हैं । बुद्ध, धर्म भर संघ के गुरों 
के अनुस्मरण से चित्त का ध्षम्प्रसाद होता है । 

७. जिस समय चित्त का उपेक्षा भाव होना चाहिये उस समय चित्त की उदासीन- 
वृत्ति से | 

जब्र भावना करते हुए. योगी के जित्त का व्यापार मनन्‍्द नहीं होता, चित्त का विक्षेप 
नहीं होता, चित्त को उपशम सुग्ब का लाभ होता है, आलम्बन में चित्त की सम-प्रवृत्ति होती 
है श्रोर शमथ के मार्ग में चित्त का आरोहण होता है. तब प्रग्रद, निग्रद और सम्प्रहर्षण के 
विपय में चित्त की उदासीन बृत्ति होती है । 

८. ऐसे लोंगों के परिव्याग से जो अनेक कार्यों में व्याप्त रहते हैं, जिनका हृदय 
विज्विम्त है श्रौर जो ध्यान के मार्ग में कमी प्रवृत्त नहीं हुए, हैं । 

६. समाधि-लाभी पुरुषों के आसेवन से | 

०, रामाधि-पराथण होने से । 
उक्त दश प्रकार से अर्पणा म॑ कुशलता प्राप्त की जाती है । 


आलस्प और चित्त-विक्षेप का निवास्ण कर जो योगी सम-प्रयोग से भावना-चित्त को 
प्रतिभाग-निमित्त में स्थित करता है वह अ्पणा-सभाध्रि का लाभ करता है। चित्त के लीन 
और उद्धत भावों का परित्याग कर निमित्त की ओर नित्त को प्रवृत्त करना चाहिये । 
जब्र योगी चित्त को निमित्त की ओर प्रेरित करता है तब चित्त-द्वार भावना के बल से 
उपस्थित उसी प्रथ्वीमए्डल-रूपी ग्रालम्बन को अपनी ओर आक्ृष्ट करता है। उस समय उस 
श्रालम्बन में चार या पाँच चेतनायें ( पालि : जवनं+ ) उत्तन्न दोती हैं। इनमें से अन्तिम 
रूपावचर-भूमि* की है, शेप तीन या चार चेतनायें काम-धातु की हैं। प्राकृतिक चित्त की 
श्रपेत्ञा इन तीन या चार चेतनाओं के वितर्क, विचार, प्रीति, सुग्व और एकाग्रता आदि भावना 
के बल से पटुतर होते हैं। इन्हें 'परिकर्म! ( पालिरूप $ परिकम्म ) कहते हैं। क्‍योंकि ये 
चेतनाये श्रपणा की प्रति-संस्कारक हैं। अ्रपंणा के समीपवर्ती होने से इन्हें (उपचार? भी कहते 
हैं| श्रपंणा के अनुलोम होने से इनकी 'अनुलोम” संज्ञा भी है। तीसरी या चौथी चेतना 
१, जवतीति अवनस्‌ । वीथि-चित्त के १४ कृत्यों के संग्रह में हसका बारहवाँ स्थान है । 
किव्यसंगदे किब्चानि नाम पटिसलन्धि-भवंगावज्जन-दस्सन-सवन-घायन-खायन-फुपसन- 
सपटिघ्छुनू-संतीरण -पोटू पन -जवन- तदारम्म ण-चुतिचसेन चुदविधानि भवन्ति | 
[ अ्भिजम्म॒त्थसंगहो, ३।६ ] 
4, आूमियों चार हैं-.."अपाय-भूमि, काम-सुगति-भूसि, रूपावचर-भूमे, और अरूपावयर- 
भूमि | " 
& 
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गोतज्रभू कहलाती है | यह चेतना (८: जबन ) काम-तृष्णा के विषयों के विशेष रूप ओर अनु- 
त्तरधर्मों के साम्परायिक रूप की सीमा पर स्थित है। इस प्रकार में ये सब संज्ञाय सामान्य 
रूप से सब जबनों की हैं | यदि विशेषता के साथ कहा जाय तो पहला जन 'परिकर्म), दूसरा 
“उपचार, तीसरा अनुलोम', डौथा 'गोत्रभू', या पहला “उपचारः, दूसरा 'अनुलोम!, तंसरा 
शोत्रभू', और चौथा या पाँचवाँ अर्पशा! हैँ | जिसकी बुद्धि प्रखर है उसकी चौथे जबन में 
अपंणा की सिद्धि होती है; पर जिसकी बुद्धि मन्द हे, टसको पाचवें जन में अ्रपणा-चित्त का 
लाभ होता है। चौथे या पाँचवें जबन भें ही अ्रपंणा की सिद्धि होती हैे। तत्यश्रात्‌ चेतना 
भवाज्ञ में अवरतीर्ण द्ोती है । अपंणा का कालपरिच्छेद एक चित्त-जण है, तदनन्तर भव्राह्ञ 
में पात होता है। पीछे भवाज्ञ का उपच्छेद कर ध्यान की प्रयवेत्ना के लिए. चित्तावजन होता 
है; तत्पश्चात्‌ ध्यान की परीक्षा होती दे । 


काम और अरकुशल के परित्याग से ही प्रथम ध्यान का लाभ होता है, यद प्रथम ध्यान 

के प्रतिपक्ष हैं। प्रथम ध्यान मे विशेष कर काम-आानु का अतिक्रमण होता है। काम से “बम्तु- 
काम? का आशय है | जो वम्तु ( जैसे, प्रिय-मनोस्म-रूप ) काम का उद्दीपन कर वह बस्तुकाम 
है, किसी वस्तु के लिए श्रमिज्ना।, राग तथा लोभ के प्र"द 'क्रेशकाम' कलात हैं । 
अकुशल से फक़शकाम तथा अन्य अ्रकुशल का आशय है। काम के परियाग से काय-विवेक 
और अकुशल के विव्र्जन से चित्त-विचेक सूचित होता है। पहले से तृष्णा आदि कश के 
विषय का परित्याग ओर दूसरे से क्लेश का परित्याग सूचित होता है। पहले से काम-सुस्म 
का परित्याग ओर दूसरे से ध्यान-सुख का परिग्रह प्रकाशित होता €। पहले से चपल भाव के 

अपाय (>-धुर्गति “भूमि चतुर्विध दै--निरय (# नरक ), दियंक्‌-योनि, प्रेतविषय, 

झसुरकाय | 

काम-सु गति-भूमि सप्तविधच है मनुष्य, ल्वुः देवलोक (चातुर्मादाराजिफ, न्रयख्च्रिदा, याम, 

तुषित, निर्माण-रति, परनिर्मित-वशवर्ती )। अ्पायभूमि ओऔ( काम-सुगत-भूमि मिलकर 

कामावचर-भूमि (>कामधातु ) कहछाते हैं। इस प्रकार ग्यारह छोक काम-धघातु के 

शनन्‍्तगंत हैं । 

काम-थातु के ऊपर रूपधातु है। रूप-घातु में सोछद्द स्थान हैं । पहले ध्यान में ब्रद्य- 

पारिषद , श्रह्म-पुरोदित और महाभब्रह्मा, दूसरे ध्यान में परीत्ताभ, अप्रमाणाय, और 

आमस्वरय; तीघरे ध्यान में परीत्त-शुभ, अप्रमाण-शुम और शुभकृरन, चौथे ध्यान 

में बृहत्फल, असंज्ञि-सत्व, शुद्धावास ( शुद्धावास पोंच हैं--झविद, अतप्प, सुदर्श, 

सुदर्शी, अकनिष्ठ ) हैं । 

अरूप-भूमि चार हैं-..आकाशानन्तयायतन-भुमि, विज्ञानानन्त्यायतन-भूमि, आकिश्वन्या- 

यतन-भूमि और नेवसंज्ञ,नासंज्ञायतन-भूमि । 

रूपावचर कुशछ केवक मानसिक कम है। यह भावना-मय, अप॑णा-प्राप्त, और ध्यान 

के भें के भेद्र से पाँच प्रकार का है । 


पंचम अध्याय द्७ 


हेतु का परित्याग और दूसरे से श्रविद्या का परियाग; पहले से प्रयोग-शुद्धि ( प्रायातिपातादि 
अशुद्ध प्रयोग का परियाग ) ओर दूसरे से अध्याशय की शुद्धि सूचित होती है । 

बद्पि अकुशल धर्मों भें दृष्टि , मान श्रादि पाप भी संग्रद्वीत हैं; तथापि यहाँ केवल 
उन्हीं श्रकृशत धर्मों स॒ ताथब हैं जो ध्यान के अझी के तविरोत्री हैं। यहां अ्रतु शल धर्मा से 
पाँच नीवरणों से ही श्राशव है। ध्यान फे अज्ज इनके प्रतिपन्त हैं और इनका विषरात करते 
हैं। समात्रि कामच्छुनद “5 अभियाव, लोन, तृष्णा) का प्रतिपत्ष है, प्रीति व्यापाद (- दिंसा ) 
का प्रतिपक्ष है, वितर्क का स्तानर्न आवव-अकर्मस्थता ) प्रतिपक्ष हैं. सुख्र का औदल- 
कीकृत्य ( >-अ्रनवस्थितता, खद ) आर विचार का विजिकित्सा प्रतिपत्त हूँ, इस प्रकार काम 
विवेक से कामच्छुन्द् का विप्कन्मन और अ्रकुशल धर्मों के विवेक से शेर चार नीवस्णों का 
वि्कम्मन होता है। पदले से लोभ ( अकुशल-मूल ) और दूसरे से दइ पमोह, पहले से 
तृप्णा तथा तन्‍्मम्प्रयुक्त अदस्था, दूसर से अ्विद्या तथा तत्सम्परयुक्त अवस्था का परित्याग 
सूचित होता हैँ । 


यह पाँच नीवरण प्रथम-ध्याग के प्रदागु-अझ् हैं। जब तक इनका विष्कम्भन नहीं 
होता त4 ;# ध्यान का डयाद नहीं होता। ध्यान +े क्षण में अन्य अकुशत बना का भी 
प्रहाग होता है; तथापि प्नाक्त नाबरण "दान में किशित रूप से अन्तराय उपस्थित करते हैं। 
इन पाँच नौदरणों का परियाग कर प्रथम न्यान वितके, विचार, प्रीति, मुख, और समाधि इन 
पाँच अज्ञों से समन्वागत होता है । 


आलम्बन के वियय में यह वह्मना कि यद ऐसा हैं 'विनतके!" कहलाता है, अ्रथत्रा 
आलम्बन के समीर खिल का आनयन आ नम्बन में चित्त का प्रथम प्रवेश वितक कइलाता है | 
आ्लम्बन मे जित की अविच्छिन्न-पबस विचार दे, जिसके त्िचार का पूर्वगामों है। बितके 
चित्तका प्रथम अ्भिनिषात है। घण्टे के श्रम्पात से जो श्र उत्पन्न हांता है, वह वितके 
के समान हैं। इसका जो अनुख होता है, वह विचार के समान हैं| जिस प्रकार आकाश मे 
उड़ने की इच्छा करनेवाला पत्नी पत्ष-विक्तेय करता है, इसी प्रकार वितके का प्रथमो्लत्ति के 
काल में विचार को वृत्ति शान्त होती हैं; उसमे चित्त का अधिक परिसनुन नहों हांता। 
विचार आ्राकाश में उड़ते हुए पक्की के पर्ृ-प्रसारण या कमल के ऊपरी भाग पर श्रमर के 
परिभ्रमण के समान है । 


प्रीति, काय और चित्त के तपंण, पस्तोपण को कहते हैं। प्रीति प्रणीत रूप से काम 
मं व्यापतत होती है और इसका उन्कृ०-माव द्वोता हूँ। 'प्रीति! पाँच प्रकार की है--.१, 
छुद्धिका-प्रीति, २. क्षणका-प्रीति, ३, भ्रवश्ान्तिका-प्रीति, ४. उद्देंगानयीति, ५. स्फरणा- 
प्रीत | क्ुद्विका-प्रीति शरीर को केबल रोमाश्ित कर सकती है। क्णिका-प्रोति क्षण क्षण पर 
होनेत्राले विद्य॒त्पात के समान होती है। जिस प्रकार समुद्रतट पर लहर टकराती हैं “सी प्रकार 
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१, ''समिद वितक्करन ईदिसमिद्न्ति झारम्मणस्पत परिकप्पनस्ति'” [परमत्थर्सजूसा टीका ] 


ध्द्ध यौरू-धर्म-दर्शन 


अवक्रान्तिका-प्रीति शरीर को अ्रवक्रान्त कर भिन्न हो जाती है। उद्देगा-प्रीति बलवती होती है। 
स्‍्फरणा प्रीति निश्वला ओर चिस्थायिनी होती है। यह सकल शरीर को व्याप्त करती है । 
यह पाँच प्रकार की प्रीति परिपक्क हो, काय श्रौर चित्त-प्रश्रव्धि (-शान्ति) को सम्पन्न करती है । 
प्रश्रव्धि परिपाक को प्रास्त हो कायिक और चैतसिक सुख को सम्पन्न करती है। सुख परिपक्क 
हो समाधि का परिपूरण करता है। स्फरणा-प्रीति ही अपंणा-समाधि का मूल है। यह प्रीति 
अनुक्रम से वृद्धि को पाकर अ्रपंणा-समाधि से सम्प्रयुक्त होती है। यहाँ यही प्रीति श्रभिप्रेत 
है | 'सुख” काय और चित्त की बाधा को नष्ट करता है। सुख्र से सम्प्रयुक्त धर्मों की श्रभिवृद्धि 
होती है । 

वितक नित्त को आलम्बन के समीप ले जाता है। विचार से आलम्बन में चित्त की 
अविच्छिन्न प्रवृत्ति होती है। वितक-विचार से चित्त-सममाधान के लिए भावना-प्रयोग सम्पादित 
होता है। प्रीति से चित्त का तपंण और सुन्तर से चित्त की वृद्धि होती है | तदनन्तर एकाग्रता 
अवशिश स्पर्शादे धर्मा सहित चित्त को एक आलम्बन में सम्यक और समरूप से प्रतिश्टित 
करती है । प्रतिपक्ष धर्मों के परित्याग से चित्त का लीन और उद्धत भाव दर हो जाता है | 
इस प्रकार चित्त का सम्यक्‌ और सम श्राधान होता है। ध्यान के क्षण में एकाग्रता-वश 
जित्त सातिशय समाहित होता है | 

इन पाँच श्रज्ों का जब्न तक प्रादुर्भाव नहीं होता तब तक प्रथम ध्यान का लाभ नहीं 
पता | यह पाँच अज्ञ उपचार-क्षण में भी रहते हैं पर श्रपंणा-समाधि में पटुतर हो जाते हैं । 
स्‍योंकि उस छण म॑ यह रूप-प्रातु के लक्षण प्राप्त करते हैं। प्रथम ध्यान की त्रिविध-कल्याणता 
है । इसके आदि, मध्य, श्र श्रन्त तीनों कल्याण के करने वाले हैं| प्रथम ध्यान दस लक्षयों 
से सम्पन्न है | ध्यान के उत्पाद-क्षण मं भावना-क्रम के पूर्व-भाग की [ श्रर्थात्‌ गोत्रभू तक ) 
विशुद्धि होती है। यह ध्यान की आदि-कल्यांणता है। इसके तीन लक्षण हँ--नीवरणों के 
विष्कम्मन से चित्त की विशुड्धि; चित्त की विशुद्धि से मध्यम शमथ-निमित्त का श्रभ्यास और 
इस श्रभ्यासवश उक्त निमित्त म॑ चित्त का अनुप्रवेश। स्थिति-क्षण म॑ उपेक्षा की अ्रभिवृद्धि 
विशेष रूप से होती हैं| यह ध्यान की मध्य-कल्याणता है, यह तीनों लक्षणों से समन्वागत 
हे--विश्लुद्ध चित्त की उपेक्षा, शमथ की भावना में रत चित्त की उपेक्षा और एक आआालम्बन में 
सम्यक्‌ समाहित जित्त की उपेक्षा | ध्यान के अवसान में प्रीति का लाभ होता है, श्रवसान-क्षण .. 
म॑ कार्य निप्पन्न होने से धर्मों के अनतिव्तनादि-साधक-ज्ञान की परिशुद्धि प्रकट होती है | इसके 
चार लक्षण हैं--१. जातधर्म एक दूसरे को अरतिक्रान्त नहीं करते; २, इद्धियों की ( पाँच 
मानसिक शक्तियों की ) एक एक सत्ता होती है; ३. योगी इनके उपकारक बीय धारण करता 
है; ४. ओर योगी इनका आसेवन करता है। 

जिस छण में श्रपणा का उत्पाद होता है, उसी क्षण में श्रन्तराय उपस्थित करने बाले 
क्लेशों से चित्त विशुद्ध होता है। 'परिकर्मः की विशुद्धि से श्रपंणा की सातिशय विशुद्धि होती 
है, जब तक चित्त का आवरण दूर नहीं होता तब तक मध्यम शमय-निमित्त का अ्रभ्यास नहीं हो 
सकता | लीन और उद्धतभाव इन दो अन्तों का परित्याग करने से इसे मध्यम कहते हैं। 


पंचम अध्याय ६8 


विरोधी धर्मों का विशेष रूप से उपशम करने से शमय और योगी के सुलविशेष का कारण 
होने से यह निमित्त कहलाता है। यह मध्यम शमथ-निम्ित्त लीन ओर उद्धत-भाव से रहित 
अपेणासमाधि ही है | तदनन्तर गोत्रभू-चित्त एकत्व-नय से अर्पंणा-समाधि-वश समाह्दित-भाव 
को प्राप्त होता है, और इस निमित्त का अ्रभ्यास करता है| अ्रभ्यास-बश समाहित-भाव की 
प्राप्ति से निमित्त में चित्त अनुप्रविष्ट होता है। इस प्रकार प्रतिपद्दिशुद्धि गोत्रभू-चित्त में इन 
तीन लक्षणों को निष्पन्न करती है। एक बार विशुद्ध हो जाने से योगी फिर विशोधन की 
चेश नहीं करता और इस प्रकार यह विशुद्ध चित्त को उपेक्षा-भाव से देखता है | 

शमथ के अभ्यास-चश शमथ-भाव को प्राप्त होने के कारण योगी समाधान की चेश 
नहीं करता और शमथ की भावना में रत चित्त की उपेक्षा करता है। शमथ के अभ्यास और 
क्लेश के प्रहाण से चित्त सम्यक रूप से एक झआलम्बन में समाहित होता है | योगी समाहित 
चित्त की उपेक्षा करता है। इस प्रकार उपेक्षा की वृद्धि होती है | उपेक्षा की वृद्धि से ध्यान- 
चित्त में उत्पन्न एकाग्रता और प्रज्ञा बिना एक दूसरे को अतिक्रान्त किये प्रवत्त होती हैं. श्रद्धा 
आदि इन्द्रियाँ (८ मानसिक शक्ति ) नाना क्लेशों से विनिमुक्त हो विमुक्ति-एस से एकरसता 
को प्राद्य है. हैं, योगी इन अ्रवस्थाओं के अनुकूल वीर्य प्रवत्त करता है। स्थिति क्षण से 
आरम्भ कर ध्यान-चित्त की आसेवना प्रवृत्त होती है | यह सब अवस्थाएँ इस कारण निष्पनन 
होती हैं, क्योंकि ज्ञान द्वारा इस बात की प्रतीति होती है कि समाधि और प्रज्ञा की समरसता 
न होने से भावना संक्लिष्ट होती है और इनकी समरसता से विश्युद्ध होती है | 


इस विशोधक-ज्ञान के कार्य के निष्न्न होने से चित्त का परितोप होता है | उपेक्षा 
वश ज्ञान की अ्रमिव्यक्ति होती है, प्रज्ञा द्वारा अपणा-प्रश्ा की व्यापार-बहुलता होती है। 
उपेक्षा-वश नीवरण अदि नाना क्लशों से चित्त विमुक्त होता है | इस विशुद्धि से और पूर्ब-प्रवत्त 
प्रज्ञा-वश प्रश्ञा की बहुलता होती है ओर श्रद्धा आदि धर्मों क। व्यापार समान हो जाता है । 
इस एकरसता से भावना" निष्पन्न होती है। यह ज्ञान का व्यापार है | इसलिए ज्ञान के 
व्यापार से चित्त-परितोषण की सिद्धि होती है । 


प्रथम ध्यान के अधिगत होने पर यह देखना चाहिये कि किस प्रकार के आवास में 
रह कर किस प्रकार का भोजन कर और किस ईर्योपथ में विहार कर चित्त समाहित हुआ्रा था | 
समाधि के नष्ट होने पर उपयुक्त अ्रवस्थाओ्रों को सम्पन्न करने से योगी बार बार अपंणा का 
लाभी हो सकता है | इससे अर्प॑णा का लाभमात्र होता है पर वह चिरस्थायिनी नहीं होती | 

समाधि के श्रन्तरायों ओर विरोधी धर्मों के सम्यक-प्रहयण से ही श्रर्पणा की चिर स्थिति 
होती है | उपचार-क्षण में इनका प्रह्यण होता है, पर अ्रपंणा की चिर-स्थिति के लिए. श्रत्यन्त 
प्रहयाण की आवश्यकता है। कामादि का दोष ओर नैष्क्रम्य का गुण देखकर लोभ-राग का 


१. 'एकरसट्वेन भाषनाति?” [ विसद्धिमग्गो, प० १४६ ]। “ भावना चित्तवासनात”! 
[ अभिधमसंकोह, ७।११३ ]। “'सद्ि समादित कुशल चित्तमत्यथ' वासयति 
गुणेस्तन्मथीकरणात्‌ सन्‍्तते: | पुष्पैस्तिकृधासनवत”” [ यश्ोमित्र्याक्या ] । 


७७० बोद्‌-धमे-दृशन 


भली प्रकार प्रहाण किये बिना, काय-य्रश्नब्धि द्वारा कायक़्म को अच्छी तरह शान्त किये बिना 
वीय॑ द्वारा श्रालस्थय और अकर्मएण्यता का अच्छी तरह परिय्याग किये बिना. शमथ. निमित्त 
की भावना द्वारा खेद और चित्त की श्रनवस्थितता का उन्मलन किये बिना, तथा समाश्रि के अ्रन्य 
अन्तरायों का अच्छी तरह उपशम किये बिना जो योगी ध्यान सम्पादित करता है, उसका 
ध्यान शीघ्र ही भिन्न हो जाता है | पर जो योग्री समाधि के अन्‍न्तरायों का श्रत्यन्त प्रहदयण कर 
ध्यान सम्पादित करता है वह दिन भर समाधि में रत रह सकता है। #सलिए, जो योगी 
अपणा की चिरसिथति चाहता है, उसे अन्तरायों का अत्यन्त प्रह्मण करके ही ध्यान सम्पन्न 
करना चाहिये | समाधि-भावना के विपुलभाव के लिए. लब्ध-प्रतिभाग-निमित्त की वृद्धि करनी 
चाहिये। जिस प्रकार भावना द्वारा ही निमित्त की उत्पत्ति होती है: उसी प्रकार भावना द्वारा 
उसकी वृद्धि भी होती है । इस प्रकार ध्यान-भावना भी वद्धि को प्र.प्त होती है। प्रतिभाग- 
निमित्त की वृद्धि के लिए दो भूमियाँ हैं-- १. उपचार और २. अ्र्पणा; इन दो स्थानों में से 
एक में तो अवश्य ही इसकी वृद्धि करनी चाहिये । 

प्रतिभाग-निमित्त की वृद्धि परिच्छिन्न रूप से ही करनी चाहिये | क्योंकि बिना परिच्छेद 
के भावना की प्रवृत्ति नहीं होती | इसकी बृद्धि क्रम से चक्रवाल-पर्यन्त की जा सकती है । 
जिस योगी ने पदले ध्यान का लाभ किया हैं उसे प्रतिभाग-निभित्त का निरन्तर अभ्यास करना 
चाहिये; पर श्रधिक प्रत्ववेश्ञा न करनी चादिये | क्योंकि प्रत्यवेज्ञा के आधिक्य से ध्यान के 
श्रज्ञ अतिविभूत मालूम होते हैं और प्रगुश-भाव को नहीं प्रात द्वोते | इस प्रकार वे स्थूल 
ओर दुबल ध्यान के अन्न उत्तर-ध्यान के लिए, उत्सुकता उपन्न नहीं कस्ते। उद्योग करने 
पर भी योगी प्रथम ध्यान से च्युत होता है और दूसरे ध्यान का लाभ नहीं करता | योगी को 
इसलिए, पाँच प्रकार से प्रथम ध्यान पर आधिपत प्राप्त करना चाहिये। तभी द्वितीय ध्यान की 
प्राप्ति हो सकती है।' पाँच प्रकार यह हँ--१, आवजन, २. सम, ३. श्रि्ठान, ४. व्युत्वान 
ओर ५, प्रत्यवेक्षण | 

इृष्ट देश और काल में ध्यान के ग्रत्येक अज्ञ को इष्ट समय के लिए शीघ्र यथारुचि 
प्रदत्त करने की सामथ्य ग्रावजन-बशिता कहलाती है । जिसकी आवजन-बशिता सि& हो चुकी 
है बह जहाँ चाहे जत्र चादे श्रार जितनी देर तक चाहे प्रथम ध्यान के किसी अ्रद्ध को तुख्त 
प्रवृत्त कर सकता है । श्रावजनवशिता प्राम्त करने के लिए योगी को क्रम से ध्यान के श्रज्ीं का 
आवजन करना चाहिये । जो योनी प्रथम ध्यान से उठ कर पहले वितके का शआ्रावजन करता है 
और भवाज्ञ का उपच्छेद करता है, उसमें उत्पन्न आवरजन के बाद ही वित्क को आलम्बन बना 
चार यथा पाँच जबन (चेतनायें) उत्पन्न हति हैं। तदनन्तर दो क्षण के लिए भवाज्ञ में पात होता 
है| तब विचार को आलम्बन बना उक्त प्रकार से फिर जबन उतन्न होते हैं। इस प्रकार ध्यान 
के पाँचो अद्लों में चित्त को निरन्तर प्रेषित करने की शक्ति योगी को प्राप्त होती है। 


नितिन >मान्‍क बल ७» ५  -+ नमन नमन वथ+  बक न्‍के ज०> |» कमान कमा 334. व्ाक.न- 


अधिगमेन सम ससम्पयुस्तस्स कानस्स सम्माआपउज्जन पटिपज्ञजन समापउजन झानस- 
मनज्जिता?! [ परमत्थमम्जूसादीका ] । 


पंचम भ्राध्याय ७५१ 


ग्रज्भावजन के साथ ही शीघ्र ध्यान-समन्जी होने की योग्यता एक या दस अद्जलि-स्फोट 
के काल तक वेग को रोक कर ध्यान की प्रतिष्ठा करने की शक्ति अधिष्ठान-बशिता हैन। ध्यान- 
समड्जी होकर ध्यान से उठने की सामथ्य व्युत्थान-बशिता है। यह ब्युत्थान भवान्न-चित्त की 
उत्पत्ति ही है। पूर्व परिकर्म-बश इस प्रकार की शक्ति सम्पन्न करना कि, में इतने क्षण ध्यान-समझ्ञी 
होकर ध्यान से व्युत्थान करूँगा, व्युत्थान-तशिता है। वितक आदि ध्यान के अ्रज्ञों के यथाक्रम 
श्रावर्जन के अनन्तर जो जबन प्रवत्त होते हैं वह प्रत्यवेज्ण के जबन हैं। इनके प्रत्यवेश्ञण की 
शक्ति प्रत्यवेज्षण-वशिता है | 

जो इन पॉँन प्रकारों से प्रथम ध्यान में अभ्यस्त हो जाता है वह परिचित प्रथम-ध्यान 
से उठकर यह विचारता है कि प्रथम-ध्यान सदोप है। क्योंकि इसके वितक-विचार स्थूल हैं और 
इसलिए, इसके अ्रज्ञ दुबल ओर परिक्षीण (-- ओडारिक ) हैं | यह देग्व कर कि द्वितीय-ध्यान 
की वत्ति शान्त है और उसके प्रीति, मुल्त ग्रादि शान्ततर और प्रणीततर हैं, उसे द्वितीय-ध्यान 
के ग्रधिगम के लिए. यतनशील होना चाहिये और प्रथम-ध्यान की अपेक्षा नहीं करनी चाहिये; 
जब स्मृति-सम्प्रजन्य* पूर्वक वद ध्यान के अ्नों की प्रत्यवेज्ञा करता है तो उसे मालूम होता है 
कि वितरविनार स्थूल हैं शरीर प्रीति, सुख और एकाग्रता शान्त हैं। वह स्थूल अद्लों के प्रहयण 
तथा शान्त अड्लों के प्रतिलाम के लिए उसी प्रथ्वी-निमित्त का बारम्वार ध्यान करता है | तत्र 
भवांग का उपच्छेद हो चित्त का आावर्जन होता है। इससे यह सूचित होता है कि अब द्वितीय- 
ध्यान सम्पादित होगा । ठगी प्रथ्वीकसिण में चार या पाँच जबन उत्पन्न होते हैं। केवल 
अन्तिम जबन रूपावचर दूमरे ध्यान का है | 


द्वितीय ध्यान के पक्ष में बितक और डविचार का अनुत्पाद होता है। इसलिए द्वितीय 
ध्यान वितक श्रौर विचार से रहित है। वितर्क-सम्प्रयुक्त स्प्श आदि धम द्वितीय ध्यान में रहते 
हैं; पर प्रथम ध्यान के स्पर्श ग्रादि से भिन्न प्रकार के होते हैं। द्वितीय ध्यान के केवल तीन 
अंग हैं--१. प्रीति, २, सुर, और ३. एकाग्रता। द्वितीय-ध्यान 'सम्प्रसादन!३ है। श्रर्थात्‌ 
श्रद्धायुक्त होने के कारण तथा थ्तिक-बिचार के ज्ञोभ के व्युपश्म के कारण यह चित्त को 
सुप्रसन्न करता हैं | सम्प्रसाद इस ध्यान का परिष्कार है। यह ध्यान वितक-विचार से अ्रध्यारूड़ 
न होने के कारण श्रग्र और श्रे.्ठ हो ऊपर उठता है अर्थात्‌ समात्रि की वृद्धि करता है | 
इसलिए इसे 'एकोदिभात्र)3 कहते हैं | 


१. काय और चित्त की भ्रवस्थाओं की प्रत्यवेज्ञा 'सम्प्रजन्य' कहकाती है । 
२, “प्रीत्यादयः प्रसादश्र द्वितीये5ड्भचतुष्टयम्‌ | वृतीये पन्च तपेक्षा स्छतिर्शान सखं स्थिति; ॥” 
[ अभिधमकोश ८|७,८ा८] | 
“पुको उदेतीति पुकोदि। वितक्कविचारे हि अनूज्कारूठत्ता अग्गो सेट्टो हुत्शा डदेतीति 
अरथो । सेट्रोपि हि छोके एक्रोति बुच्चति । वितक््कविचारविरहितो वा एको झसहायो 
हुत्वा हृति पि वक्त' वट्ढुति । अथवा सम्पयुत्तथम्मे उदायतीति उदि उद्ययेतीति अत्थों 
सेडट्रंग पुको च सो उदि चाति एकोदि: समाधिस्सेतं अधिवचन, इति इमं एफोर्टि 


७३ बोस-घर्म दर्शन 


पहला ध्यान वितक-विचार के कारण छ्लुब्ध और समाकुल होता है। इसलिए, उसमें 
यथार्थ श्रद्धा होती है तथापि वह 'सम्प्रसादनः नहीं कददलाता | सुप्रसन्न न होने से प्रथम ध्यान 
को समाधि भी श्रच्छी तरह आविभूत नहीं दहोती। इसलिए उसका एकोदिभाव नहीं होता । 
किन्त दूसरे ध्यान में वितक श्रौर विचार के अभात्र से श्रद्धा अवकाश पाकर बलवती होती 
है और बलवती-श्रद्धा की सहायता से समाधि भी श्रच्छी तरह श्राविर्भूत होती है । 

द्वितीय-ध्यान का भी उक्त पाँच प्रकार से श्रभ्यास करना चाहिये। द्वितीय-ध्यान से 
उठ कर योगी विचार करता है कि द्वितीय-ध्यान भी सदोय है। क्योंकि इसकी प्रीति स्थूल है 
श्रौर इसलिए इसके श्रद्ध दुर्बल हैं। इस प्रीति के बारे में कहा है कि इसने परिग्रह में प्रेम का 
परित्याग नहीं किया और यह तृष्णा सहगत होती है । क्योंकि इस प्रीति की प्रवृत्ति का श्राकार 
उद्देगपूर्ण होता है । यह देख कर कि तृतीय ध्यान की वृत्ति शान्त है, तृतीय-ध्यान के लिए 
यत्नशील होना चाहिये। जम्न वह ध्यान के अच्ञों की प्रत्यवेज्ञा करता है, तो उसे प्रीति स्थूल 
और सुख-एकाग्रता शान्त मालूम होते हैं। वह स्थूल श्रद्ध के प्रह्मण के लिए प्रथ्वी-निमित्त 
का बारम्बार चिन्तन करता है। तब भव्राज्ञ का उपच्छेद हो चित्त का आवजन होता है। 
तदनन्तर उसी प्रथ्वीकसिण आलम्बन म॑ चार या पाँच जवन उत्ननन होते हैं। इनमें केवल 
अन्तिम जवन रूपावचर तृतीय-व्यान का है। तृतीय-ध्यान के क्षण में प्रीति का श्रनुलाद होता 
है | इस ध्यान के दो अंग हैं--१. सुख और २. एकाग्रता । उपेक्षा, स्मृति और सम्प्रजन्य 
इसके परिपष्कार हैं । 

प्रीति का श्रतिक्रमण करने से और वितक-विचार के उपशम से तृतीय-ध्यान का लाभी 
उपेक्षाभाव रखता है, वह समदर्शी होता है श्रर्थात्‌ पक्षपात रहित हों देखता है। इसकी सम- 
दशिता विशद, जिपुल और स्थिर होती है। इस कारण तृतीय-ध्यान का लाभी उपेक्षक 
कद्दलाता है | ँ 

उपेक्षा दस प्रकार की होती हे:--१, पड़ेंगोपेक्षा, २, ब्रह्मविहारोपेक्ञा, ३ बोध्यंगो- 
पेज्ा, ४, वीयोपेक्षा, ५, संस्कारोपेज्ञा, ६, वेदनोपेन्ञा, ७, विपश्यनोपेज्ञा, ८, तत्रमध्यत्वोपेज्षा, 
६, ध्यानोपेज्षा और १०, पारिशुद्ध युपेन्षा । 


छः इन्द्रियों के छुः इष्ट अनिष्ट विषयों से क्लिश न होना और अपनी शुद्ध-प्रकृति को 
निश्चल रखना “बड़ड्जोपेज्ञा? है। सब्र प्राणियों के प्रति समभाव रखना अद्वाविहारोपेक्षा कहलाती- 
है | श्रालम्बन में चिच्च की समप्रवत्ति से और प्रग्रह-निग्रह-सम्प्रह॑ण के विपय में व्यापार का 
भ्रमाव होने से सम्प्रयक्त घर्मो' में उदासीन वृत्ति को बोध्यज्जोपेक्षा कहते हैं | जो वीर्य लीन 
और उद्धत भाव से रद्दित है उसे वीयोपेज्ञा कहते हं। भावना की समप्रवृत्ति के समय जो 
उपेक्षामाद द्वोता है, उसे वीयपिन्ा कहते हैँ। प्रथम-ध्यान आदि ते नीवरण आदि का 


प्रहण द्वोता है यह निश्चय कर और नीवरणादि धर्मों' के स्वमाव की परीक्षा कर छंथ्कारों के 


/ “ककया. पान ० “सत-3प ०-७ ००... मम पा+कन0+अकनारथाफाना०--ए-का,.">न ५००७ जयामफीमयमाइुडे “ममकरतक ०». 


.. भावेति वड़ठेसीति इवं दुतियम्कानं एकोदिभावं। [ विसद्धिमग्गो ए० ११६ ] । 
यहाँ शान 'समप्रशानः « 'सम्मजन्य? है। 'स्थिति? 'समात्रि' है | 
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ग्रहण में जो उपेक्षा उत्पन्न होती है वह संश्कारोपेज्ञा है। यह उपेक्षा समाधिवश ञ्राठ' और 
विपश्यनावश दश* प्रश्मार की है | जो उपेक्षा दुश्व और सुख से रहित है वह वेदनोपेज्ञा 
कहलाती है | अनित्यादि लक्षणों पर विचार करने से पंचस्कन्ध के विपय में जो उपेक्षा उत्पन्न 
होती है वह 'विपश्यनोपेक्षा? है । जो उपेक्षा सम्प्रयुक्त धर्मो' की समप्रबृत्ति में द्वेतु होती हे वह 
तत्रमध्यलोपेज्ञा? है | जो उपेक्षा तृतीय-ध्यान के अग्रसुख के विषय में भी पक्षपात रहित है वह 
ध्यानोपेज्ञा कदलाती है | जो उपेक्ना नीवरण, वितक, विचारादि अन्‍्तरायों से विमुक्त है और 
जो उनके उपशभ के व्यापार में प्रवत्त नहीं है वह 'पारिशुद्धयपेक्ता? कहलाती है । 

इन दश प्रकार की उपेक्षाओ्रं में पडड्गोपेन्ता, ब्रह्मविचारोपेक्षा, बोध्यंगोपेन्षा, तत्रमध्यलो 
पेज्ञा, ध्यानोपेक्ञा, और पारिशुद्थपेक्षा श्रथ मे एक हैं; केवल अवस्था-मेद से संज्ञा में भेद 
किया गया है। इसी प्रकार संस्कारोपेज्ञा और विपश्यनोपेज्षा का श्रर्थतः एकीमाव है। यथार्थ 
में दोनों प्रज्ञा के कार्य हैं। केवल काय के भेद से संज्ञा-मेद किया गया है। विपश्यना-शान 
द्वारा लक्षण-त्रयथ का ज्ञान होने से मंस्कारों के अनित्यभावादि के विचार में जो उपेक्षा उत्पन्न 
द्ोती है वह विपश्यनोपेक्षा है। लक्षणु-त्रय के ज्ञान से तीन भवों$ को आदीप्त देखने वाले 
योगी को संस्कारों के ग्रहण मे जो उपेक्षा होती है, वह संस्कारोपेक्षा है | किग्तु वीम॑पिक्षा और 
वेदनोपेक्ञा, एक दूसरे से, तथा अन्य उपेक्षाओं से, अर्थ में मिन्न हैं । इन दश उपेक्षाओं में से 
यहाँ ध्यानोपेज्ञा अभिप्रेत है। उपेक्ञा-म'व इसका लक्षण है; प्रणीत सुब्र का भी यह आखाद 
नहीं करती, प्रीति से यह विरक्त है और व्यापार रहित है । 

यह उपेक्षा-भाव प्रथम तथा द्वितीय-ध्यान में भी पाया जाता है| पर वहाँ बितक आदि 
से अभिभूत होने के कारण इसका कार्य श्रव्यक्त रहता है, तृतीय-ध्यान में वितर्क, विचार और 
प्रीति से अनभिभूत होने के कारण इसका काये परिव्यक्त होता है, इसलिए इसी ध्यान के संबन्ध 
में कहा गया है कि योगी तृतीय-ध्यान का लाम कर उपेक्षा-भाव से विहार करता है। ठृतीय- 
ध्यान का लाभी सदा जागरूक रहता है ओर इस बात का ध्यान ग्खता है कि प्रीति से अपनीत 
तृतीय-ध्यान का सुत प्रीति से फिर सम्प्रयुक्त न हो जाय। तृतीय-ध्यान का सुख अति मघुर है । 
इससे बढ़कर कोई दूसरा सुल नहीं है और जीव स्वभात्र से हां सुख में अनुरक्त होते हैं। इसी 
लिए योगी इस ध्यान में स्मृति श्रीर सम्प्रजन्य द्वारा सुख में आ्रासक्त नहीं होता और प्रीति को 
उत्पन्न नहीं होने देता। जिस प्रकार छूरे की धार पर बहुत सँभाल कर चलना होता है उसी 
प्रकार इस ध्यान में चित्त की गति का भली प्रकार निरूपण करना पदता है ओर सदा सतक 
ओर जागरूक रहना पढ़ता है | 

योगी इस ध्यान में नैतसिक सुख का लाभ करता है ओर ध्यान से उठकर कायिक सुख 
का भी अनुभव करता है, जयोंकि उसका शरीर अति प्रणीत रूप से श्याम हो जाता है । 
१. चार ध्यान और चार आरूप्य । 
२. चार मार्ग, चार फछ, शून्यता-विहार और अनिमित्त का विहाब | 
३. कासमभणव, रूपभन और अरूपभव | 

१० 
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जब तीसरे ध्यान का पाँच प्रकार से अ्रच्छी तरह अभ्यास हो जाता है, तब तृतीय-ध्यान 
से उठकर योगी विचारता है कि तृतीय-ध्यान सदोष है, क्योंकि इसका सुख स्थूल है और 
इसलिए, इसके श्रंग दुर्बल हैं। यह देखकर कि चतुर्थ-ध्यान शान्त है उसे चतुर्थ-ध्यान के अधि- 
गम के लिए यत्नशील होना चाहिये | 

जब स्मृति-सम्प्रजन्यपूवंक वह ध्यान के अंगों की प्रत्यवेज्ञा करता है तो उसे मालूम होता 
है कि चैतसिक सुख स्थूल हैं और उपेक्षा, वेदना तथा नित्तेकाग्रता शान्त हैं । तब स्थूल अंग 
के प्रहाण तथा शान्त अंगों के प्रतिताम के लिए वह उसी प्रथ्वीनिमित्त का बार-बार ध्यान 
करता है | भवांग का उपच्छेद कर चित्त का आवजंन होता है, जिससे यह सूचित होता है कि 
अब चतुर्थ-ध्यान सम्पादित होगा, उसी पएथ्वी-कसिण में चार या पाँच जबन उतठन होते हैं, 
केवल अन्तिम जवन रूपावचर चौथे ध्यान का है । 

चतुर्थ ध्यान के दो अंग हैं--१. उपेक्षा-वेदना ओर २, एकाग्रता । चतुर्थ-ध्यान के 
उपचार-क्षण में चेतसिक सुख का प्रह्मण होता है | कायिक दुःख का प्रथम ध्यान के उपचार 
क्षण में, चैतसिंक दुःख का द्वितीय और कायिक सुख का तृतीय-ध्यान के उपचार-छण में, 
निरोध होता है पर श्रतिशय निरोध उस ध्यान की अ्रपंणा मं ही होता है | प्रथम-ध्यान के 
उपचार-क्षण में जो निरोध होता है वह अत्यन्त निरोध नहीं है, पर अ्रपंणा में प्रीति के स्फुरण 
से सारा शरीर सुख से अवक्रान्त होता है। इस प्रकार प्रतिपक्षी-सुग्तर द्वारा दुःखेन्द्रिय का 
अत्यन्त निरोध होता है । इसी प्रकार यद्यपि द्वितीय-ध्यान के उपचार-क्षण में चैतसिक दुःख का 
प्रहण होता है तथापि वितक॑ और विचार के कारण चित्त का उपघात हो सकता है, पर 
अरप॑णा में वितक और विचार के श्रभाव से इसकी कोई संभावना नहीं है | इसी प्रकार यद्यपि 
तृतीय-ध्यान के उपचार-क्षणु में कायिक-सुख का निरोष द्वोता है तथापि सुख के प्रत्यय ( --देत॒) 
प्रीति के रहने से कायिक-सुख्र- की उत्पत्ति सम्भव हैँ | पर अ्रप॑णा में प्रीति के अत्यन्त निरोध 
से इसकी सम्भावना नहीं रह जाती । इसी तरह चतुर्थ-ध्यान के उपचार-क्षण में अ्रप॑णा-प्राप् 
उपेक्षा के अभाव तथा भली प्रकार से चेतसिक सुख्व का अतिक्रम न द्वोने से चैतसिक सुम्व 
की उत्पत्ति सम्भव है, पर अपणा म॑ इसकी सम्भावना नहीं है । 


यह दुःख और मुख-रहित बेदना अतिसूच्रम और दुर्विशेय है. सुगमता से इसका ग्रहश 

नहीं हो सकता । यह न कायिक सुख है, न कायिक दुःख, न चैतसिक सुख है न चेतसिक 

दुःख | यद्द सुख, दुःख, सौमनस्य ( # चेतसिक सुख ) और दौम॑नस्प (--चतसिक दुःख ) का 

श्रभाव मात्र नहीं है | यह तीसरी वेदना है । इसे उपेक्षा भी कद्दते हैं। यही उपेक्षा चित्त की 
विमृक्ति ( पालि : चेतो विमुत्ति ) है | सुख दुःखादि के प्रद्याण से इसका अ्रधिगम द्वोता है । 

सुख आदि के घात से राग-देप प्रत्यय->देतु) सहित नष्य हो जाते हैं, श्र्थात्‌ उनका 

दूरीमाव हो जाता दहै। चर्तर्थ-ध्यान में सव्ृति परिगुद्ध' होती है। यद परिशुद्धि उपेक्षा 

के द्वारा होती है, अन्यथा नहीं । केवल स्मृति ही परिशुद्ध नहीं होती किन्तु सब सम्प्रयुक्त 


१, चत्वायन्ये स्खशत्युपेक्षाइसुखाउदुःखसमात्रयः । [ भभिधमकोदा ८।८ ] 
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धर्म भी परिणुद्ध हो जाते हैं। यद्यपि पहले तीन ध्यानों में भी उपेक्षा विद्यमान है तथापि 
उनमें वितक आदि विरोधी धर्मों द्वारा अमिभूत होने से तथा सहायक प्रत्ययों की बिकलता से 
उनकी अपेक्षा अ्परिशुद्ध दोती हे और उसके शअ्रपरिशुद्ध होने से सहजात धर्म, स्मृति आदि 
भी अपग्शिद्ध होते हैं। पर चतुथ॑-ध्यान मे वितक श्रादि विरोधी धर्मों के उपशम से तथा 
उपेक्षा वेदना के प्रतिलाभ से उपक्षा अत्यन्त परिशुद्ध होती है और साथ ही साथ स्मृति आदि 
भी परिशुद्ध होती हैं । 


घ्यान-पश्चक के द्वितीय-ध्यान" मं केवल वितक नहीं होता और विचार, प्रीति, सुस्व 
और एकाग्रता यह चार श्रन्ञ होते हैं; तृतीब-ध्यान में विचार का परित्याग होता है और 
प्रीति,सुग्ब, और एकाग्रता यद तीन अज्ञ होते हैं; अ्रन्तिम दो ध्यान ध्यान-चतुष्क के तृतीय 
शोर चतुर्थ हैं। ध्यान-चतुप्क के ह्वितीय-ध्यान को ध्यान-पश्चक में दो ध्यानों में विभक्त 
करते हैं। 


आपो-कसिण--मुस्तर पृर्वक ब्ठकर जल में निमित्त व. ग्रहण करना चाहिये | नील, 
पीत, लोहित और अवदात वर्णों म॑ से किसी वर्ण का जल ग्रदण न करना चाहिये । पूर्व इसके 
कि आकाश का जल भूमि पर प्राम हो, उसे शुद्ध वन्त्र में ग्रहण कर किसी पात्र में रखना 
चाहिये। इस जल का या किसी दूसरे शुद्ध जल का व्यवहार करना चाहिये । जल से भरे पात्र 
को ( विद॒त्यि चनुरज्ञल-वतुल ) विद्यार के प्रस्यन्त में किसी देके स्थान में रखना चाहिये । 
भावना करते हए वर्ग और लक्षण की प्रलवेज्ञा न करनी चाहिये। भावना करते करते क्रम से 
पूजरोंक्त प्रकार से निमिन्तद्यय की उत्पत्ति होती है, पर इसका उद्प्रह-निमित्त चलित प्रतीत 
होता है। यदि जल में फेन और बुदबुद्‌ उठता हो तो कसिण दोप प्रकट हो जाता है। 
प्रतिभाग-निमित्त स्थिर है । उक्त रीत्या योगी श्रापो-सिण का ग्रालम्बनन कर ध्यानों का उद्ाद 
करता है | 


ते ओ-कसिण--तेजो-कसिण की भावना करने की इच्छा रुसने वाले योगी को अग्नि में 
निर्मित्त का ग्रहण करना चाहिये | जो श्रथिकारी है वह अ्रकृत अग्नि में भी-जैसे दावाग्नि-निमित्त 
का उत्पाद कर सकता है. पर जो अ्श्रिकारी नहीं है उसे सूल्ली लकड़ी लेकर आग जलाना पड़ता 
है। चटाई, चमड़े या कपड़े के टुकड़े में एक बालिश्त चार अज्जुल का छेद कर उसे अपने 
सामने रख लेना चाहिये, जिसमें नीचे का तृण-काष्ठ ओर ऊपर की धूपशिखा न दिखाई 
देकर केवल मध्यवर्ती अग्नि की धनी ज्वाला ही दिखलाई दे। इसी घनी ज्वाला में निमित्त 
का ग्रहण करना चाहिये। नील, पीत श्रादि बण तथा उष्णता ग्रादि लक्षण की प्रत्यवेज्ञा न 
करनी चाहिये। केवल प्रज्ञप्तिमात्र म॑ं चित्त को प्रतिष्ठित कर भावना करनी चाहिये। उक्त 
प्रकार से भावना करने पर क्रम पूर्वक दोनों निमित्त उत्पन्न होते हैं। उद्प्रह-निमित्त में 
अग्निज्वाला खण्ड-खणड होकर गिरती हुई मालूम होती है। प्रतिमाग-निमित्त निश्चल 


| >क फाफनक-लीभीनओ- 


4, ध्यान पञ्चक के द्वितीय ध्यान को अभिध्र्म कोदा में ध्यानान्तर' कहा है; अतके- 
धयानसमन्तरम्‌ । ८5।२२ ह 
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होता है। उक्त रीत्या योगी डपचार-ध्यान का लाभी हो, क्रमपूर्वक ध्यानों का उत्पाद 
करता है | 


वायो-फसिणश--योगी को वायु म॑ निमित्त का ग्रहण करना होता है। दृष्टि या स्पश 
द्वारा इस निमित्त का ग्रहण होता है | 


घने पत्तों सहित गन्ना, बाँस या किसो दूसरे बृक्ष के अ्रग्रभाग को वायु से सश्चालित 
होते देखकर चलनाकार से निमित्त का ग्रहण कर प्रह्रक-वायु-सद्भात में स्मृति की प्रतिष्ठा 
करनी चाहिये या शरीर के किसी प्रदेश में वायु का स्पश अनुभव कर सद्डट्टनाकार में निमित्त 
का अहण कर वायु-सल्भात में स्मृति की प्रतिष्ठा करमी चाहिये। इसका उद्ग्रहनिमित्त चल 
और प्रतिभाग-निमित्त निश्चल और स्थिर होता है। ध्यानोत्पाद की प्रणाली वही है जो 
प्थ्वी-कसिण के संबन्ध में बनायी गई है | 


नीऊ-कसिश--जो अ्रधिकारी है उसे नील-पुष्प-संस्तर, नील-बखर या नीलमणि 
देखकर निमित्त का उत्पाद होता है | पर जो अ्रधिकारी नहीं है उसे नीले रह्ल के फूल लेकर 
उन्हें टोकरी में फैला देना चाहिये और ऊपर तक फूल की पत्तियों को इस तरह भर देनी 
चाहिये जिसमें केसर या बृन्त न दिखलाई पड़े या टोकरी को नीले कपड़े से इस तरद बांधना 
चाहिये जिसमें वह नील-मए्डल की तरह मालूम पड़े; या नील वर्ण के किसी धातु को लेकर 
चल-मण्डल बनावें या दीवाल पर उसी धातु से कसिण-मण्ठल बनावे और उसे किसी 
असहश वर्ण से परिच्छिन् कर दे | फिर उस पर भावना करे। शेपनक्रया प्रथ्वी-कसिण के 
समान है । 

पीत-कसिण--पीतवर्ण के पुष्प, “वस्त्र या धातु में निमित्त का ग्रहण करना 
पढ़ता है | 

छोहित-कसिण---रक्तवर्ण के पुष्प, वस्त्रया धातु मं नीलकसिण की तरह भावना 
करनी होती है। 


अवदात-कसिश “ग्रवदात-पुष्प, वस्त्र या धातु भ॑ं नील कसिण की तरह भावना करन 
होती है । अडम 


झाछोक-कसिय --जो अधिकारी है व प्राकृतिक ग्रालोक-मणडल में निमित्त का ग्रहण 
करता है | सूर्य या चन्द्र का जो आलोक खिड़की या छेद फे रास्ते प्रवेश कर दीवाल यः जमीन 
पर आलोक-मएडल बनाता है या घने वृद्ध की शालाओ्रों से निकलकर जो आलोक जमीन पर 
श्रालोक-मए्डल बनाता है, उसमें भावना द्वारा योगी निमित्त का उत्पाद करता है | पर यह 
अआअवभास-मण्डल चिरकाल तक नहीं रहता | इसलिए, साधारण-जन इसके द्वारा निमित्त का 
उत्पाद करने में असमर्थ भी होते हैं। ऐसे लोगों को घट में दीपक जलाकर घट के मुख को 
ढक देना चाहिये, और घट में छेदकर घट को दीवार के सामने रत देना चाहिये | छेद से 
दंप का जो आलोक निकलता हैँ वह दीवाल पर मरइल बनाता है। उसी श्रालोझू-मणइल 


पंचम ग्रध्याय ७७ 


में भावना करनी चाहिये । उद्ग्रह-निमित्त दीवाल या जमीन पर बने ग्रालोक-मण्डल की 
तरह होता है | प्रतिभाग-निमित्त बहल ओर शुश्र ग्रालोक-पुज्ञ की तरह होता है । 


परिच्छिन्नाकाशइ-कपिण---जो श्रधिकारी है वह किसी छिद्र म॑ निमित्त का उत्पाद कर 
लेता है। सामान्य योगी सुच्छ॒ुन्न-मण्डल में या चमड़े की चटाई भें एक बालिश्त चार अदड्जल 
का छेद बनाकर उसी छेद में भावना द्वारा निमित्त का ग्रहण करता है | उदग्रह-निमित्त दीवाल 
के कोनों के साथ छेद की तरह होता है | उसकी बृद्धि नहीं होती | प्रतिमाग-निमित्त आकाश- 
मण्डल की तरह उपस्थित होता है। उसकी बृद्धि हो सकती है । 


दृश अशुभ-कम स्थान 

कमस्थानों का संज्षिप्त विवरण ऊपर दिया गया है| उद्धमातक आदि इन दश कमंस्थानों 
का ग्रहण आचाय के पास ही करना चाहिये | कर्मस्थान सभाग है या विसभाग इसकी परीक्षा 
करनी चाहिये | पुरुष के लिए स्त्री-शरीर विसभाग है और स्त्री के लिए पुरुष-शरीर | इसलिए, 
अशुभ-कमस्थान श्रमुक जगह पर है, ऐसा जानने पर भी उसको ठीक जाँच करके ही उस स्थान 
पर जाना चाहिये | जाने के पहले संत्र-स्थविर या अन्य किसी स्थविर-मभिक्तु को कहकर ही 
जाना चाहिव। एस कमंस्थान प्राय. श्मशान पर ही मिलते हैं, जहां वन्य पशु; भूत-प्रेत और 
चोरों का भय रहता है । संघ-स्थविर को कहकर जाने से योगावचर-मिक्तु की पूर्ण व्यवस्था की 
जा सकती है | योगी को ऐसे कर्मस्थान के पास अकेला जाना चाहिपे। उपस्थितस्मृति से 
संबृत-इन्द्रियों से, एकाग्रचित्त से, जिस प्रकार क्षव्िय अ्रभिषेक स्थान पर, या यजमान यशशाला 
पर, या निर्धन निषि-स्थान की ओर सौमनस्यचित्त से जाता है उसी प्रकार योगी को अशुम- 
कमृस्थान के पास जाना चाहिये। वहीं जाकर अशुभ-निमित्त को सहजमाव से देखना 
चाहिये | उसको वर्ण, लिंग, संस्थान, दिशा, अवकाश, परिच्छेद, सन्धि विवर आदि निमित्तों 
को सुण्हीत करना चाहिये। अशुभ-ध्यान के गुणों का दर्शन करके अशुभ-कर्मस्थान को अमूल्य 
रन के समान देखकर उसे चित्त को उस आलम्धन पर एकाग्र करना चाहिये और सोचना 
चाहिये कि--“'मैं इस प्रतिपदा के कारण जरा-मरण से मुक्त टोऊँ?। चित्त की एकाग्रता के 
साथ ही वह कामों से विविक्त होता है, अकुशलधमों' से विविक्त होता है श्रौर विवेकज-प्रीति 
के साथ प्रथम-ध्यान को प्राप्त करता है। इस कमंस्थान में प्रथम-ध्यान को आगे बढ़ा नहीं जाता 
क्योंकि यह आलम्बन दुर्बल होने से वितक के बिना चित्त उसमें स्थिर नहीं रहता । इसी कारण 
प्रथम-ध्यान के बाद इसी ग्ालम्बन को लेकर द्वितीय ध्यान श्रसम्मत्र है । 


दश अनुस्मृतियाँ 
दश कसिण और दश अशुभ-कर्मस्थान के बाद दश अनुस्मृति-कर्मस्थान उद्िष्ट हैं । 
पुन; पुनः उत्पन्न होनेवाली स्मृति ही अ्रनुस्मृति है। प्रवर्तन के योग्य स्थान में ही प्रवृत्त होने 
के कारण अनुरूप स्मृति को भी श्रनुस्मृति कहते हैं | दस अनुस्मृतियाँ इस प्रकार हैं--- 
बुद्धाशुस्ट्रति-जुद्ध की अनुस्मृति, जो योगी इस अनुस्मृति को प्रात करना चाहता 
है उसे प्रसादयुक्त चित्त से एकान्त में बैठकर ''भगव्रान्‌ अर्हत्‌ सम्पकृसम्जुद्ध' हैं, विद्याचरण- 


छ्ष् यौद्ध-धरू-दुर्शन 


सम्पन्न हैं, सुगत हैं, लोकविद्‌ हैं, शात्ता हैं? इत्यादि प्रकार से भगवान्‌ बुद्ध के गुणों का 
अनुस्मरण करना चाहिये। इस प्रकार बुद्ध के गुणों का अनुस्मरण करते समय योगी का चित्त 
न राग-पर्युत्यित होता है, न द्वेष-पयु त्यित होता है, न मोह-पयु त्यित होता है। तथागत 
को चित्त का आलम्बन करने से उसका चित्त ऋजु होता है, नीवरण विध्कम्मित होते हैं, 
श्रौर बुद्ध के गुणों का ही चिन्तन करनेवाले वितके श्रोर विचार उत्पन्न होते हैं। बुद्धगुणों के 
बितर्क-विचार से प्रीति उत्पन्न होती है, प्रीति से प्रश्रव्धि पैदा होती है, जो काय और चित्त 
को प्रशांत करती है। प्रशांत भाव से सुख और सुख से समाधि की प्राप्ति होती है | इस 
प्रकार श्रनुक्रम से एक छण में ध्यान के अज्ञ उत्पन्न होते हैं। बुद्ध-गुणों की गम्भीरता के 
कारण और नाना प्रकार के गुणों की स्मृति होने के कारण यह चित्त श्रप॑णा को प्राप्त नहीं 
होता, केवल उपचार-समाधि ही प्राप्त होती है। यह समाधि बुद्धगुणों के अनुस्मरण से उत्पन्न 
है, इसलिए इसे बुद्धानुस्मृति कहते हैं । 

इस बुद्धानुस्मृति से अ्नुयुक्त भिक्तु शास्ता मं सगौरब होता है, प्रसन्न होता है, भ्रद्धा, 
स्मृति, ्रश्ा और पुण्य-बैपुल्य को प्राप्त करता है, भव-भैरव को सहन करता है । बुद्धानुस्तृति 
के कारण उसका शरीर भी चैत्यणह के समान पृजाहं होता है, उसका चित्त बुद्धभूमि में प्रति- 
छित होता है । 

धर्मानुस्टति--धर्मानुस्मति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को विचार करना 
चाहिये कि भगवान्‌ से धर्म स्वाख्यात है | यह धर्म संदरश्टिक, अकालिक, ए हिपस्सिक, ओऔपनेस्यिक 
ओर विज्ों से प्रत्यक्ष जानने योग्य है । इस प्रकार धर्म की स्मृति करने से वह धर्म में सगौरव 
होता है | श्रनुत्तर धर्म के अ्रधिगम में उसकां जित्त प्रबृत्त होता है। इसमें भी श्रपंणा प्राप्त 
नहीं होती | केवल उपचार-समाधि प्राप्त होती है । 

सहाजुस्खति--सद्भानुस्मृति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को विचार करना 
चाहिये कि भगवान्‌ का श्रावक-सड्ड सुप्रतिपन्न है, ऋजुप्रतिपन्न, झ्रा्यधर्मप्रतिपन्न है, सम्यक्त्व- 
प्रतिपन्न है | भगवान्‌ का श्रावक-सद्ड श्रोतापन्न आदि अष्ट पुरुषों का बना हुआ है। वह दरक्षि- 
शेय है, श्रक्नलिकरणीय है, और लोक के लिए अनुत्तर पुर्य-्षेत्र दै। इस प्रकार की सब्बानु- 
स्मृति से योगी संघ में सगौरव होता है, अनुत्तर-मार्ग की प्राप्ति में उसका चित्त दृढ़ होता है 
यहाँ पर भी केवल उपचार-समारषि होती है | 2 अर 

शीक्षानुस्म॒ति--शीलानुस्मृति में योगी एकान्त स्थान में अपने शीलों पर विचार 
करता है कि “अहो ! मेरे शील अखण्ड, अ्रच्छिद्र, अशबल, श्रकिल्मिप, स्वतन्त्र, विशों से 
प्रशस्त, अपरामृष्ठ और समाधि-संवर्तनिक हैं?। यदि योगी ग्रहस्थ हो तो एहस्थ-शील का, प्रनजित 
हो तो प्रत्रजित-शील का, स्मरण करना चाहिये | इस अ्रनुस्पृति से योगी शिक्षा में सगोरब होता 
है | अशुमात्र दोप में मी भय का दर्शन करता है, और अनुत्तर शील को प्राप्त करता है । 
इस अनुस्मृति में मी अ्रपणा नहीं होती | उपचार-ध्यान मात्र होता है। 

स्यागाशुस्पणि--त्यागानुस्मृति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को चाहिये कि 
बह इस स्मृति को करने के पहले कुछ न कुछ दान दे । ऐसा निश्चय भी करे कि बिना कुछ 
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दान दिये मैं अन्नग्रहण न करूँगा | श्रपने दिए हुए दान को ही आलम्बन बनाकर वह सोचता 
है कि “अ्रहो ! लाम है मुके, जो मससरमलों से युक्त प्रजा के बीच-में भी विगत-मससर हो विहार 
करता हूँ । मैं मुक्तत्याग, प्रयतपाणि, व्युस्सर्गरत, याचयोग और दान-संविभागरत हैं? । इस विचार 
के कारण उसका नित्त प्रीति-बहुल होता है और उसे उपचार-समाधि प्राप्त होती है। 


देवताजुस्यृति--देवतानुस्मृति में योगी श्रार्यमार्ग में स्थिर रहकर चातुर्महारालिक 
श्रादि देवों को साज्षि बनाकर अपने श्रद्धादि गुणों का तथा देवताओं के पुश्य-सम्भार का ध्यान 
करता है । इस अनुम्मृति से योगी देवताओं का प्रिय होता है | इसमें भी वह उपचार-समाधि 
को प्राप्त करता है | 

मरणानुस्टति--एक भव-पर्यापन्न जीवितेन्द्रिय के उपच्छेद को मस्ण कहते हैं। 
अदंतों का वर्तदुःख-समुच्छेद-मस्ण या संस्कारों का क्षणभन्ञ-मरण, यहाँ श्रभिग्रेत नहीं है । 
जीवितेन्द्रिय के उपच्छेद से जो मरण होता है वह्दी यहाँ अभिप्रेत है। उसकी भावना करने के 
इच्छुक योगी एकान्त स्थान में जाकर 'मरण होगा, जीवितेन्द्रिय का उपच्छेद होगा?, ऐसा 
विचार करता है | 'मरण-मरण? इस प्रकार बार-बार चित्त में विचार करता है। मरणानुस्मृति 
में योग्य आालम्बन को चुनना चाहिये। इश्जनों के मस्णानुम्मरण से शोक होता है, अनिश- 
जनों के मरणनुस्मरण से प्रामोद्य होता हैं, मध्यस्थननों के मरणानुस्मरण से संवेग नहीं होता | 
अपने ही मरण के विचार से समन्त्रास उतन्न होता है। इसलिए जिनकी पूर्व सम्पत्ति और 
वैभव को देखा हो, ऐसे सत्चों के मरण का विचार करना चाहिये, जिससे स्मृति, संवेग और 
ज्ञान उपस्थित होता है। इस चिन्तन से उपयार-समाधि की प्राप्ति होती है। मरणानुम्मृति में 
अपयुक्त योगी सतत अग्रमत्त रहता है, सव॑मर्रों से अनमिरति-संज्ञा को प्राप्त करता है, जीवित 
की तृप्णा को छोड़ता है और निर्वाण को प्राप्त करता है। 

कायगतानुस्मृति - यह श्रनुस्मृति बहुत मद्दत्तव की है। बुद्धघोप के अनुसार 
यह केवल बुद्धों से ही प्रवर्तित और सबंती्थिकों का श्रविषयभूत है | भगवान्‌ ने भी कहा 
है--“भिक्तुओं ! एक धर्म यदि भावित, बहुलीकृत है तो महान संवेग को प्राप्त कराता है, 
महान्‌ अ्र्थ को, योगक्षेम को, स्म्ृति-संप्रजन्य को, जश्ञान-दर्शन-प्रतिलाभ को, दृष्ट-धर्म-सुख- 
विहार को, विद्या-विमुक्ति-फल-साक्षात्करण को प्राप्त कराता है । कौन है वह एक एकर्म | 
कायगत-स्मृति ही वह धर्म है। जो कायगत-स्मृति को प्राप्त करता है वह अमृत को प्राप्त 
करता है|” ( अज्ञ० १४३ ) 

कायगता स्मृति को प्राप्त करने का इच्छुक योगी इस शरीर को पादतल से केश-मस्तक 
तक और त्वचा से श्रस्थियों तक देखता है। इस शरीर में केश, लोम, नख, दन्त, त्वचा, 
मांस, न्हार, अ्स्थि, श्रस्थिमज, वकक, द्वदय आदि बत्तीस कर्मस्थानों को देखकर अ्रशुचि-भावना 
को प्रात्त करता है। ये कर्मस्थान आचार्य के पास ग्रहण करके इन बत्तीस कर्मस्थानों का 
ग्रनुलोम-प्रतिलोम क्रम से बार-आर मन-वचन से स्वाध्याय करता है। फिर उन कमंस्थानों के 
वर्ण-संस्थान, परिच्छेद श्रादि का चिन्तन करता है। इन कर्मस्थानों का अनुपूत्रे से, नातिशीम 
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श्रौर नातिमन्द गति से, श्रविद्चिस्तचित्त से चिन्तन करता है | इस प्रकार इन बत्तीस कर्मरथानों में 
से एक एक कर्म-स्थान में वह श्रप॑णासमाधि को प्राप्त करता है। कायगता स्मृति के पूर्व की 
सात श्रनुस्मृतियों में श्रपंणा प्राप्त नहीं होती, क्योंकि वहां आलम्बन गम्मीर है ओर अ्रनेक है । 
यहां पर योगी सतत श्रभ्यास से एक एक कोट्टास को लेकर प्रथम-थ्यान को प्रात्त करता है| 
इस कायगत-स्मृति में अनुयुक्त योगी अरति-रति-सद होता है। उत्पन्नतति और श्ररति को 
अभिभूत करता है; भवभैरद को सहन करता है, शीतोष्ण को सहन करता है, चार ध्यानों को 
प्राप्त करता है और घषडभिज्ञ भी दोता है । 

झामापान-स्पूृति--स्मृतिपूवंक आश्वास-प्रश्वास की क्रिया द्वारा जो समाधि प्राप्त 
होती है उसे आनापान-स्मृति कहते हैं। यह शान्‍्त, प्रणीत, श्रव्यवकी्ण, श्रोजली, और 
सुख-विहार है । 

इसका विशेष वर्णन श्रागे किया जा रहा है । 

डपझमानुस्मृति-- इस अनुस्मृति में योगी निर्वाण का चिन्तन करता है। वह 
एकान्त में समाहित चित्त से सोचता है कि जितने संस्कृत या असंकृत धम्म हैं, उन धर्मों में श्रग्र- 
धर्म निर्वाण है। वह मद का निर्मेदन है, पिपिसा का विनयन है, श्रालय का समुद्घात है, 
वर्त का उपच्छेद हैं, तृष्णा का क्षय है, विराग है, निरोध है| इस प्रकार सर्वदुश्वोपशम- 
स्वरूप निर्वाण का चिन्तन ही उपशमानुस्मति है। भगवान्‌ ने इसी के बारे में कहा है कि 
यह निर्वाण ही रुत्य है, पार है, सुदुर्द्श है, अजर, शव, निष्प्र्चन, अमृत, शिव, क्षेम, 
अ्न्यापाद्य श्रोर विशुद्ध है। निर्वाण ही दीप है, निर्वाण ही त्राण है । 

इस उपशमानुस्मृति से श्रनुयुक्त योगी सुख से सोता है, सुख से प्रतितरुद्ध होता है । इसके 

इन्द्रिय और मन शान्त होते हैं । वह प्रासादिक होता है और श्रनुक्रम से निर्वाण को प्राप्त 
करता है | 

उपशम गुणों की गम्भीरता के कारण ओर अनेक गुणों का अनुस्मरण करने के हेतु 
से इस श्रनुस्मृति में अ्रपंणाष्यान की प्राप्ति नहीं होती। केवल उपचार-ध्यान की ही प्राप्ति 


होती है | 
आनापान-स्छति हा 
चित्त के एकाग्र करने के लिये पातज्ञल-दशन में कई उपाय निर्दिष्ट किये 
गये हैं | योग के ये विविध साधन 'परिकर्मः कहलाते हैं | बोड-साहित्य में इन्हें 
कम-स्थान* क॒दा है | ये विविध प्रकार के चित्त-संस्कार हैं, जिनसे चित्त एकाग्र होता है । 
योग शाज््र का रेचन-पूर्वक कु भक इसी प्रकार का एक साधन है। इसका उल्लेख समाधि- 
पाद के चौंतीसवे सूत्र में किया गया है--- 'प्रचछदंनविधारणाभ्य! वा प्राणस्थ' । थोग शाक्षीक्त 
प्रयत्न विशेष द्वारा भीतर की वायु को बाहर निकालना दी प्रच्छुदंन या रेचन कहलाता है । 


4, 'कमें! का झर्थ हे 'योगाजुयोगः , स्थान का भर्थ है निर्पत्ति-देतु | इसछिये 'कस-स्थान' 
डसे कहते हैं जिसके द्वारा योग-भावना की निष्पत्ति दोती है। कर्म-स्‍्थान चाकीस हैं। 


न 
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रेचित वायु का बहिंःस्थापन कर प्राणरोध करना ही विधारण या कु भक है । इस क्रिया में भीतर 
की वायु को बाहर निकालकर फिर श्वास का ग्रहण नहीं होता । इससे शरीर हल्का ओर चित्त 
एकाग्र होता है। यह एक प्रकार का प्राणायाम है। प्राणायाम के प्रसच्च में इसे बाहा-दृतिक 
प्राणायाम कहा है। योग-दर्शन में चार प्रकार का प्राणायाम वर्णित है [ देखिए साधनपाद | 
सूत्र ५०-४१ ] बाह्य-बृत्तिक, भ्राभ्यन्तर-ृत्तिक, स्तंभ-बत्तिक और बाह्माभ्यंतर विषयाक्षेपी | 
प्राणायाम का श्र्थ है. श्वास-प्रश्वास का श्रभाव अर्थात्‌ श्वासरोध। बाह्य वृत्तिक रेचक पूर्वक 
कु'भक है । आम्यन्तर-बृत्तिक पूरक-पूर्वक कु भक है। इस प्राणायाम में बाह्य वायु को नासिका 
पुट से भीतर खींचकर फिर श्वास का परित्याग नहीं किया जाता है । स्तंभ-बृत्तिक प्राणायाम 
केवल कुभक है । इसमें रेचक या पूरक की क्रिया के बिना दी सकृद्ययन द्वारा वायु की 
बहिर्गति और श्राभ्यन्तरगति का एक साथ श्रभाव होता है। चौथा प्राणायाम एक प्रकार का 
स्तंभ-बृत्तिक प्राणायाम है। भेद इतना ही है कि स्तंभवृत्तिक प्राणायाम सझृत्प्रयत्न-द्वारा साध्य 
है किन्तु चौथा प्राणायाम बहु-प्रयन-द्वारा साध्य है। श्रभ्यास करते-करते श्रनुक्रम से चतुर्थ प्राणा- 
याम सिद्ध होता है, अन्यथा नहीं । तृतीय प्राणायाम में पूरक और रेचक के देशादि विपय की 
आलोचना नहीं की जाती | केवल देश, काल और संख्या-परिदशन-पूर्वक स्तंभर््धत्तक की 
थ्रालोचना दीत:ः है । किन्तु चतुर्थ प्राणायाम में पहले देशादि परिदर्शन-पूर्वक बाह्य बृत्ति और 
श्राभ्यन्तर बृत्ति का अभ्यास किया जाता है। चिरकाल के श्रभ्यास से जब ये दो बृत्तियाँ अ्रत्यन्त 
वूद्म हो जाती हैं, तत्र साधक इनका अतिक्रम कर श्वास का रोध करता है। यही चव्र्य 
प्राणायाम है। तृतीय और नवुर्थ प्राणायाम में बाह्य और आम्यम्तर बृत्तियों का अ्रतिक्रम होता 
है, अंतर इतना ही है. कि तृतीय प्राणायाम में यह अतिक्रम एक बार म॑ ही हो जाता है| 
किन्तु चतुर्थ प्राणायाम में चिर्कालौन अ्रभ्यास वश ही अनुक्रम से यह ग्रतिक्रम सिद्ध होता है | 
बाह्य और आश्यन्तर वृत्तियों का श्रभ्यास करते करते पूरण और रेचन का प्रयत्न इतना सूक्षम हो 
जाता है कि वह विधारण में मिल जाता है | 


प्राणायाम योग का एक उत्कृष्ट साधन है । वोद्धागम में इसे झानापान-स्मृति-कर्म स्थान 
कहा है | आ्रानः का अर्थ है 'सांस लेना! और 'अपान? का श्रर्थ है सांस छोड़ना? | इन्हें 
अश्वास-प्रश्वास* भी कहते हैं। स्थृति-पूर्क श्राश्वास-प्रश्वास की क्रिया द्वारा जो समाधि में 
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१. विनय की अर्थंकथा ( टीका ) के अनुसार “आश्वास सांस छोड़ने को और प्रश्वास 
साँस केते को कहते हैं। लेकिन सूत्र की अर्थकथा में दिया हुधा अर्थ इसका ठीक 
उछटा है। आचाय बुद्धघोष विनय की झ्रथ-कथा का अनुसरण करते हैं। उनका 
कदना है कि जब घाऊक माता की फोख से बादर आता है तब पहले भोतर की दवा 
बाहर जाती है भौर पीछे बाहर को हवा भीत९ प्रवेश करती है। इस प्रदृत्ति क्रम से 
झाश्वास वह वायु है जिसका नि:सारण होता है। सूत्र की अथकथा में दिया हु 
अर्थ पातअक योगसूत्र के ब्यास-भाष्य के अनुसार है ( २।४६ पर ब्यास-भाष्य: 
वाहास्थवायोराणयर् श्वासः, कोष्ड्यस्थ धायो: निःसारणं प्रश्वाप्तः )। 

११ 


ब्पश्‌ यौद्‌-धसं-दुशन 


निष्यन्न की जाती है, वह आ्रानापान स्मृति-समाधि कहलाती है। भगवान्‌ बुद्ध ने १६ प्रकार से 
इस समाधि की भावना करने की विधि निर्दिष्ट की है। बुद्ध-शासन में इस समाधि की विधि 
का ग्रहण सर्वप्रकार से किया गया है परमाथमंजूमा टीका ( विशुद्धि मार्ग की एक टीका ) के 
अनुसार अ्रन्य शासनों के श्रमण भावना के प्रथम चार प्रकार ही जानते हैं१ । 
यह एक प्रकृष्ठ कर्मस्थान समझा जाता है। आनचाये बुद्धधो। का कहना है कि ४७ 
कर्मस्थानों में इसका शीर्यस्थान है ओर इसी कर्मस्थान की भातना कर सब्र बुद्ध, प्र्येक-बुद्ध 
और बुद्ध-आवकों ने विशेष फल प्राम किया है । नाना प्रकार के वितर्कों के उपशम के लिए 
भगवान ने इस कर्मस्थान को व्रिशेष रूप से उपयुक्त बताया हैे३| दस्-ग्रशुभ कमंस्थानों के 
आलंबनों की तरह ( मृत शरीर के भिन्न-भिन्न प्रकार की भावना ) इसका आलंबन बीभत्स और 
जुगुप्सा भाव उत्पन्न करने वाला नहीं #ै। यह कमरंथान किसी दृष्टि से भी श्रशान्त और 
अप्रणीत नहीं है। अ्रन्य कमध्थानों में शांतभात्र ठत्पादित करते के लिए, प्रथ्वी-मण्डलादि 
बनाना पढ़ता है और भावना द्वारा निमित्त का इ्पादन करना पढ़ता है | पर इस क्मस्थान 
में किसी विशे।र क्रिया की आवश्यकता नहीं है। अन्य कमस्थानों में उपचार-क्षण में विश्नों के 
विष्कंभन और श्रंगों के प्रादुमंब के कारण ही शान्त होती € । पर यह समाधि तो स्वमाव- 
वश आरंम से ही शान्त और प्रणीत हँ। इसलिए यद असाधारण हू | जत्र जब्र इस समाधि 
की भाषना होती है तब तत्र चैतसिक मुम्त्र प्रप्त होता है और ध्यान से उठने के समय प्रणीत 
रूप से शरीर व्याप्त हो जाता है श्रौर इस प्रकार कायिक सत्र का मी लाभ होता है | इ 
असाधारण समाधि की बार-बार भावना करने से उदय हाने के साथ ही पाप ।णमात्र में 
सम्यक्‌ रूप से विलीन होते हैं। जिनकी प्रज्ञा तीदंण दे ओर जो उत्तरज्ञान की प्राप्ति 
चाहते हैं उनके लिए. यह कर्म'थान विशेव्॒ रूप से उपयोगी है। क्योंकि यह समाधि 
आये-माग की भी साधिका है। क्रमयूर्वक इसकी वृद्धि करने से आर्य-मार्ग की प्राप्ति द्वोती 
है ओर क्लशों का सातिशब उनाश द्वोता हे। किन्तु दस कमम्थान की भावना सुगम नहीं 
है । क्षुद्र जीव श्सकी भावना करने में समर्थ नं होत। यह कर्म-स्थान बुद्धादि महापुरुषों 
द्वाग ही ग्रासेत्रित होता है*। यह स्वभाव से ही शात और यक्षम है। भाषना-बल से 
१. बरदिखौा हि जाननता आदितो चतुप्पकारमेव जातन्ति । ए० २३७, परमत्थ- 


मेजूसा टोऋआा । 
२. अथवा यस्मा इंदं कम्मट्रानप्पभदे मुख्भूत सब्तरश्शु बुद्ध पह्चेकबुद्ध बुद्ुसावदानां 
विसेसाधिगम दिद्वधधम्म सुख विदार पदुटठानं झआानापानसति कस्मटडानं । 


विसुद्ूमरगों | पू० २६६४. 
३६, आनापानसति भावेतद्या वितक्कुपस्छे दायाति: अंगुत्तर निकाय ।४।३१३। ततन्नाउवरन्स्य 
शुभयाइनापानस्मृतेन च | रागवितवेबहुछूा: श्द्भुला सपे रागिपु । अभिषमकोद्ता ६।६। 
७, देद॑ पन झ्लानापान सति कम्मटठान गरुकं गरुकभावन बुद्धपन्चक-बुद्धू-बुद्धपुत्तानं मह- 
पुरिसानमेव मनसिकारभूमिभूतं, न चेव इत्तरं, न दृत्ततसससमासेवितं | विस्युद्धिमग्गो, 
पूृ८ २८४ | 


पंचम अध्याय घ् 


उत्तरोत्तर अधिकाधिक शान्त और सूक्म होता जाता है। यहाँ तक कि यह दु्लक््य हो जाता 
है । इसी लिए. इस कमंस्थान में बलवती और सुविशदा स्मृति और प्रज्ञा की आवश्यकता है | 
सूदरम अ्रथ का साधन भी सूच्ठम हो होता है | इसी लिए भगवान्‌ कहते हैं कि जिसकी स्मृति 
विनष्ट हो गयी है और जो सम्प्रजन्य से रहित है, उसके लिए आनापान-स्मृति की शिक्षा 
नहीं है* | श्रन्य कमस्थान भावना से विभूत हो जाते हैँ, पर यद कर्मस्थान बिना स्मृति- 
सम्प्रजन्4* के सुग्हीत नहीं होता । 

जो योगी इस समाधि की भावना करना चाहता है उसे एकान्त-सेवन करना चाहिये | 
शब्द ध्यान में कंटक दोता है । वहाँ दिन रात रूपादि इचद्धिय-विपयों की ओर भिक्ु का चित्त 
प्रधावित होता रूता है ओर इसीलिये इस समाधत्रि में चित्त आरोहण करना नहीं चाहता | 
अ्रतः जन-समाकुल स्थान में भावना करना दुष्कर हैं। उसे अपने चित्त का दमन करने के लिये 
विपयों से दूर किसी निर्जन स्थान में रहना चाहिये। वर्दाँ पर्यकदद्ध होकर सुख-पूतंक आसन 
पर बैठना चाहिये और शरीर के ऊपरी भाग को सीधा रखना चाहिये | इससे चित्त लीन और 
उद्धत भाव का परित्याग करता है | इस तरद श्रासन स्थिर होता है ओर सुखबूर्वकः आश्वास- 
प्रश्वास का . उन होता है। इस आसन में बेठने से चमड़ा, मांस और स्नायु नहीं नमते 
श्रौर जो वेदना इनके नमन से क्षण-त्नण पर उत्न्न होती, वद्‌ नहीं होती हैं । इसलिये चित्त 
की एकाग्रता सुलभ हो जाती है। थऔरोर कमम्थान वॉथि का उल्लंघन न कर वृद्धि को प्राप्त 
होता है | 

योगसूत्र में मी ग्रासन की स्थिरता प्राप्त करने के अनन्तर ही प्राणायाम की विधि हैं 
(२।४६)। वहाँ भी आसन के संबन्ध में कद्टा गया है कि इसे स्थिर ओर सुखाबह होना 
चाहिये। ( स्थिरसुब्रमासनम्‌ २।४६) इस सूत के माध्य में कई थ्रासनों का उल्लेख है| इनमें 
पर्यक-आसन भी है | पर इसका जो वर्णन वाद्सति मिश्र की व्याख्या में मिज्ता है, वह 
पालिसाहिबय में वर्णित पर्यक-आसन में नहीं च्रट्ता। पालि के अनुसार पयक-आसन में बाई 
जाँघ पर दाहिना पैर और दादिनी जांघ पर वायाँ पैर रखना होता है? | यह पद्मासन का 
लक्षण है। प्रायः योगी इसी श्रासन का अनुष्ठान करते हैं। इसी पदमासन को पालिसाहित्य 
में पर्यंक-असन कहा है। 

योगी पर्यक-बद्ध हो ग्रासन की स्थिरता को प्राप्त कर विरोधी आलम्बनों का चित्त-द्वार 
से निवारण करता है। और इसी कर्मस्थान को अपने सम्मुग्ब रखता है । वह स्मृति का कभी 
संमोष नहीं होने देता | वह स्मृति-परायण हो श्वास छोड़ता और श्वास लेता है। आश्वास 
या प्रश्वास की एक भी प्रवृत्ति स्मृति-रहित नहीं होती, श्रथीत्‌ यह समस्त क्रिया उसकी जान में 


१. माई भिफ्खवे समुट्टस्सतिस्सख असम्पजानस्स आनापान सतिभावनं वद्मीति। संयुत्त- 
निकाय, ९।३।३७ | 

२, फाय और चित्त की अवस्थाओं की प्रत्यवेक्षा 'सम्प्रजन्य' है । 

है. प९छइून्ति समन्‍्ततो ऊरवद्ध[सनम । 


हर वौद्ध-धम-दृशंन 


होती है। जत्र वह दीर्घ श्वास छोड़ता है या दीघे श्वास लेता है तब वह श्रच्छी तरह जानता 
है कि मैं दीर्भ श्वास छोड़ रहा हूँ या दीर्घ श्वास ले रहा हूँ। स्मृति-श्रालम्बन के समीप सदा 
उपस्थित रहती है और प्रत्येक क्रिया की प्रत्यवेज्ञा करती है | 

निम्नलिखित १६ प्रकार से श्राश्वास-प्रश्वास की क्रिया के करने का विधान है:-- 

(१ ) यदि वह दीधे श्वास छोड़ता है तो जानता है कि मैं दी (वास छोड़ता हैँ, 
यदि वह दीर्घ श्वास लेता है तो जानता है कि मैं दीर्घ श्वास लेता हूँ । 

(१२ ) यदि वह हस्व श्वास छोड़ता या हस्व श्वास लेता है, तो जानता है कि में हृस्व 
श्वास छोड़ता या हस्त श्वास लेता हूँ । 

आश्वास-प्रश्वास की दीर्घ-हस्वता काल-निमित्त मानी जाती है। कुछ लोग धीरे- 
धीरे श्वास लेते श्रौर धीरे-धीरे श्वास छोड़ते हैं, इनका आश्वास-प्रश्वास दीर्ध-काल- 
व्यापी होता है। कुछ लोग जल्दी-जल्दी श्वास लेते और जल्दी-जल्दी श्वास छोड़ते 
हैं। इनका ग्राश्वास-प्रश्वास #लल्‍्प-कालव्यापी होता है। यह विभिन्नता शरीर- 
स्वभाव वश देखी जाती है। मिक्चु ६ प्रकार से आश्वारु-प्रश्यास की क्रिया को ज्ञान- 
पूवंक करता है। इस प्रकार भावना की निरन्तर प्रवृत्ति होती रहती है। जब वह 
धीरे-धीरे श्वात छोड़ता है, तो जानता है कि मैं दीघ श्वास छोड़ता हूँ | जत्र वह धीरे-बीरे श्वास 
लेता है, तो जानता है कि मैं दीप श्वास लेता हूँ। श्रौर जब धीरे-धीरे आ्राश्वास-प्रश्वास दोनों 
क्रियाओं को करता है, तो जानता है कि मैं आ्राश्वास-प्रश्वास दोनों क्रियाश्रों को दोघ॑काल में 
करता हूँ | यह तीन प्रकार केवल काल-निमित्त हैं | इनमें पूर्व की श्रपेत्ञा विशेषता प्रास करने 
की कोई चेष्ठा नहीं पायी जाती । भावना करते-करते योगी को यह शुभ इच्छा (5छुंद ) उत्पन्न 
होती है कि में इस भावना में विशेष निपुणता प्राप्त करूँ | इस प्रवृत्ति से प्रेरित हो वह विशेष 
रूप से भावना करता है और कम्मंस्थान की वृद्धि करता है। भावना के बल से भय श्रौर परिताप 
दूर हो जाते हैं ओर शरीर के श्राश्वास-प्रश्वास पहले की श्रपेज्ञा अधिक सूच्षम हो जाते हैं | 
इस प्रकार इस शुभ इच्छा के कारण वह पहले से अधिक सूदछम श्राश्वास, अधिक सूरुम प्रश्वास 
ओर अधिक यूदरम श्राश्वास-प्रश्वास की क्रियाओं को दीघंकाल में करता है| अआश्वास-प्रश्वास 
के सूचरमतर भाव के कारण श्रालम्बन के अधिक शान्त होने से तथा कर्मस्थान की वीथधि में 
प्रतिपत्ति होने से भावना चित्त के साथ 'प्रामोद्यः श्रर्थात्‌ तरुण प्रीति उत्पन्न होती है। प्रामो्ें- 
वश वह और भी यूक्रम श्वास दीघंकाल में होता है ओर मी यूदम श्वास दी॑काल में छोड़ता 
हैं तया और भी सूदम आश्वास-प्रश्वास की क्रियाश्रों को दीघकाल में करता है | जब भावना 
के उत्कर्ष से क्रम-पूबंक आ्श्वास-प्रश्वास अत्यन्त यूदरमभाव को प्राप्त हो जाते हैं, वब चित्त 

उत्पन्न प्रतिभाग-निमित्त* की और ध्यान देता है। और इसलिए, वह प्राकृतिक दीघे आ्रश्वास- 


१, उदाहरण के छिये--यदि पृथ्वी मंडक को निमिश माम कर उसका ध्यान सिंया जाय 
तो भावना के बक्क से भारंभ में उद्ग्रद निमित्त का उत्पाद होता है शर्थाव आँख यूं दने 
या झँख खोछने पर इच्छासुसार निमित्त का दर्शन होता है। पीछे बहुकता के साथ 


पंैचस अध्याय द्ट्ष 


प्रश्वास से विमुख हो जाता है। प्रतिभाग निमित्त के उत्पाद से समाधि की उत्पत्ति होती है 
आर इस प्रकार ध्यान के निष्पक्न होने से व्यापार का अश्रभाव होता है और उपेक्ता उत्पन्न 
होती है | 


इन ६ प्रकारों से दीध श्वास लेता हुआ्रा या दीर्घ श्वास छोड़ता हुआ या दोनों 
क्रियाश्रों को करता हुआ योगी जानता है कि मैं दीघ श्वास लेता हूँ या दीर्घ श्वास छोड़ता हूँ 
या दोनों क्रियाओं को करता हूँ। ऐसा योगी इनमें से किसी एक प्रकार से कायानुपश्यना* 
नामक रुठृत्युपस्थान की भावना सम्पन्न करता है | ६ प्रकार से जो श्राश्वास-प्रश्वास होते हैं, 
उनको “काय? कहते है। यहाँ 'कायः समूह के श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है । श्राश्वास-प्रश्वास का 
आ्राश्रयभूत शरीर भी 'कायः कहलाता है और यहां वह भी संग्द्दीत है। अनुपश्यना? शान 
को कहते हैं | यह शान शमथ-बश निमित्त-शञान है ओर विपश्यना-नश नाम रूप की व्यवस्था 
के अनन्तर काम विपयक यथामूत ज्ञान है। इसलिए "कायानुपश्यना वह ज्ञान है जिसके द्वारा 
काम के यथाभूत स्वभाव की प्रतीति होती हे । जिसके द्वारा श्वास-प्रश्नास आदि शरीर की समस्त 
श्राभ्यन्तरिक और बाह्य क्रियायें तथा चेशयें शान ओर स्मृतिपूर्वक्त होती हैं। जिसके द्वारा 
शरीर का श्रनित्य-भाव , श्रनात्म-भाव, दुःख-भाव और अ्रशुचि-भाव जाना जाता है | इस ज्ञान 
के द्वारा यह विदित होता है कि समस्त 'कायः पैर के तलुबे से ऊपर और केशाग्र से नीचे 
केवल नाना प्रकार के मलों से परिपूर्ण है | इस काय के केश लोम आदि ३२ श्राकार अपवित्र 
और जुगुप्सा उत्पन्न करनेवाले हैँ। वह इस काय को रचना के अनुसार देखता है कि इस काय 
में प्रथ्वी-धातु है, तेज-पातु है, जत-घातु है और वायु-धातु है, वह काय में श्रहंभाव और मम- 
भाव नहीं देखता तथा काय को कायमात्र ही सममता है | 


इसी प्रकार जब वह जल्दी-जल्दी श्वास छोड़ता है या लेता है, तब जानता है कि--में 
अल्पकाल में श्वास छोड़ता या लेता हूँ । इस हस्व श्राश्वास-प्रश्वास की क्रिया भी दीर्ष 
अश्वास-प्रश्वास की क्रिया के समान ही ६ प्रकार से की जाती है, यहाँ तक कि पू्व॑ंवत्‌ योगी 
कायानुपश्यना नामक स्मृत्युपस्थान की भावना सम्पन्न करता है | 
भावना फरने से प्रतिभाग-निमित्त का प्रादुर्भाव होता है। यह उदूभ्रद-निमिस को 
अपेक्षा कहीं अधिक सुपरिशुद्ध होता है। प्रतिभाग-निमित्त वर्ण ओर आकार से शहिस 
दोता है, यद्द स्थूछ पदार्थ नहों है। प्रशसिमाम्न है । 

१. स्खृत्युपस्थान चार हैं :--कायालुपश्यना, वेद्नानुपश्यना, चित्तानुपश्यना और धर्मा- 
नुपश्यना | झरीर का यथाभूत अवबोध फायानुपश्यना है। सुखवेदना, दुःखवेदुना, 
झादुःलवेदना का यथार्थ ज्ञान वेदनानुपश्यना है। चिस्-ज्ञान चिसालुपश्यना है | 
पाँच भीवरण, पाँच उपादान रकंघ, ६ झायतन, ३० संयोजन, ७ बोध्यंग, तथा चार 
झाथ सत्य का यथाथे शन धर्मालुपश्यना हे। 'सतिपट्वानसुस! में इन जार स्म॒त्युप- 
स्थानों का बिस्तार से घर्णन है | 


पद बौदर्धु-चमम-दृशंन 


( ३ ) योगी सकल प्राश्वास-काय के आ्रादि, मध्य और अवसान इन सत्र भागों का 
अवरोध कर श्रर्थात्‌ उन्हें परिशर और विभूत कर श्वास परित्याग करने का श्रभ्यास करता है । 
इसी तरह सकल प्रश्वास-काय के आदि, मध्य और अवबसान इन सब भागों का अश्रवबोधकर 
श्वास ग्रहण करने का प्रयल करता है। उसके श्राश्वास-प्रश्वास का प्रवर्तन शान-युक्त चित्त से 
होता है किसी को केवल आदि स्थान, किसी को केवल मध्य, किसी को केवल अ्रवसान स्थान 
और किसी को तीनों स्थान विभूत होते हैं। योगी को रुमृति और ज्ञान को प्रतिष्ठितकर तीनों 
स्थानों में ज्ञान-युक्त चित्त को प्रेरित करना चाहिये। इस प्रकार श्रानापान-स्मृति की भावना 
करते हुए, योगी स्मृति-पूर्वक् भावना-चित्त के साथ उच्चकोटि के शील, समाधि और प्रशा 
का ग्रासेवन करता है | 


पहले दो प्रकार में आ्राश्वास-प्रश्वास के अतिरिक्त और कुछ नहीं करना होता है । 
किन्तु इनके आगे ज्ञानोत्पादनादि के लिए सातिशय उद्योग करना होता है | 


(४ ) योगी स्थूल काय-संस्कार' का उपशम करते हुए श्वास छोड़ने श्र श्वास 
ग्रहण करने का अभ्यास करता है । 


कर्मस्थान का आरंभ करने के पूव शरीर और नित्त दोनों क्लेश-युक्त होते हैं। उनका 
गुरुभाव होता है। शरीर और चित्त की गुरुता के कारण आश्वास-प्रश्वास प्रतल और स्थल 
होते हैं. नाक के नथुने भी उनके वेग को नहीं रोक सकते। और मिक्तु को मुँह से भी साँस 
लेना पड़ता है | किन्तु जत्र योगी प्रृष्ठबंश को सीधा कर पयक-अ्रासन से बैठता है ओर स्मृति 
को सम्मुख उपस्थापित करता है तब्र योगी के शरीर अर चित्त का परिग्रह होता है। इससे 
बाह्य वित्तेप का उपशम द्वोता है, चित्त एकाग्र होता है और कमंस्थान में जित्त की प्रवृत्ति 
होती है। चित्त के शान्त होने से चित्त-समुत्यित रूपबर्म लघु ओर मृदुभाव को प्राप्त होते 
हैं। आराश्वात-प्रश्वास का भी स्रभाव शान्त हो जाता है आर वह धीरे धीरे इतने सूचरम 
हो जाते हैं कि यह जानना भी कठिन हो जाता है कि वास्तव में उनका श्रस्तित्व भी है 
या नहीं। 


यह काय-संत्कार क्रमपूर्वक स्थल से सूद्रम, सूद्रम से सूद्मतर, सूद्रमतर से सूच्रमत्स हो 
जाता है, यहाँ तक कि चतुर्थ ध्यान के क्षण में यह परम सूद्रमता की कोटि को प्राप्त हो दुर्लक्षय 
हो जाता है। जो काय संस्कार कम-स्थान के आरंभ करने के पूर्व प्रवृत्त था, वह चित्त-परिप्रह 
के समय शान्त हो जाता हैं| जो काय-संस्कार चित्त-परिग्रह के पूव प्रदत्त था, वह प्रथम ध्यान के 


तक 


१. काय-संस्कार 'आश्वास प्रश्वास' को कहते हैं, यद्यपि आश्वात्त-प्रश्वास चित्त-समुत्यित 
धर्म है, तथापि इरीर से प्रतिबद्ध होने के कारण इन्हें 'काय” कहते हैं। झदीर के होने 
पह ही आश्वास-प्रश्वास की क्रिया संभव है अन्थथा नहीं | 

कतसे कायसंखारा ? द्वीध॑ अस्साल ''“**"'*'परस्सासा फायिका एते धम्मा कायपटि 
बदूधा कायसंखारा पटिसंभिदा | 


पंचम भ्रथ्याग प्प्ध 


उपचार-त्षण * में शान्त हो जाता हे। इसी प्रकार धूर्व +!य-संस्कार उत्तरोत्तर काय संस्कार द्वारा 
शान्त हो जाता है। काय-संस्कार के शान्त होने से शरीर का कंपन, चलन, सपंदन, और नमन 
भी शान्त हो जाता है | 


ग्रानापान-स्मृति-भावना के ये चार प्रकार प्रारंभिक अ्रवस्था के सावक के लिये बताये 
गये हैं, इन चार प्रकारों से मावना कर जो योगी ध्यानों का उत्पाद करता है, वह यदि विपश्यना 
द्वारा अत पद पाने की श्रभिलापा रखता है तो उसे शील को विशुद्ध कर ग्राचार्य के समीप 
कर्म-स्थान को पाँच आकार से ग्रहण करना चाहिये। यह पाँच आकार कर्म-स्थान के सन्धि 
( - पवे - भाग) कहलाते हैं | यह इस प्रकार है।-- 


उद्गह, परिएच्छा, उपस्थान, श्र॒प॑णा और लक्षण । कर्म-स्थान ग्रन्थ का स्वाध्याय 
'उद्ग्रह कहलाता है। कर्म-स्थान के श्रर्थ का स्पष्टीकरण करने के लिए प्रश्न पूछना 'परि- 
पच्छा' है । भावनानुयोगवश निमित्त के उपघारण को “उपश्थान' कहते हैं| जित्त को एकाग्र 
कर भावना-त्रल से ध्यानों का प्रतिलाभ अपंणा? है। कम-स्थ'न के स्वभाव का उपधारण 
“लक्षण? कहलाता है। योगी दी्घकाल तक स्वाध्याय करता है, उपयुक्त आवास में निवास 
करते हुए आदगगान-स्मृति कर्मस्थान की ओर चित्ताव्जन करता है ओर अश्वास-प्रश्वास पर 
चित्त को स्थिर करता है | कर्मस्थान अभ्यास की विधि इस प्रकार हैँ -- 


गणना-योगी पहिले ग्राश्वाम-प्रश्वास की गणना द्वारा तित्त को स्थिर करता है | एक 
बार में एक से आरंभ कर कम से कम पाँच तक ओर अधिक से अधिक दस तक गिनती गिननी 
चाहिये | गणना-विधि को खण्डित भी न करनी चाहिये। अथौत्‌ एक, तीन, पाँच इस प्रकार 
बीच-बत्रीच में छोड़ते हुए गिनती न गिननी चाहिये। पाँच से नीचे रुकने पर चित्त का स्पन्दन 
होता है श्रोर दस से अधिक गिनती गिनने पर चित्त कर्मस्थान का आश्रय छोड़ गणना का 
ग्राश्रय लेता है। गणना-विधि के खण्दन होने से चित्त में कंपन होता है और कर्मस्थान की 
सिद्धि के विषय में चित्त संशयानित हो जाता है। इसलिए इन दर्डा का परित्याग करते हुए. 
गणना करनी चाहिये। पहले धीरे-धीरे गिनती करनी चाहिये | जिस प्रकार घान का तौलने 
वाला गिनती करता है, उसी प्रकार धीरे-प्रीरे पहले गिनती करनी चाहिये। धान का तौलने 
बाला तराजू के एक पलड़े में धान भरता है श्रोर उसे तौलकर “एक! कहकर जमीन पर डँड़ेज 
देता है । फिर पलड़े में धान भरता है और जब्र तक दूसरी बार नहीं उड़े लता, तब तक बराबर 
८कः- एक? कहता जाता है। आश्वास-प्रश्वासों में जो विशद और विभूत होता है उसी का 
प्रहण कर गणना आरंभ होती है और जत्र तक दूसरा विशद्‌ ओर विभूत नहीं होता, तब तक 
निरन्तर आश्वास-प्रश्वास की ओर 'एकः-'एक? कहता रहता है, दृष्टि रखते हुए दस तक गणना 
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१, डठपचार और अपंणो समाधि के प्रडार हैं। अपणा का भथ ह--आलंबन में एकामप्र 
चित्त का भ्रपण | अपंणा ध्यान की प्रतिक्रास भूम है। भ्पणा के उत्पाद से ही ध्यान 
के पांच अंग सुएढ़ दोते हैं। अपंणा का समीपवर्तो प्रदेश उपचार दे | उपचार-समाधि 
का ध्याम अक्षप-प्रमाण का होता ह | 


ष्द्प्र बोख-घस-दृशत 


की जाती है| तदनन्तर फिर से उसी प्रकार गणना शुरू होती है। इस प्रकार गणना करने से 
जब आश्वास-प्रश्वास विशद श्रौर विभूत हो जाय तब जल्दी-बल्दी गणना करनी चाहिये । पूर्व 
प्रकार की गणना से आश्वास-प्रश्वास विशद हो जलदी-जल्दी बार-बार निषक्रमण और प्रवेश 
करते हैं | ऐसा जानकर योगी आमभ्यन्तर औ्रौर बाह्य प्रदेश में आश्वाट-य्रश्वास का ग्रहण नहीं 
करता । वह द्वार पर ( नासिका-पुट ही निःक्रमण-द्वार और प्रवेश-द्वार है ) ही आते-बाते 
उनका ग्रहण करता है। श्रोर 'एक-दो-ती न-चार-पाँच”ः “एक-दो-तीन-चार-पाँच-छुड''"* "९० 
इस प्रकार एक बार में दस तक जल्दी-जल्दी गिनता है| इस प्रकार जल्दी-जल्दी गिनती करने 
से आश्वास-प्रश्वास का निरन्तर प्रवतन उपस्थित होता है| श्राश्वास-प्रश्नास की निरन्तर प्रवृत्ति 
जानकर अभ्यन्तरगत और बहिगंत वात का ग्रहण न कर जल्दी-जल्दी गिनती करनी चाहिये। 
क्योंकि अ्रभ्यन्तरगत वात की गति की और ध्यान देने से चित्त उस स्थान पर वात से आ्राइत 
मालूम पड़ता है,, और वहिरगंत वात की गति का श्रन्वेषण करते समय नाना प्रकार के बाह्य 
श्रालंबनों की श्रोर चित्त विधावित होता हे और इस प्रकार विक्षेप उपस्थित होता है | इसलिए, 
स्पृष्ट-स्पृष्ट स्थान पर ही स्मृति उपस्थापित कर भावना करने से भावना की सिद्धि होती हे। जबतक 
गणना के बिना ही चित्त आश्वास-प्रश्वास रूपी आलंन्न में स्थिर न हो जाय, तबतक गणना 
की क्रिया करनी चाहिये। बाह्य-वित्क का उपच्छेद कर श्राश्वास-प्रश्वास म॑ चित्त की प्रतिष्ठा 
करने के लिए. ही गणना की क्रिया की जाती है । 


अनुवंधना .- जन गणना का कार्य निष्पन्न हो जाता हे तब गणना का परित्याग कर 
अलुबंधना की क्रिया का आरंभ होता हे। इस क्रिया के द्वारा बिना गिनती के द्वी चित्त 
आश्वास-प्रश्वास-रूपी श्रालंवन में श्रावद्ध हो जाता हे। गणना का परित्यागकर स्मृति 
आश्वास-प्रश्वास का निरन्तर श्रनुगमन करती है। इस क्रिया को अलुबंधना कहते हैं। 
अ्रमिधमंकोश में इसे “अंनुगम? कहा हे । श्रादि, मध्य, और अ्रवसान का श्रनुगमन करने से 
अनुबंधना नहीं होती | श्राश्वासवायु की उत्पत्ति पहले नाभि में होती है, दृदय मध्य हे और 
नासिकाग्र पर्यवसान है| इनका अनुगमन करने से चित्त श्रसमाहित होता है और 
काम तथा चित्त का कंपन और स्पन्दन द्वोता है | इसलिए, श्रनुबंधना की क्रिया करते समय 
आदि, मध्य और अ्रवसान-क्रम से कमंस्थान का चिंतन न करना चाहिये | 


स्पर्श और स्थापना--जिस प्रकार गणना श्रौर अनुन॑धना द्वारा अनुक्रम से श्रलेग 
अ्रलग कर्मस्थान की भावना की जाती हे उस प्रकार केवल स्पर्श या स्थापना द्वारा प्रथक्‌ रूप 
से भावना नहीं होती | गणना कर्म-स्थान-भावना का मूल है; अजुबंधना स्थापना का मूल हे । 
क्योंकि अनुबंधना के बिना स्थापना (<न्अ्रप॑णा) श्रसंभव हे । 


इसलिए इन दोनों ( गणना और अनुब्ंधना ) का प्रधान रूप से प्रदस-किपा गया 
है। स्पश और स्थापना की प्रधानता नहीं है। स्पर्श गयना का अंग है | सर्श का अर्थे हे 
(पृष्ट-स्थानः | अ्रभिधरमकोश में इसे 'स्थान? कहा है। स्पर्श-स्यान नासिकाग्र है। स्पश-स्थान 
के समीप स्मृति को उपस्थापितकर गणना का कारय॑ करना चाहिये | इस प्रकार गणना और 
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स्पश द्वारा एक साथ श्रभ्यास किया जाता है। जब गणना का परित्याग कर स्मृति स्पश॑-स्थान 
में ही आाश्वास-प्रश्वाल का निरतर अनुगमन करती हें और अ्रनुबंधना के निरन्तर अभ्यास से 
अपंणा-समाधि के लिए. चित्त एकाग्र होता हे तब अनुबंधना, स्पश और स्थापना तीनों द्वारा 
एक साथ कर्म-स्थान का चिन्तन होता है। इसके अर्थ को स्पष्ट करने के लिए हम यहाँ अ्र्थ- 
कथा व्शित पंगुल और द्वारपाल की उपमा का उल्लेग् करेंगे | 

जिस प्रकार पंगुल खंभे के पास ब्रैठकर जिस समय त्रद्चों को भूला मुलाता है, उस 
समय भूले के पटरे का अश्रगला भाग (आते समय ), पिछला भाग ( जाते. समय ) और 
मध्यभाग श्रनायास ही उसको दृष्टिगोचर होता है और इसके लिए उसे कोई प्रयत्न नहीं करना 
पहता; उसी प्रकार स्पर्श-स्थान (> नासिकाग्र ) में स्मृति को उपस्थापित कर योगी का चित्त 
आते-जाते आश्वास-प्रश्शाम के आदि, मध्य और अवबसान का अनायास हीं 
अनुगमन करता है | 

जिस प्रकार नगर का द्वारपाल नगर के भीतर झऔ्रौर बाहर लोगों की पूछताछ नहीं 
करता फिरता किन्तु जो मनुष्य नगर के द्वार पर आता है उसकी जाँच करता है, उसी प्रकार 
योगी का चित्त अंत-प्रविष्ट वायु और बहिनिप्क्रान्त वायु की उपेक्षा कर केवल द्वार-प्राप् 
आ्राश्वास-4४ब.ल का अनुगमन करता है। स्थान-विशेष पर स्मृति को उपस्थापित करने से क्रिया 
सुलभ हो जाती है, कोई विशेष प्रयत्न नहीं करना पढ़ता | 


पटि सम्मिद! में आरे की उपमा दी गई हे। जिस प्रकार आरे से काटते समय वक्ष 
को समतल भूमि पर रखकर क्रिया की जाती है और श्राते-जाते आरे के दाँतो की ओर ध्यान न 
देकर जहाँ-जहाँ आरे का दाँत वृक्ष का स्पश करते हैं, वहाँ-वहाँ ही स्मृति उपस्थापित कर आते 
जाते आरे के दाँत जाने जाते हैं और प्रयत्न-चश छेदन की क्रिया निष्पन्न होती हे और यदि कोई 
विशेष प्रयोजन हो तो वह भी संपादित होता है, उसी प्रकार योगी नासिकाग्र या उत्तरोष्ठ में 
स्मृति को उपस्थापित कर सुखासीन होता ह। आते-जाते आआरश्वास-प्रश्यास की ओर ध्यान 
नहीं देता | किन्तु यह बात नहीं हे कि वे उसको अविदित हों, भावना को निष्पन्न करने के 
लिये वह प्रयत्नशील होता है, विघ्नों (-नीवरण) का नाश कर भावनानुयोग साधित करता 
है और उत्तरोत्तर लौकिक तथा लोकोत्तर-समाधि का प्रतिलाम करता है | 

काय और चित्त वीयीर॑म से भावना-कर्म में समर्थ होता है; विभ्नों का नाश और 
बितर्क का उपशम होता है; दश संयोजनों का परित्याग होता है, इसलिए, अ्रनुशयों का 
लेश-मात्र भी नहीं रद्द जाता । 

इस कर्मस्थान की भादना करने से थोड़े ही समय में प्रतिभाग-निमित्त का उत्पाद होता 
है और ध्यान के अन्य अ्रद्धों के साथ अरपणा-समाधि का लाभ होता है। जत्र गणना-क्रिया-वश 
स्थूल अ्राश्वास-प्रश्वास का क्रमश निरोध होता >ै और शरीर का क़ेश दूर हो जाता है, तब 


शरीर ओ्रोर चित्त दोनों बहुत हल्के हो जाते हैं । 
अन्य कर्मस्थान भावना के बल से उत्तरोत्तर विभूत होते जाते हैं। किन्तु यह करमेस्थान 


अधिकाधिक यूक्रम होता जाता हैं । यहां तक कि यह उपस्थित भी नहीं होता । जब्र कर्मस्थान 
१२ डे 
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की उपलब्धि नहीं होती तो योगी को आसन से उठ जाना चाहिये। पर यह विचार कर न 
उठना चाहिये कि श्राचार्य से पूछुना है कि--क्या मेरा कर्मस्थान नष्ट हो गया है। ऐसा 
विचार करने से कर्मस्थान नवीन हो जाता है। इसलिए ग्रनुपलब्ध आश्वाग- पश्वास का पर्यपण 
प्रकृत स्पश-स्थान वश करना चाहिये। जिसकी नाक बड़ी होती है, उसके आश्वास-प्रश्वास 
प्रवतन के समय नासिकाग्र का स्पश करते हैं और जिसकी नाक छोटी होती है उसके अ्राश्वास- 
प्रश्वास उत्तरोष्ठ का स्पर्श कर प्रवर्तित होते हैं। स्म्रति-सम्प्रजन्य पूर्वक योगी को प्रकृत स्पर्श- 
स्थान में स्मृति प्रतिष्ठित करनी चाहिये ! प्रकृत स्पर्श-स्थान को छोटकर अन्यत्र पर्यंपण न 
करना चाहिये | इस उपाय से अनुपस्थित आश्वास-प्रश्वयास को सम्यक उपलब्धि में योगी 
समर्थ होता है | 

भावना करते करते प्रतिभाग-निरमिच उसन्न होता है। यद्द किसी को मणि के सहृश 
किसी को मुक्ता, कुसममाला, धूम-शिखा, पद्मपुष्प, चन्द्र-मण्दल या सूर्-मएणदल के सहश 
उपस्थित होता है। प्रतिमाग-निमित्त की उप्पत्ति संज्ञा से ही होती है । इसलिए संज्ञा की 
विविधता के कारण कर्स्थान के एक होते हुए भी प्रतिमाग-निमित्त नानारूप से प्रकट होता 
है | जो यह जानता है कि श्राश्वास-प्रश्यास ओर निमित्त एक चित्त के आल॑बन नहीं हैं, उसी 
का कर्मस्थान उपचार और अ्रपंणा-समाधि का लाभ करता हैँ | प्रतिभाग-निमित्त के इस प्रकार 
उपस्थित होने पर योगी को इसकी सूचना आनाये को देनी चाहिये।आचाय, मिक्तु के 
उत्साह को बढ़ाते हुए बार-बार भावना करने का उपदेश करता है। उक्त प्रकार के प्रतिभाग- 
निमित्त में ही अनुवंधना और स्पर्श का परित्याग कर भावना-चित्त की स्थापना का जाती है। 
इस भावना से क्रम पृवक श्रपणा होती है । - प्रतिमाग-निमिच की उसत्ति के समय से विज्न 
और क्रेश दूर हो जाते हैं, म्प्रति उपस्थित होती है और चित्त उपचार-ममाधि द्वारा 
समाहित होता है । 

योगी को उक्त प्रतिभाग-निमित्त के वर्ण और लक्षण का ग्रहण न करना चाहिये | 
निमित्त की श्रच्छी तरह रक्ता करमी जाहिये। इसलिए अनुपयुक्त आवास थ्रादि का परित्याग 
करना चाहिये | इस प्रकार निर्मित्त की रक्षा कर निरंतर भावना द्वारा कमंम्थान की वृद्धि 
करनी चाहिये | अ्रपंणा में कुशलता प्राप्त कर, वौय का सम-भाव प्रतिपादित करना चाहिये | 
तदनन्तर ध्यानों का उत्पाद करना चाहिये | 

इस प्रकार ध्यानों का उत्पाद कर जो योगी संलक्षंणा ( + विपश्यना, इसे अभिषमंकोश 
में 'उपलक्षण? कहा है ) ओर विवत्तना (> मार्ग ) द्वारा कमम्थान को वृद्धि करना चाहता 
है और परिशुद्धि (- मार्गफल) प्रात करना चाहता हैं, उसे प.च प्रकार से ( आवर्जन, समझी 
होना, अधिष्ठान, व्युत्यान और प्रत्यवेज्ञण) ध्यानों का थ्रभ्यास करना चाहिये। और नाम-रूप 
की व्यवस्था कर विपश्यना का आरंभ करना चाहिये। योगी सोचता हूं कि शरीर और चित्त 
के कारण आश्वास-प्रश्वास होता है; चित इनका समुत्यापक है ओर शरीर के बिना इनका 
प्रवतेन संभव नहीं है। वह स्थिर करता है कि श्राश्वास-प्रश्वास ओर शरीर रुप हैं श्रौर 
चित्त तथा चेतसिक-धर्म अरूप ( नाम) हैं। इस प्रकार नाम-रूप की व्यवस्था कर वह 
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इनके हेतु का पर्यवण करता है, वह अनित्यादि लक्षणों का विचार करता है. निमित्त का 
निर्वंतंन कर आय-माग म॑ प्रवेश करता है, ओर सकल क्लेश का ध्वंस कर अ्रहत्फल में प्रतिष्ठित 
हो विवर्तना श्रौर परिशुद्धि की प्रयवेद्ञा ज्ञान की कोटि को प्राप्त होता है। इस प्रत्यवेज्ञा को 
पाजि में 'परिपस्सना' कहा है | 


आानापान-स्मृति समाधि की प्रथम चार प्रकार की भावना का विवेचन स्वरूप से किया 
जा चुका है। अरब हम शेप वारद प्रकार की भावना का विचार करंगे | 


यह बारह प्रकार भी तीन वर्गो' में विमक्त किए जाते हैं। एक-एक वर्ग में चार प्रकार 
सम्मिलित हैं | इनमें से पदिला दर्ग वेदनानुपश्यना-बश चार प्रकार का है | 


५, इस वर्ग के पदले प्रकार म॑ योगी प्रीति का अनुभव करते हुए. श्वास का परित्याग 
और ग्रहण करना रीखता है| दो तरह से प्रीति का अनुभव किया जाता है--शमथ-मार्गं 
( # लोकिक-समारि ) में झआजजन-बश और विवश्यना-मांगे में असंमोह-्रश | प्रीति-सहगत 
प्रथम और द्वितीव-ध्यान सम्पादित कर ध्यान-च्षण में योगी प्रीति का अनुभव करता है। प्रीति 
के आरश्रयमत शआ्रालंबन का संवदन होने से प्रीति का अनुभव होता हू । इसलिए यह संवेदन 
आलंबन-वश होता ६ । योगी प्रति-लह॒गत प्रथम ओर द्वितीय ध्यानों को सम्पादित कर ध्यान 

ब्युत्यान करता हैं और ध्यान-संप्रयुक्त प्रीति के क्षुय-क्म का ग्रहण करता है | विपश्यना प्रज्ञा 
द्वारा प्रीति के विशेत् और सामान्य लक्षणों के यथावत्‌ ज्ञान से दर्शन-छण में प्रीति का अनुभव 
होता है | यद् संवेटन असंमीह-बश होता है । 

पटिसंमिदा? में कहा है--जब्र योगी दीघंश्रास लेता है ओर स्मृति को ध्यान के 
संमुखख उपस्थापित करता है तब श्स म्मृति के कारण तथा इस ज्ञान के कारण कि चित्त एकाग्र 
है, योगी प्रीति का अनुभव करता है | इसी प्रकार जब योगी दीर्घश्वास छोड़ता है, हृस्वश्वास 
लेता है, दृस्यत्वास छोड़ता है, सफल श्यास-काब सकल प्रश्वास-काय के आदि, मध्य और 
अवसान राब भागों का अ्रवत्रोत्र कर तथा उन्हें विशद और विभत कर श्वांस छोड़ता और श्वास 
लेता है, काय-पस्कार ( रवास-प्रश्वास ) का उप्शम करते हुए श्वास छोड़ता है और श्वास 
लेता है, तब्र उसका चित एकाग्र दोता है और इस ज्ञान द्वारा वह प्रीति का अनुभव करता 
है। यह प्रीति-संबेदन आालंबन देश होता हू । जो ध्यान की ओर चित्त का आवजन करता 
है, जो ध्यान-समापत्ति के श्षण में आतंत्रन को जानता है, जो ध्यान से उठकर ज्ञान-चक्षु से 
देखता है, जो ध्यान की प्रत्यवेज्ञा करता हे, जो यद विचार कर ध्यानचित्त का अवस्थान 
करता है कि भें इतने काव ते व्यान-रामजन रँगा! वह आजंबननश प्रीति का अनुभव 
करता है। जिन धर्मा' द्वारा शमथ ओर विपश्यना की सिद्धि होती हे, उनके द्वारा भी योगी 
प्रीत का अनुभव करता है| यह थम भद्धा आई पांच इद्धिय हैं ( श्रद्धा, वीये, स्मृति, समाधि 
और प्रशा। वेश के उपशम में इनका आधिपत्य होने से इन्द्रिय”ः संज्ञा पढ़ी । ) जो शमथ 
ओर विपश्यना में हृड श्रद्धा रुता है, जो कुश तो साह करता है, जो स्मृति उपल्थापित करता 
है, जो नित समाहित करता दे और जो प्रज्ञा द्वारा ययामूत दशशन करता है, वह प्रीति का 


है बोद-घमे-दृशम 


अनुभव करता है | यह संवेदन आलंबन-वश और असंमोह-वश होता है| जिसने ६ अ्रभिज्ञा 
का अधिगम किया है, जिसने हेय दुःख को जान लिया है और जिपकी तद्विपयक जिज्ञात्ता 
निवृत्त हो गयी है, जिसने दुःख के कारण क्लेशों का परित्याग ( हेय-हेतु या दुःख-समुदय ) 
किया है, जिसके लिए और कुछ हेय नहीं है, जिसने मार्ग की भाइना की है ( हानोपाय ) 
तथा बिसके लिए और कुछ कर्तव्य नहीं है तथा जिसने निरोध का साक्षात्कार किया है और 
जिसके लिए श्रब ओर कुछ प्राप्य नहीं है, उसको प्रीति का अनुभव होता है। यह प्रीति 


असंमोहवश होती है | 

६. इस वर्ग के दूसरे प्रकार में योगी सुख का अनुभव करते हुए श्वास छोड़ना और 
श्वास लेना सीखता है । सुख का अनुभव भी आलंब्रन-दश और असंमोह-बश होता है । सुख- 
सहगत प्रथम तीन ध्यान सम्पादित कर ध्यान-क्षण में योगी सुख का अनुभत्र करता है, और 
ध्यान से व्युत्यान कर ध्यान-संयुक्त सुख के क्ञयघर्म का ग्रहण करता है | विपश्यना द्वारा मुख 
के सामान्य और विशेष लक्षणों को यथावत्‌ जानने से दर्शन-क्षण में असंमोह-प्रश सुख का श्रनुभव 
होता है | विपश्यना-भूमि में योगी कायिक और चैतसिक दोनों प्रकार के सुख का अनुभव 
करता है | 


७. इस वर्ग के तीसरे प्रकार में योगी चारों ध्यान द्वारा चित्त-संस्कार (+ संज्ञायुक्त 
वेदना । संज्ञा और वेदना चैतसिक धर्म हैं। चित्त ही इनका समुत्थापक हैं । ) का अनुभव करते 
हुए, श्वास छोड़ता और श्वास लेता है । 

८. इस वर्ण के चौथे प्रकार में स्थूल चित्त-संस्कार का निरोध करते हुए, श्वास छोड़ता 
श्रोर श्वास लेता है। इसका क्रम वहीं है जो काय-संस्कार के उपशम का है। दूसरा वर्ग 
चित्तानुप्श्यना-वश चार प्रकार का है। 

६. पहले प्रकार में योगा चारों ध्यान द्वारा खित्य का श्रनुभव करते हुए. श्वास छो इना 
और लेना सींखता है | 

१० दूसर प्रकार म॑ याोर्गी चित्त को प्रमुंदत करत हुए श्वास छोड़ना या लेना 
संखता है । समाधि और विपश्यना द्वारा चित्त प्रमुदित होता है । योगी प्रीति-सहगत प्रथम 
और द्वितीय-ध्यान को संपादित कर ध्यान-ल्ण में संप्रयुक्त प्रीति से जित्त को प्रमुदित करता 
हैं। यह समाधि-वश जित्त-प्रमोद है। प्रथम और द्वितीय-ध्यान से उठकर योगी ्यान- 
सम्प्रयुक्त प्रीति के क्षय-धर्म का ग्रहण करता है | इस प्रकार योगी विपश्यना क्षण में ध्यान- 
सम्प्रयुक्त प्रति को आलंबन बना, चित्त को प्रमुदित करता है | यह विपश्यना-बश 
चित्त-प्रमोद है | 

११, तीसरे प्रकार में योगी प्रथम-ध्यानादि द्वारा चित्त को आलंबन में समरूप से 
श्वस्थित करते हुए श्वास छोड़ना और श्वास लेना सीखता है। अर्पणा-क्षण में समाधि के 
चरम उल्कर्प के कारण चित्त किंचिन्मात्र भी लीन श्रौर उद्धत-माव को नहीं प्राप्त होता तथा 
स्थिर और समाहित होता है। ध्यान से उठकर योगी ध्यान-सम्प्रयुक्त चित्त के ज्ञय-धर्म को 
देखता है श्रौर उसे विपश्यना-क्षण में चित्त के अनित्यता श्रादि लक्षणों का क्षण-क्षण 


पंचम अध्याय है 


पर श्रवबोध होता है | इससे दाणमात्र स्थायी समाधि उत्पन्न होती हैं| यह समाधि श्रालंबन 
में एकाकार से निरंतर ग्रवृत्त होती मालूम पढ़ती हैं और चिच को निश्वल रखती है । 


१२. चौथे प्रकार में प्रथम-ध्यान द्वारा वि्नों (ब्नीवरण) से चित्त को मुक्त कर, द्वितीय 
द्वारा वितक-विचार से मुक्तकर, तृतीय द्वारा प्रीति से मुक्तकर चतुथ-ध्यान द्वार सुख-दुःख से 
चित्त को विमुक्तकर, योगी श्वास छोड़ने और श्वास लेने का अमभ्यारा करता है अथवा ध्यान 
से व्युत्थानकर ध्यान-सम्प्रयुक्त चिच के च्षय-व्र्म का ग्रहण करता है ओर विपश्यना-शण में 
अनित्य-भावदर्शी हो चिच् को नित्य-संज्ञा से विमुक्त करता है अर्थात योगी अ्रनित्यता की 
परमकोटि “भंग? का दर्शन कर संस्कार की थ्रनित्यता का साक्षात्कार करता है । इसलिए संस्कृत 
धर्मों के संत्रंध में उसकी जो मिथ्या-संज्ञा है, ८ह दूर हो जाती है । जिसका अ्रनित्य-भाव है 
वह दुःख है, सुख कदापि नहीं है; जो दु.ख है, वह अनाध्मा है, श्रात्मा कभी नहीं है । 
इस ज्ञान द्वारा वह चित्त को सुख-संज्ञा ओर आत्म-संज्ञा से विमुक्त करता है, वह देखता है 
कि जो अनित्य, दु.ख ओर अनात्मा हैं उसमें अभिरति और रण न होना चाहिये | उसके 
प्रति योगी को निवंद और वैराग्य उद्न्न होता है। वह जिच्त को प्रीति श्रौर राग से विमुक्त 
करता है। उ9 योगी का चित्त संस्कृत-धर्मों से विरक्त होता है, तब वह संस्कारों का नियोषर 
करता है, उन्हें उत्पन्न होने नहीं देता। इस प्रकार निरोध-ज्ञान द्वारा वह जित्त को उर्सात्त 
धर्म-समुदय से विमुक्त करता है | संस्कारों का निरोध कर वह नित्य आदि आकार से उनका 
ग्रहण नहीं करता, वह उनका परियाग करता है, वह क्लंशों का परित्यात करता हैँ और 
संस्कृत-धर्मो' का दो देखकर तद्विपरात असंस्कृत-बर्म निर्वाशु में चित्त का प्रवेश करता है । 

तीसरा वर्ग भी चार प्रकार का हैं । 


१३, पहले प्रकार मे योगी अनित्य-ज्ञान के साथ श्वास छोड़ना और श्वास लना 

सीखता है | पहले यह जानना चाहिये कि अनित्य क्या है ! अनित्यता क्या है ! अनित्य-इशन 

कहते हैं ? ओर अ्रनित्य-दर्शी कौन है ? पंचस्कंध अनित्य हैं, क्योंकि इनके--उत्पत्ति 

विनाश, ओर अन्यथाभात्र हैं। पंचस्कंधों का उत्पत्तिविनाश ही अनित्यता है। यह उत्पन्न 

होकर अभाव को प्राप्त होते हैं। उस आकार म॑ उनकी श्रवस्थिति नहीं होती | उनका छणु-भंग 

होता है | रूप आदि को अनित्य देखना अनिव्यानुपश्यना है | इस ज्ञान से जो समय्रातत हैँ, 
वह अनित्यदर्शों है । 


१४, दूसरे प्रकार म॑ योगी विराग-ज्ञान के साथ श्वास छोड़ना और श्वास लेना साखता 
है | विराग दो हैं-- १. क्षय-विराग और २, अलन्त-विराग । संस्कारों का क्षण-भज्ञ क्षय-विराग 
है| यद क्षणिक निरोध है | अ्रत्यन्त-विराग, निर्वाण के अधिगम से संस्कारों का अत्यन्त, न कि 
क्ञणिक, निरोध होता है। क्षय-विराग के ज्ञान से विपश्यना और अत्यन्त-विराग के ज्ञान से 
मार्ग की प्रद्दधत्ति होती हे । 


१४. तीसरे प्रकार म॑ योगी निरोधानुपश्यना से समन्वागत हो श्वास छोइना ओर श्वास 
लेना सीखता है। निरोध भी दो प्रकार का है--१, क्षय-निरोध और २. अ्रलन्त-निरोध | 


है छे बोद-घम दृशन 


१६, चौथे प्रकार में योगी प्रतिनिसगौनुपश्यना से समन्वागत हो श्वास छोड़ना ओर 
श्वास लेना सीखता है | प्रतिनिरर्ग (>-त्याग ) भी दो प्रकार का है--१, परित्याग-प्रतिनिसग 
और २. प्रस्कन्दन-प्रतिनिसर्ग | विपश्यना और मार्ग को प्रतिनिसर्गानुपश्यना कदते हैं। विपश्यना 
द्वारा योगी अभिसंस्कारक स्कन्धों सहित क्लेशों का परित्याग करता है. तथा हंस्कृत-धर्मों' का 
दोष देखकर तद्विपरीत-शअ्रसंस्कृत निर्वाण में प्रस्कन्दन अ्रथौत्‌ प्रवेश करता है | 


इस तरह १६ प्रकार से आनापान-स्मृति-समाधि की भावना की जाती है। चार-चार 
प्रकार का एक-एक वर्ग है। अन्तिम वर्ग शुद्ध उपासना की रीति से उपदिष्ट हुआ है; शेष वर्ग 
शप्तथ तथा विपश्यना, दोनों रीतियों से उपदिष्ट हुए हैं। [ शमथ लौकिक-समाधि को कहते हैं; 
विपश्यना एक प्रकार का विशिष्ट ज्ञान है, इसे लोकोत्तर-समाधि मी कहते हैं। ] 

आनापान-स्मृति-भावना का जब परमोत्कर्प होता है तब चार रुत्ृत्युपस्थापन का परिपृरण 
होता है । स्मृत्युपस्थापनाओं के सुभावित होने से सात बोध्यज्ञों का ( स्मृति, धर्मन्िचय, वीर्य, 
प्रीति, प्रश्रव््रि, समाधि, उपेक्षा ) पूरण होता है और इनके पूरण से मार्ग ओर फल का अ्धि- 
गम होता है । 

इस भावना की विशेषता यह है कि मृत्यु के समय जत्र श्वास-प्रश्वास निरुद्ध होते हैं, 
तब योगी मोह को प्राम्त नहीं होता । मरण समय के अन्तिम आाश्वास-प्रश्वास उसको विशद 
आर विभूत होते हैं। जो योगी आनापान-स्मृति की भावना भली प्रकार करता है उसको 
मालूम पत्ता है कि मेरा आायु-संम्कार अब इतना अ्रवशि'्र रह गया है | यद जानकर वह अपना 
कृत्य संपादित करता है और शान्तिपूर्वक शरीर का परित्या। करता है | 


चार ब्रह्म-विद्दार 

मंत्री, करुणा, भुदिता और उपेक्षा बद चार चित्त की सर्वोत्कृष्ट और दिव्य अवस्थायें 
हैं | इनको 'ब्रह्म-विहारः कंहते हैं | चित्त-विशुद्धि के यह उत्तम साधन हैं | जीवों के प्रति किस 
प्रकार सम्यक व्यवद्दार करना चाहिये इसका भी यह निदर्शन है। जो योगी इन चार ब्रह्म- 
विहारों की भावना करते हैँ उनकी सम्यक-प्रतिपत्ति होती है । वह सब प्राणियों के हित-सुख 
की कामना करता है। वह दूसरों के दुःखों को दूर करने की चेश करता है। जो सम्पन्न हैँ 
उसको देखकर वह प्रसन्न होता है, उनसे ईर्ष्या नहीं करता | सत्र प्राणियों के प्रति उसका' सम- 
भाव होता है, किसी के साथ वह पत्नपात नहीं करता | 

संक्षेप में--इन चार भावनाश्रों द्वारा राग, द्वेष, ईर्ष्या, श्रयूया, श्रादि चित्त के मज्ञों 
का चालन होता है। योग के अन्य परिकर्म केवल आत्म-हित के साधन हैं, किन्तु यह चार 
ब्रह्म-विद्ार परहित के भी साधन हैं | 

आय-धर्म के ग्रन्थों में इन्हें अ्प्रामाण्य' या अप्रमाण”! भी कहा है। क्योंकि इनकी 
इयता नहीं है| अपरिमाण जीव इन भावनाश्रों के आलम्बन होते हैं । 

जीवों के प्रति स्नेह और सुद्दद्‌भाव प्रवर्तित करना मैत्री है। मेत्री की प्रवृत्ति परद्वित- 
साधन के लिए, है | जीवों का उपकार करना, उनके सुख की कामना करना, द्वेष और द्रोह का 
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परित्याग, इसके लक्षण हैं। मैत्री भावना की सम्यक-निष्पत्ति से द्वेव का उपशम होता है। 
राग इसका आसन्न शत्रु है। राग के उत्पन्न होने से इस भावना का नाश होता है। मैत्री की 
प्रबत्ति जीवों के शील श्रादि गुण-ग्रहण-वश होती है। राग भी गुण देखकर प्रजोमित होता 
है | इस प्रकार राग ओर मैत्री की समान-शीलता है। इसलिए कभी-कभी राग मैत्रीवत्‌ प्रतीर- 
मान हो प्रदंचना करता है। स्मृति का किंनिन्मात्र भी लोग होने से राग मैत्री को अपनीत कर 
आलम्बन में प्रवेश करता है। इसलिए यदि विवेक ओर सात्रधानी से भावना न की जाय तो 
चित्त के रागारूढ़ होने का भय रहता है। हमको सदा स्मरण रखना चाहिये कि मैत्री का 
सोहाद तृप्णा-वश नहीं होता, किन्तु जीवों की हित-साथना के लिए होता है। राग, लोभ, 
ओर मोह के वश होता है किन्तु मैत्री का स्वेह मोह-तश नहीं होता किन्तु ज्ञानपू्बक होता 
है । मैत्री का स्राव अद्ेप है श्रोर यह अ्रलोभ-युक्त होता है | 


पराये दुःग्व को देलकर सत्पुरुषों के हृदय का जो कम्पन होता है उसे 'करंणा? कहते 
हैं| करुणा की प्रव॒त्ति जीवों के दुःख का अ्पनय करने के लिए टाोंती है, दूसरों के दु सत्र को 
देग्वकर साधु-पुरुष का हृदय करूणा से द्रवित हो जाता है। वह दूसरों के दु.खख को सहन नहीं 
कर सकता, ज। +७णाशील पुरु+ है वह दूमरों की विदिंसा नहीं कर्ता। करूए-प्रावना की 
सम्यक-निष्यत्ति से विहिंसा का उपशम होता है। शोक की उतपत्ति से इस भावना का नाश 
होता है | शोक, दौर्मनस्व इस भावना का निकट शत्रु है । 


मुदिता? का लक्षण 'हप? है। जो मुद्िता की भावना करता है वह दूसरों को सम्पन्न 
देखकर ह५ करता है, उनसे शरष्या या द्वेव नहीं करता । दूसरों की सम्धत्ति, पुण्य, और गुणो- 
त्क4 को देखकर उसको अ्रयूयरा ओर अ्प्रीति नहीं ठपन्न होती | मुद्रिता की भावना की 
निष्पत्ति से अरति का उपशम द्वोता है, पर यह प्रीति संसारी पुरुष की प्रीति नहीं है । 
प्रथग्जनोचित प्रीति-बश जो हर्ष का उद्बंग होता है उससे इस भावना का नाश होता है। 
मुदिता-भावना में हप॑ का जो उत्ाद होता है उसका शान्त प्रवाह होता है। वह उद्बेग और 
क्तोभ से रहित होता है । 


जीवों के प्रति उदासीन भाव 3पेक्षा” है। (उपेक्षा? की भावना करने वाला योगी जीवों के 
प्रति सम-भाव रखता डै, वह प्रिय-अ्रप्रिय में कोई भेद नहीं करता | सबके प्रति उसकी उदासीन- 
वृत्ति होती है | वह प्रतिकूल और अ्रप्रतिकूल इन दोनों आकारों का ग्रहण नहीं करता, इसी- 
लिए. उपेक्षा-भावना की निष्पत्ति होने से विहिंसा और अ्रनुनत्र दोनों का उपशम होता है | 
उपेक्षा-भावना द्वारा इस ज्ञान का उदय होता है कि “मनुष्य कर्म के अधीन है, कर्मानुसार ही सुख 
से सम्पन्न होता है या दुःख से मुक्त होता है या प्राप्त-सम्पत्ति से च्युत नहीं होता” | यही 
शान इस भावना का आसन्न-कारण है। मैत्री श्रादि प्रथम तीन भावनाओं »रा जो विविध 
प्रवत्ति होती थी उसका ज्ञान द्वारा प्रतिषेष होता है। श्थकू-जनोचित अज्ञान-बश उपेक्षा की 
उत्पत्ति से इस भावना का नाश होता है । 

यह चारों ब्रक्ष-विद्दार समान रूप से शान और सुगति को देने वाले हैं । 
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मैत्री-माद-भावना का विशेष कारये द्वेष (व््यापाद) का प्रतिघात करना है। करुणा- 
भावना का विशेष कार्य॑ विहिंसा का प्रतिघात करना है| मुद्ता-भावना का विशेष काये अ्ररति, 
झ्रप्रीति का नाश करना है श्रौर उपेक्षा-भावना का विशेष काय राग का प्रतिघात करना है । 

प्रत्येक्ष भावना के दो शत्रु हैं--१. समीपवर्ती, २. दूरवर्त्ती | मैत्रीमभावना का 
समीपवरत्ती शत्रु राग है। राग की मैत्री से समानता है । ब्यापाद उसका दूरवर्त्ती शत्रु हैं | 
दोनों एक दूसरे के प्रतिकूल हैं | दोनों एक साथ नहीं रह सकते। बव्यापाद का नाश करके 
ही मैत्री की प्रवुत्ति होती है। करुणा-भावना का समीपवर्त्ती शत्रु शोक, दोम॑नस्य है। जिन 
जीवों की भोगादि-विपत्ति देखकर चित्त करुणा से श्राद्र हो जाता है, उन्हीं के विषय में 
तन्निमित्तशोक भी उत्पन्न हो सकता है। यह शोक, दौमनस्य एथग्जनोचित है, लो संसारी पुरुष 
है वह इष्ट , प्रिय, मनोर्म और कमनीय रूप की अ्रप्राप्ति से श्रौर प्राप्त-सम्पत्ति के नाश से 
उद्विम्न और शोकाकुल हो जाते हैं। जिस प्रकार दुश्ख के दर्शन से करुणा उत्रन्न होती है 
उसी प्रकार शोक भी उत्पन्न होता है। शोक करुणा-भावना का आसन्न शत्रु है | विहिंसा 
दूरवत्ती शत्रु है | दोनों से भावना को रक्षा करनी चाहिये | 

पृथग्जनोचित सौमनस्य मुदिता-भावना का समीपवर्त्ती शत्रु है। जिन जीवों की भोग- 
सम्पत्ति देखकर मुदिता की प्रवृत्ति होती है उन्हीं के विपय में तन्निमित्त प्रथग्जनोचित सोौमनस्य 
भी उत्न्न हो सकता है। वह इष्ट, प्रिय, मनोरम और कमनीय रूपों के लाभ से संसारी पुरुष 
की तरह प्रसन्न हो जाता है| जिस प्रकार सम्पत्ति-दर्शन से ४दिता की उत्पत्ति होती है उसी 
प्रकार प्रथग्जनोचित सौमनस्य भी उत्लनन्न होता है। यह सौमनस्य मुदिता का असन्न-शत्रु है । 
अरति, अप्रीति दूरवत्ती-शत्रु हैं | दोनों से मा+ना को सुरक्षित रखना चाहिये | 

अशान-सम्मोह प्रवर्चित उपेक्षा उपेच्म-भावना का आसन्न-शत्रु है। मूढ़ और अ्रज्ञ पुरष, 
ज्सने ज्ञेशों को नहीं जीता-है, जिसने सब क्लेशों के मूलभूत सम्मोह के दोष को नहीं जाना है 
और जिसने शास्त्र का मनन नहीं किया टै, वह रूपों को देखकर उपेक्षा-भाव प्रदर्शित कर सकता 
है, पर इस सम्मोहपूर्वक उपेक्षा द्वारा ब्रेशों का अतिक्रमण नहीं कर सकता। जिस प्रकार 
उपेक्षा-मावना गुण-दोप का विचार न कर केवल उदासीन-इत्ति का अवलम्बन करती है, उसी 
प्रकार श्रशञानोपेज्षा जीवों के गुश-दोष का विचार न कर केवल उपेक्षावश प्रवृत्त होती है | यही 
दोनों की समानता है। इसलिए, यद्द श्रज्ञानोपेक्षा उपेक्षा-मावना का आसन्न-शत्रु है। यह 
अजानोपे्ा प्ृथग्जनोचित है । राग और द्वेप इस भावना के दूखतीं शत्रु हैं| दोनों से भावना- 
चित्त की रक्षा करनी चाहिये | 

सत्र कुशल-कर्म इच्छा-मूलक हैं। इसलिए, चारों ब्रह्म-विहार के श्रादि में इच्छा है, 
नीवरुण (> योग के अन्तराय ) श्रादि ज्ञेशों का परित्याग मध्य में है, श्रौर श्रपंणा[-समाघि 
पर्यवसान में है | एक जीव या श्रनेक प्रशसि रूप में इन मावनाओं के श्रालम्बन हैं। आ्रालम्बन 
की वृद्धि क्रमश: होती दे | पहले एक आवास के जीबों के प्रति भावना की जाती है | श्रनुक्रम 
से आलम्बन की दृद्धि कर एक ग्राम, एक जनपद, एक राज्य; एक दिशा, एक चक्रवाल के 
जीवों के प्रति भावना द्वोती दे । 
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सत्र क्लेश, द्वेप, मोह, राग पाक्षिक हैं। इनसे चित्त को विशुद्ध करने के लिए यह 
चार ब्रह्म-विहार उत्तम उपाय हैं। जीवों के प्रति कुशल-चित्त की चार ही बृत्तियाँ हैं---दूसरों 
का हिंत-साधन करना, उनके दुश्व का अपनयन करना, उनकी सम्पन्न अवस्था देखकर प्रसन्न 
होना और सब प्राणियों के प्रति पक्षपात-रहित और समदर्शी होना | इसीलिए ब्रह्म-विहारों की 
संख्या चार हैं | जो योगी इन चागें की भावना चाहता है उसे पहले मैत्री-भावना द्वारा जीवों 
का हित करना चाहिये। तदनन्तर दु.ख से अ्रभिभूत जीवों की प्रार्थना सुनकर करुणा-भावना 
द्वारा उनके दुःख का अपनयन करना चाहिये | तदनन्तर दुःखी लोगों की सम्पन्न-अ्रवस्था देस्व- 
कर मुदिता-भावना द्वारा प्रमुद्वित होना चाहिये श्रौर तत्पश्रात्‌ कनव्य के ग्रभाव में उपेक्ना-भावना 
द्वारा उदासीन-वत्ति का अवलम्ब करना चाहिये। इसी क्रम से इन भावनाओं की प्रवत्ति होती 
है अन्यथा नहीं | न्‍ 

यद्यपि चारों ब्रह्म-विहार अ्प्रमाण हैं तथापि पहले तीन केवल प्रथम तीन ध्यानों का 
उत्पाद करते हैं और चोथा ब्रह्म-विहार अन्तिम ध्यान का ही उत्पाद करता है। इसका कारण 
यह है कि मैत्री, करूणा और मुदिता, दौर्मनस्थ-संभूत, व्यापाद हिद्िंसा और अ्ररति के प्रतिपत्ष 
होने के काग्णु सौमनस्य-रहित नहीं होती। सौमनस्य-सहित होने के कारण इनमें सौमनस्य- 
विरहित उपेक्ञासहगत चतुथ-ध्यान का उत्तार नहीं हो सकता। उपेक्षा-वेदना से संयुक्त होने 
के कारण केवल उपेत्ता ब्रह्म-विद्ार में अन्तिम-ध्यान का लाम होता है । 

चार अरूप-ध्यान 

चार व्क्म-विहारों के पश्चात्‌ यार अ्रूप-कर्मस्थान उद्िष्ट हैं। अरूप-आयतन चार 
हैं-- आकाशानन्त्यायतन, विज्ञानानन्यायतन, आ्राकिश्वन्यायतन ओर नैवसंज्ञानासंज्ञायतन । 

चार रूपध्यानों की प्राप्ति होते पर ही अरूउ-ध्यान की प्रासि होती है, करजरूप काय 
में और इद्धिय तथा उनके विय्य में दोय देखकर रूप का समतिक्रम करने के हेतु से यह ध्यान 
किया जाता है | चौथे ध्यान में कसिशणु-रूप रहता है । उस कसिए-रूप का समतिक्रम इस ध्यान 
में होता है। जिस प्रकार कोई पुरुष सर्प को देखकर भयभीत हो भाग जाता है, और सप 
के समान दिखाई देतेवाले रज्जु आदि का भी निवारण चाहता है, उसी प्रकार योगी करज-रूप 
से भगभीत हो चतुर्थ-ध्यान प्राप्त करता है, जहाँ करजरूप से समतिक्रम होता है, लेकिन उसके 
प्रतिभाग-रूप कसिण॒-रूप में स्थित होता है। उस कसिण-रूत का निवारण करने की इच्छा से 
योगी अ्ररूपध्यान को प्राप्त करता है, जहा सभी प्रकार के रूप का समतिक्रम संभवर है । 

झाकाशानन्ध्यायतन--में तीन संज्ञाओं का निव्रारण होता है :--रूय-संज्ञा अर्थात्‌ 
जड़सृष्टि सम्बन्धी विचार; प्रतिष-संज्ञा श्र्थात्‌ इन्द्रिय और विपयों का प्रत्याघात-मूलक 
विचार: नानात्व-संज्ञा अर्थात्‌ अनेकविध रूप-शब्दादि-अलम्बनों का विचार। इन तीनों 
संशाओं का अ्रनुक्रम से समतिक्रम, अस्तंगम, और अमनसिकार होने पर आ्राकाश अनन्त है? 
ऐसी संज्ञा उत्पन्न होती है। इसे आकाशानन्त्यायतन-ध्यान कहते हैं | 

परिच्छिन्न आ्राकाश-ऊसिण को छोड़कर अन्य किसी कसिण को श्रालम्बन कर चतुथ- 
ध्यान को प्राप्त करने पर ही यह भावना की जाती है। कसिण पर चतुथ-ध्यान साध्य करने 
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के पूर्व ही उस कसिण की मर्यादा श्रनन्‍्त की जानी चाहिये। कसिण प्रथम छोटे श्राकार का 
होता है, जिसे श्रनुक्रम से बदाकर समस्त विश्वाकार किया जाता है, उस विश्वाकर-श्राइृति 
पर चत॒र्थ-ध्यान साध्य करने के पश्चात्‌ योगी अपने ध्यान-बलसे उस आकृति को दूर करके 
(विश्व में केवल एक आकाश दी भरा हुआ है? ऐसा देखता है। चतु॒र्य-ध्यान तक रूपात्मक 
अआलम्बन था; श्रत्र अरूपात्मक आलम्बन है। इसलिए आकाश अनन्त है? ऐसी संज्ञा होने 
से इसे आकाशानन्तायतन कहा है | 

विज्ञानानन्व्यायतन--एस ध्यान में योगी आकाश-संजशा का समतिक्रम करता है । 
ग्राकाश की अनन्त मय” ही विज्ञान की मर्यादा है। ऐसी संज्ञा उत्नन्न करने पर वह विज्ञान 
का आ्रानन्तय जिसका आलम्बन है, ऐसे ध्यान को प्राप्त करता है । 

आकिश्वन्यायतन--इस ध्यान में योगी विज्ञान में मी दोष देखता है और उसका 
समतिक्रम करने के लिए, विज्ञान के अ्भात्र की संज्ञा प्राप्त करता है। “अमाव भी अ्रनन्त है 
कुछ भी नहीं है, कुछ भी नहीं हैं, सच कुछ शान्त है? इस प्रकार की भावना करने पर योगी 
इस तृतीय अरूप-ध्यान को प्राप्त होता है । 


नेवंज्ञानातंज्ञायनन--अ्रभाव की संज्ञा भी बढ़ी स्थूल है। अभाव की संज्ञा का 
भी अ्रभातर जिसमें है, ऐसा अ्रति शान्त, सूछ्म यह चौथा आयतन है। इस ध्यान म॑ संज्ञा 
अति 'सृक्धम-रूप में रहती है, इसलिए उसे असंज्ञा नहीं कह सकते, ओर स्थूल-हूप में न 
होते के कारण उसे संज्ञा भी नहीं कहते हैं। पालि में एक उपमा देकर इसे समझाया है। 
गुर और शिप्य प्रत्राप में थे। रास्ते में थोड़ा पानी था। शिष्य ने कदा श्राचाय | मार्ग 
में पानी है; इसलिः, जूता निशात लीजिये। गुरु ने कहा--अ्रच्छा तो स्नान कर लू , 
लोटा दो !! शियर ने कद --“गुरु जी | रनान करने योग्य पानी नहीं है |? जिस प्रकार 
उपानह को भिंगाने के लिः. पर्याप्त पानी है किन्तु स्नान के लिए पर्याप्त नहीं, इसी प्रकार 
इस आयतन में संज्ञा का अ्रतिसूद्रम अंश विद्यमान है किन्तु संज्ञा का कार्य हो, इतना स्थूल भी 
वह नहीं है, इसीलिए, इस आआयतन को नैवमंज्ञानासंशायतन कहा है । 

इस आयतन को प्राप्त करने पर ही योगी निरोध-समापत्ति को प्राप्त कर सकता है, 
जिसमें अमुक काल ( ८ सातदिन ) तक योगी की मनोबूत्तियों का श्रास्यंतिक निरोध होता है | 

इन चार अरूप-ध्यानों में केवन दो ही ध्यानान्न रहते हैं--उपेज्ञा और चित्तै- 
काग्रता । ये चार ध्यान अनुक्रम से शान्ततर, प्रणीततर, श्रीर सूच्रमतर होते हैं। 


आहार में प्रतिकूल-संश्ना 
आारूप्य के अनन्तर आहार में प्रतिकू त-संशा नामक कमस्थान निर्दिष्ट है। आइरण 
करने के कारण “द्राहार' कदते हैं। यह चत॒र्विधर है--कव्ल्लीकार (खाद्य पदार्थ ), स्पर्शादार 
मनोसश्वेतनाहार और विज्ञानाद्ार। इनमें से कबतीकार आहार ओ्रोजयुक्त-रूप का आहरण 
करता है; स्पशाहार सुत्र, दुःख, उपेक्षा, इन तीन वेदनाओं का आइरण करता है, मनोसस्चे 
तनाहार काम, रूप, श्ररूप भ्रों में प्रतिसन्धि का आहरण करता है विज्ञानाहार प्रतिसन्धि के क्षण 
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में नाम-रूप का श्राहरण करता है। ये चारों आहार भयस्‍्थान हैं, किन्तु यहाँ केवल कलीकार 
ग्राहार ही श्रभिप्रेत है । उस आहार में जो प्रतिकूल-संज्ञा उत्मन्न होती है, वही यह कमस्थान 
है | इस कर्मस्थान की भावना करने का इच्छुक योगी असित, पीत, खायित, सायित प्रमेद का 
जो कवलीकार श्राह्दर है, उसके गमन, पर्ययण परिमोग, आशय, निधान, श्रपरिपकक्‍वता, 
परिपक्वता, फल, निष्यन्द श्रौर सम्रत्नण रूप से जो अ्रशुनिभाव का विचार करता है, उस 
विचार से उसे आ्राद्वार में प्रतिकूल-संज्ञा उत्तन्न होती है, और कदलीकार-आाहार उसी प्रकार 
प्रक: होता है। वह उस प्रतिकूल भावना को बड़ाता है। उसके नीवरणों का विप्कम्मन होता 
है और चित्त उपचार-समाधि को प्राप्त होता है; अ्रपंणा नहीं होती है । 


इस संज्ञा से योगी की स्त-तृष्णा नष्ट होती है। वह केवल दु ख-निस्सरण के लिए ही 
आहार का सेवन करता है; पश्च काम-गुण में राग उत्न्न नहीं होता और कायगता-स्मृति उत्पन्न 


होती है | 
चतुर्घातु-व्यवस्थान 

चालीस कर्मस्थानों में यह अ्रन्तिम-कर्मस्थान हैं। स्वभाव निरुपण द्वारा विनिश्चय को 
ध्यकःथार' फहते हैं। मदहासतिपट्टान, महाहत्थिपाद्रोगम, राहुलोबाद आदि सूत्रों में इसका 
विशेष-बर्णन आता है। महारसातपद्ठान-सुत्त म॑ कहा हँ--“मक्ुओ ! जिस प्रकार कोई दक्ष 
गोघातक बैल को मार कर चौराहे पर खण्ड-लण्ड कर रख दे और उसे उन खण्डों को देखकर 
“यह बेल हैं? ऐसा संज्ञा नहीं उत्पन्न होती, उता प्रकार मिक्षु इसी काय को धातु द्वारा व्यवस्थित 
करता हूं क--इस काय मे 'प|थवा-बातु हैं, आपो-पातु हूं तेजो-धातु है, वायु-धातु है | इस 
प्रकार के व्यवस्थान सं काय मे “यह सच्च है, यह पुदूगल है, यह आत्मा है?! ऐसी संज्ञा नष्ट 
होकर धातु-तज्ञा ही उत्तन्न होता हैं । 

भिन्तु इस संज्ञा कीं उत्पन्न कर अपने आ्ध्यात्मिम श्रोर बाह्य-रूप का चिन्तन करता 
है | वह आचार्य के पास ही केशा-ज्ञोमा-नखा-दन्ता आ्रादि कमेस्थान को ग्रहण कर उनमें भी 
चतुर्धातु का व्यवस्थान करता ६; फिर (थिवी-श्रादि महाभूतों के लक्षण, समुत्यथान, नानात्व 
एकत्व, प्रादुधोव, संज्ञा, परिहार और विकार का |चनन्‍्तन करता है। उनम अनात्म-संज्ञा, दुश्ख- 
पंशा, और आनत्य-संज्ञा की उत्नन करता ह ओर उपचार-समाधि को प्राप्त करता है । श्रपेणा 
प्राप्त नहीं होती | 


चतुधीतु-व्यवस्थान म॑ श्रनुयुक्त योग शू्यता म॑ अवगाह करता हूँ, सत्संज्ञा का समुद्‌. 
घात करता हे ओर महाप्रश्ा का प्रात करता है । 


विपश्यना 


तमाधि-मार्ग का विश्तृत-बर्णन हमने ऊपर दिया हू | किन्तु निवास के प्रार्था को शमथ 
की भावना के पश्चात्‌ विपश्यना की दुद्धि करना आवश्यक ६। इसके बिना अ्रहत्पद मे प्रतिष्ठा 
नहीं द्ोती। 


१७७० बोख-घसम-वृशन 


विपश्यना एक प्रकार का विशेष दशन है | जिस समय इस शान का उदय होता है 
कि--सब धर्म अनित्य हैं, दुःखमय हैं तथा अनात्म हैं---उस समय विपश्यना का प्रादुर्भाव 
द्ोता है | 

बौद्धागम में पुदूगल ( जीव ) संस्कार-समूह है । यह एक सन्‍्तान है। आत्मा नाम का 
नित्य, भ्र्र और स्वरूप से अ्रविपरिणाम-धर्म वाला कोई पदार्थ नहीं है, पश्च-स्कन्ध-मात्र है। 
रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार, और विज्ञान यह स्कन्ध-पश्चक क्षण-क्षण में टत्पद्ममान और विनश्य- 
मान हैं । यह साश्रव धर्म "दुःख? है, क्योंकि क्लेश-देतु-अश इनकी उत्पत्ति होती है। क्लेश 
सन्तान को दूपित करते हैं | दुःख का श्रन्त करने में प्रज्ञा की प्रधानता है । पहले इसका ज्ञान 
होना चाहिये कि न आत्मा है, न आत्मीय, सब संस्कृत-धर्म अनित्य हैं। जो सब्च धर्मों को 
अनित्यता, दुःखता और श्रनात्मता के रूप में देखता हैँ वह यथाभूतदर्शी हँ | उसको विपश्यना- 
जान प्राप्त ह । इसीलिए, घमंपद की अर्थकथा" म॑ आत्मभाव के क्षय-व्यय की प्रतिष्ठा कर 
सतत अभ्यास से अर्हत्पद के ग्रहण को विपश्यना कहा है । 

विपश्यना प्रज्ञा का मार्ग है | इसे लोकोत्तर-समाधि भी कहते हैं। इस मार्ग का अनु- 
गामी “विपश्यनायानिक”ः कहलाता है। सप्त-विशुद्धियों द्वारा विपश्यना-मार्ग के फल की प्राप्ति 
होती है | यह सात विशुद्धियाँ इस प्रकार हँ--- 


१. शील-विशुद्धि; २, चित्त-विशुद्धि; ३, दृष्टि-विश्वुद्धि ( ८५ नामरूप का यथावद्॒शंन ); 
४. कांत्षा-वितरण-विशुद्धि (८: संशयों को उत्तीर्ण कर नाम-रूप के हेतु का परिग्रह ). ४. मार्ग 
माग-शानदशन-विशुद्धि (+>मार्ग और अमाग का ज्ञान और दर्शन ); ६. प्रतिपत्तिज्ञानदर्शन- 
विशुद्धि (-- अशंगिक मार्ग का ज्ञान तथा प्रत्यक्ष-साज्षात्कार ); ७, ज्ञानदर्शन-विशुद्धि (- सोता- 
पत्ति-मार्ग, सकृदागामि-माग, अ्नागामि-माग, अ्रहन्मागं, इन चार मार्गों! का शान और 
प्रत्यक्ष दशन )। 


१. इमस्सि सासने कति धुरानीति ? गन्थधुरं विपस्सना धुरन्ति द्वे येव धुरानि भिक्‍खूति | ' ' 
कतमं विपस्सना धुरम्ति ? सस्खहुक शुत्तिनो पन पन्‍्थ सेनासनामिरतस्स अफ्तभावे 
खयवय पदहपेत्वा सातशकिरियवसेन विपस्सन वड़देत्वा अरहत्तगदणन्ति हद विपस्सनाधुरं 
मामाति । [ धम्मपदट्ुकथा ।१|$ ] 


| आक- 
छितीय स्वण्लछ 
सदायान-घर्स ओर दशोेन 
उसकी उत्पक्षि तथा विकास- 
साहित्य अप्रोर साधना 


बहू अध्याय 


महायान-घम की उत्पत्ति 

जब महाराज अशोक बौद्ध हो गये, तब उनका प्रश्नय पाकर बौद्ध-धर्म बहुत फैला । 
उनका विस्तृत साम्राज्य था। उन्होंने धर्म का प्रचार करने के लिए दूर-दूर उपदेशक भेजे | 
भारत के बाहर भी उनके +,जे उपदेशक गये थे | उन्होंने अनेक स्तूप और बिहार बनवाये | 
अशोक के कौशाम्ब्री के लेख से मालूम होता है कि यहाँ एक भिन्तु-संघ था। एक संघ का 
पता सारनाथ के लेख से चलता है। भात्रू लेव में अशोक कहते हैं कि सत्र बुद्ध-बचन 
सुमाषित हैं किन्तु में कुछ वचनों की विशेत॒ रूप से सिफारिश करता हूँ। उन्हों के समय में 
'खुतन? में मारतीयों का उपनिवेश हुआ। वहाँ से ही पहले पहल बौद्ध-धर्म चीन गया | 

अशोक के समय में त्रौद्ों में मूत्तिपूजा न थी। बुद्ध का प्रतीक रिक्त-आसन, चक्र, 
कमल-पुष्प, या चरणपादुका था | स्वृप में बुद्ध का धातुर्भ रखकर पूजा करते थे | कथा है 
कि अशोक ने बुद्ध की अस्थियों को प्राचीन स्तूप्रों से निकाल कर ८४००० स्तूपों में बॉट 
दिया । चैत्य की पूजा भी प्राचीन थी। श्रारंभ में बुद्ध यद्यपि अन्य अहहतों की अपेक्षा श्रेष्ठ 
सममे जाते थे; यद्यप उनका जन्म, उनके लक्षण, मार-र्षण, जन्म के पूर्व तुलनितलोक में 
निवास, उनकी मृत्यु, सभी अद्भुत थे; तथापि प्राचीन निकायों के अनुसार बुद्ध का निवोण 
भ्रन्य अ्हतों के निवौण से भिन्न न था। उनका यद्द विश्वास ग था कि परिनिदृत बुद्ध इस 
लोक में हस्तक्षेग कर सकते हैं । यद्रपि ये बुद्ध के निर्वाण को महाशृत्य मानते थे तथापि 
उनके लिए. बुद्ध त्राता नहीं थे जैसे ईसाईयों के लिए ईसामसीह त्राता हैं। शास्ता ने कहा 
है कि ठुम्दीं अपने लिए दीपक हो, दूसरे का आश्रय मत लो, धर्म ही एकमात्र तुम्द्दारा दीप, 
शरण, सहाय, हो | बुद्ध का कहना था कि निर्वाण का सक्षात्कार प्रत्येक को खयं करना होता 
है। उनके लिए वे रुंघ के गणाचार्य थे, शास्ता थे। वे उनके लिए. मैत्री और ज्ञान की मूत्ति 
थे | उनको बुद्ध की शरण में जाना पढ़ता था। बुद्ध की श्रनुस्मृति एक कर्मस्थान था, किन्तु 
जब शास्ता का परिनिवाण हो गया तत्र पूजा का विषय अतीन्द्रिय हो गया। अ्रब प्रश्न यह हुआ 
कि पूजा से क्या फल होगा | 

कर्मवाद के अनुसार बौद्ध यह नहीं भानते थे कि पूजा करने से बुद्ध वरदान देंगे। 
किन्तु वे यह मानते ये कि बुद्ध का ध्यान करने से चित्त समाहित ओर विशुद्ध होगा, और 
पूजक अपने को निर्शण के लिए. तैयार करेगा। सिद्धान्त यह है कि प्रत्येक अपने किए हुए कर्मों 
का फल भोगता है| बुद्ध की शिक्षा में प्रसाद (प्रेस) और प्राथना को स्थान नहीं दिया गया है । 
इसके लिए कोई उचित शढर भी नहीं है। मिलता-जुलता एक शब्द प्रणिधि, प्रणिधान है, 


१० छे बौद्ध -जम-दृ्शभ 


किन्तु उसका श्र 'प्रतिशा? है। कभी-कभी यह पुर्य-विपरिणामना (--सत्य-वचन ) है । किन्तु 
ईसवी सदी के कुछ पहले से बौद्धों में करुणामय-देवों की पूजा प्रारम्भ हुई, जिनकी प्रतिमा या 
प्रतीक की वे पूजा करने लगे और जिनसे सुख और मोक्ष की प्राप्ति के लिए वे प्रार्थना करने 
लगे । ये देव शाक्यमुनि, पूर्व-बुद्ध, श्रनागत-बुद्ध, मैत्रेय, बोधिसत्त हैं। भक्ति का प्रभाव बढ़ने 
लगा । निर्वाण का स्वरूप भी बदलने लगा। सुखभूमि की प्राप्ति इसका उद्देश्य होने लगा | 
बुद्ध लोकोत्तर हो गये। यद्यपि पालि-निकाय में बुद्ध को लोकोत्तर कहा है, किन्तु वहाँ इसका 
अर्थ केवल इतना है कि बुद्ध पद्म-पत्र की तरह लोक से ऊपर हैं। उनका विशेषत्न केवल यह 
है कि उन्होंने निवाण के मार्ग का आविष्कार किया है । बुद्ध को लक्षण ओर अनुब्यंजनों से 
युक्त महापुरुष भी कहा है, यह भी इसी अर्थ में है। जैसे--नारायण को 'महद्रापुरुष? कहते हैं, 
जो एक, अद्वितीय, शाश्वत हैं, वैसे पालि-श्रागम के बुद्ध नहीं है । 

किन्तु कुछ बौद्ध उनको विशेष-श्रर्थ में लोकोत्तर मानने लगे। कुछ अन्धक, और 
उत्तरापयक मानते थे कि भगवान्‌ के उच्चार-प्रात (“मल-मूत्र ) का गन्ध श्रन्य गर्न्धों से 
विशिष्ट है | कथावत्थु १८वें वर्ग के अनुसार भगवान्‌ ने एक शब्द भी नहीं कहा है | आ्रानन्द ने 
ही उपदेश दिया है | इस मत के बौद्ध लोकोत्तवादी कहलाते थे | उनके अनुसार निर्वाण का 
श्र्थ बुद्ध-अ्वस्था का शाश्वतत्व है | गान्वार-रीति की जो बुद्ध की मूर्तियाँ है उनमें शाक्य्रमुनि, 
पूर्वचुद्ध, तथा अ्रन्यचुद्ों को ध्यान की अवस्था में दिखाया है। चरम-भविक ( & अ्रन्तिम 
जन्मवाला ) बोधिसतव तुदित-लोक से बुद्ध होते के लिए, अ्रवती्ण होता है | वह लोकोत्तर- 
पुरुष है | उसका जन्म अद्भुत है, और वह लक्षणों से संयुक्त है । स्थवि-ों का कहना है कि 
बोधि के श्रनन्तर वह लोकोत्तर होते हैं किन्तु बह लोकानुद्तन करते हैं। अनेक कल्प हुए कि 
हमारे शाक्यमुनि ने पूर्वबुद्ध के सम्मुख यह प्रणिधान किया कि 'मैं बुद्ध हूँगा? । उन्होंने ग्रनेक 
जन्मों में १० पारमिताओं की साथना की। उन्होंने अ्न्तिम-जन्म में कुमारी-माया के गर्भ में 
मनोमय-शरीर धारण किया | उनकी पत्नी भी कुमारी थीं, क्योंकि श्रन्तिम-जन्म में बुद्ध काम-राग 
में श्रभिनिविष्ट नहीं होते। भृतदया से प्रेरित हो वे मानव-जन्म ले लोगों को उपदेश देते 
हैं | “वेठलल्‍्लकः कहते हैं कि--श।क्यमुनि ने मनुष्य-लोक में कभी अवस्थान नहीं किया; वे 
वास्तव में तुपित-लोक में रहते हैँ। मनुष्यों और देवताओं ने केवल उनकी छाया देखी है । 
सद्धमपुर्डरीक में यह वाद सुपल्‍लबित हुआ है | इस ग्रन्थ में शाक्यमुनि का माहात्म्य वेखित 
है। उनका यथार्थ-काय संभोगकाय है | ये धमदेशना के लिए, समय-समय पर लोक में प्रादुर्भूत 
होते हैं। यद्द उनका निर्माणकाय है| इसी की स्तूप-पूजा होती है। पॉनचवीं-छुठी शताब्दी में 
कुछ बोद्ध श्रादि-बुद्ध (>श्रादि कल्पिक बुद्ध ) भी मानने लगे, जिनसे श्रन्य बुद्धों का प्रादु- 
भाव हो सकता था | किन्तु यद विचार तीर्थक ( देरिटिक ) विचार माना जाता था | 

सूत्रालंकार ( ६७७ ) में इसका प्रतिषेध यद कहकर है कि कोई पुरुष श्रादि से बुद्ध 
नहीं होता, क्योंकि बुद्धत्व की प्राप्ति के लिए. पुण्य और ज्ञान-संभार की श्रावश्यकता है| धौरे- 
धीरे बुद्धों की संख्या बढ़ने लगीं। पूर्वविश्वास के अनुसार एक काल में एक साथ दो बुद्ध 
नहीं दोते थे | महायान में एक काल में श्रनेक बुद्ध हो सकते हैं, किल्‍तु एक लोक में अनेक 


पहु अध्याय १७०२९ 


नहीं हो सकते | पहले ७ मानुषी बुद्धों का उल्लेख मिलता है; धीरे-धीरे यह संख्या २४ हो 
जाती है | इनके अलग-अलग बुद्ध-क्षेत्र हैं, जहाँ इनका आधिपत्य है। इसी प्रकार का एक 
बुद्ध-क्षेत्र सुखावती-व्यूह है, जहाँ अमिताभ या अमितायु-बुद्ध शासन करते हैं | यहाँ दुःख का 
लव-लेश भी नहीं है। यह विशुद्ध-सत्त से निर्मित है। वहाँ श्रमिताम के भक्त मरणानन्तर 
निवास करते हैं। सुखावती-ब्यूह में नाम-जप, नाम-प्रोष, नाम-संकीत्तन का बड़ा माहात्म्य है | जो 
सुशील-पुरुष सच्चे हृदय से अमिताभ का नाम एक वार भी लेते हैं, वे सुखावती में जन्म लेते 
हैं | इस निकाय का प्रचार जापान में विशेष रूप से हुआ। यहाँ के एक मन्दिर में ही यह 
ग्रन्थ मिला था । 

इस प्रकार धीरे-धीरे बुद्ध-नाद विकसित हुआ | यह चौद्ध-शासन में एक नृतन परिवर्तन 
है | यह लोकोत्तवाद महासांधिकों में उद्नन्न हुआ | हम मद्दासांधिकों का स्थदिरों से प्रथक 
होना वता चुके हैं। विकसित होते-दोते इस निकाय से महायान की उत्पत्ति हुई। वौद्ध-संघ 
दो प्रधान यानों (& मार्ग ) में विभक्त हो गया--दहीनयान और महायान | 

हमने देखा कि किस प्रकार महायान ने बुद्ध को एक विशेष अर्थ में लोकोत्तर बना 
दिया । इससे बुद्ध-मक्ति बढ़ने लगी। जतव्र यूनानियों ने बौद्ध-बर्म स्वीकार किया, तब बुद्ध की 
मृत्तियाँ बनने लगीं | भक्ति के कारण मूत्तिकता में नो उन्नति हुईं। प्रसिद्ध रूपकारों ने प्रस्तर 
म॑ भगवान्‌ के कुशल-समाहित-चित्त, उनकी मैत्री-मावना और करुणा, उनके पुण्य और ज्ञान 
के संभार का उद्ग्रहण करने की सफल चेश्ा की । यह व्यक्त है कि मृत्ति-कला पर इसका बड़ा 
प्रभाव पढ़ा | गुप्तकाल इसका समृद्धिकाल है | 


महायान-धर्मं को विशेषता 


स्थविर-वाद का आदशे अहंच और उराका लक्ष्य निवीण था| अहंत्‌ रागादि-मलों का 
उच्छेद कर फ्रश-बन्धन-विनिमु क्त होता था। उसका चित्त संसार से विमुक्त और मन 
निर्विषयों होता था। श्रह॑त्‌ अपनी ही उन्नति के लिए यत्नवान्‌ होता था। उसकी साधना 
अष्टाड़िक मार्ग की थी। स्थविर-वादियों के मत में बुद्ध यद्यपि लोक-ण्येष्ठ एवं श्रेष्ठ हैं 
तथापि बुद्ध-काय जराज्याधि-मरण इत्यादि दुखों से विमुक्त न था। मद्यासांधिकों के विचार 
में बुद्ध एक विशेष-अ्रर्थ में लोकोत्तर थे। महासांधिक-बाद के अन्तर्गत लोकोत्तर-बाद एक 
अवान्तर शात्रा थी। इसके विनय का प्रधानग्रन्थ मद्राउग्तु है। इनके मत में बुद्ध को विश्राम 
अथवा निद्रा की आवश्यकता नहीं है और जितने समय तक वद जीतित रहना रहें, उतने 
समय तक जीवित रह सकते हैं। स्थविर-वादियों के अनुसार यदि नियम-पूत्रक अच्छा अभ्यास 
किया जाय तो इस दृष-धर्म ” दी निर्वाश-फः का अधिगम होता है। मोक्त के इस मार्ग का 
श्रनुसरण वह करता है जो शील-प्रतिष्ठित है और ब्रह्मन्य का पालन करता है। बुद्ध अन्य 
श्रह॑तों से मिलते हैं, क्‍योंकि उन्होंने सय का उद्घाइन किया और उस मार्ग का निवेश किया, 
जिस पर चलकर लोग संसार से शिमुक्त होते हैं। इस विशेथता का कारण है कि बुद्ध ने 
पूव-जन्मों में पुरय-राशि का संचय और अ्रनन्त-ज्ञान प्राप्त किया था | । 

१४ 
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चरियापिटक में बुद्ध के पूव॑जन्मों की कथा वर्शित है। इस ग्रन्थ में भी पारमित 
का उल्लेख मिलता है। अ्रहत्‌ का आदर्श परम-कारुणिक बुद्ध के आदर्श की श्रपेत्षा 
त॒ुच्छ मालूम पड़ने लगा। बुद्ध-चरित के अनुशोज्ञन से बुद्ध के श्रमुकरण करने की 
इच्छा प्रकट हुईं। भगवान्‌ सर्वश थे। वह जानते ये कि जीव दुःख से श्रार्त्त हैं। 
जीवों के प्रति उनको महा-करुणा उत्पन्न हुईं और इसी करुणा से प्रेरित होकर 
भगवान्‌ बुद्ध ने जीवों के कल्याण के लिए ही धर्मोपदेश करना स्वीकार किया | बुद्ध-चरित 
से प्रभावित होइर ब्रौद्धों में एक नवीन विचार-पद्धति का उदय हुआ । अ्रशंगिक-मार्ग की जगह 
पर बोधिसल-चर्या का विकास हुआ और इस समुदाय का आदर्श श्रह॑त्व न होकर बोधिसत्व 
हुआ, क्योंकि भगवान्‌ बुद्धत्व की प्राप्ति के पूर्व तक 'बोधिसत्ः थे | 'बोधिसत्व” उसे कहते हैं 
जो सम्यक-शान की प्राप्ति चाहता है | जिसमें सम्यकू-श।न है उसी के चित्त में जीवलोक के 
प्रति करुणा का प्रादुर्माव हो सकता है। इस नवीन-धर्म का नाम महायान पड़ा। महायान- 
वादी प्राचीन विचार वालों को हीनयान-वादी कहते थे। द्वीनयान का दूसरा नाम श्रावक-यान 
है | इसका प्रतिपक्ष मदायान या बोधिसत्ययान है, इसको अग्रवान भी कहा है । बुद्ध-वंश में 
भावक ओर प्रत्येक-बुद्ध, सम्यक-सम्बुद्ध के प्रतिपक्षी हैं। श्रावक्यान और प्रत्येक-बुद्धयान में 
ऐसा श्रन्तर नहीं है; दोनों एक ही बोधि और निर्वाण को पाते हैं | प्रत्येक-बुद्ध सद्धम॑ के लोप 
हो जाने पर अपने उद्योग से बोधि प्राप्त करते हैं। प्रत्येक-बुद्ध उपदेश से विरत हैं, केवल 
प्रातिहा य॑ द्वारा अ्रन्यधर्मावलम्बियों ( तीर्थियों ) को बौद्धधर्म की शिक्षा देते हैं । 


सद्धम-पुर्डरीक तथा अ्रन्य कई सूत्रों का स्पष्ट कहना है कि एक ही यान है--बुद्धयान | 
पर इसकी साधना में बहुत समय लगता है, इसलिए, बुद्ध ने अहंत्‌ के निर्वाश का निर्देश किया 
है | एक प्रश्न यह उठता है कि-- क्या महयान के आचायों के मत में महायान ही मोक्षदायक 
है ! इत्सिंग का कहना है (के दोनों यान बुद्ध की आर्य-शिक्षा के अनुकूल हैं | दोनों समानरूप 
से सत्य और निर्वाणगामी हैं। इत्रिंग स्वयं हीनयान-वादी था| वह कहता है कि यह बताना 
कठिन है कि हीनयानान्तगंत अट्टारद वादों में से किसको गणना मदायान या हीनयान में की 
जाय । युश्रान-च्यांग (हनत्सांग) ऐसे भिक्तुओं का उल्लेख करता है, जो स्थविर-वार्दी होकर भी 
महायान के अनुयायी ये ओर विनय में पूर्ण थे। ऐसा मालूम पड़ता दँ कि कुछ हीनयान के 
भिक्तु भी महायान-संवर का ग्रहण और पालन करते थे | मद्रायान के विनय का प्राचीनतम रूँप 
ज्ञात नहीं है| यह संभव है कि आदि में महायान-बाद के निजके विनय नहीं थे। पीछे से साधक 
के लिए ग्रन्थों की रचना की गई। इतमिंग के अनुसार महायान की विशेषता +बल बोधि- 
सत्वों की पूजा में थी। महायान के श्रन्तगंत भी हीनयान के समान अनेक वाद थे | इनमें 
पारमिता-यान या बोधिसत्व-यान या बुद्ध-यान, प्रज्ञायान (-+ ज्ञान-मार्ग ) और भक्ति-मार्ग प्रधान 
हैं। श्रागे चलकर तन्त्र के प्रभाव से मन्त्र-यान, वज-यान, और तन्त्रन्यान का विकास हुश्रा | 

प्राय महायानवादी हीनयान की साथना को तुच्छु समझते हैं। कुछ का यहाँ तक 
कहना है कि श्रावकयान द्वारा नित्रोण नहीं मिल सकता। शान्तिदेव का कहना है कि श्रावक- 
यान की कथा का उपदेश नहीं करना चाहिये, न उसको सुने, न उसको ५४; क्योंकि इससे 
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क्लेशों का श्रन्त न हो सकेगा । हम आगे चलकर महायान के दर्शान एवं साधना का विस्तार 
से विचार करेंगे। यहाँ इतना कहना पर्याप्त होगा कि प्रज्ञाय्यान के अन्तर्गत दो दाशं॑निक 
विचार-पद्धतियों का उदय हुआ--मध्यमक ओर विज्ञानबाद | मध्यमक-बादी मानते ये कि सब 
वस्तु स्वभाव-शत्य हैं ओर विज्ञानवादी वाह्म-:स्तु-जात को थ्रसत्‌ और विज्ञान को सत्‌ मानते थे 
आर यह विश्वास रखते थे कि बोधिसल्य सहायता करते हैं। मद्रायान-त्रादियों को प्राचीन 
निकाय मान्य है, पर हीनयात के अनुयायी मद्ायान के ग्रन्थों को प्रामाणिक नहीं मानते । 
महायान-वबादियों का कहना है कि मद्यान नवीन नहीं है ओर हीनयान के आगम ग्रन्थ ही 
महायान की प्रामाणिकता सिद्ध करते हैं| मध्यमक-कारिका के वृत्तिकार चब्धकीरति का कहना 
है कि हीनयान के ग्रन्थों म॑ं भी शून्यता की शिक्षा मिलती है। दीनयान के ग्रन्थों में महा-वस्तु में 
दश-भूमि और पारमिता का भी वर्णन हैँ | महायान के ग्रन्थ गाथा ओर संस्कृत मे हैं | 

हीनयान के वैभाषिक-प्रस्थान के ग्रन्थ संस्कृत में हैं उनका विवरण “बौद्ध-संस्कृत- 
साहित्य के अध्ययन” के प्रकरण में देंगे | 

लोकोत्तर्वाद का पयवसान त्रिकायवाद में हुआ जो मद्ायान की विशेषता है, इसलिये 
अब तिकायवद्‌ क। उल्लेख करगे। 


त्रिकाय-वाद 

पालि-निकाय में त्रिकाय-वाद नहीं है, किन्तु उसमे बुद्ध के तीन कायों में विशेष किया 

गया है :--चातुर्महामी तिक-काय, मनोमय-काय अ्रोर धमं-काय | प्रथम काय पूतिकाय है | यह 
जरायुज-काय है | शाक्यर्ुनि ने माता की कुज्षि में इसी काय को धारण किया था। पालि में 
बुद्ध के निर्माण-क्ाय का टलह्तोश्व नहीं है। किन्तु चातुमंहामीतिक-काब के विपक्ष भें एक मनो- 
मय-काय का भी उल्लेग्ब है (संयुत्त पृ० २८२; दीघब, २, 7० १०६ )। सबोस्ति-बाद की 
परिभाषा में बुद्ध मे नैर्माणिकी ओर पारिणामिकी ऋद्धि थी। वह श्रपने सदश अन्य-रूप निर्मित 
कर सकते थे ओर अपने काय का पारिदापत्र भी कर सकते थे। यथा ब्रह्मा का काय अधर 
देवों के असहृश है, वह अ्भिनिर्मित शरीर से उनको दशन देते हैं (रीघ २, ४० २१२; कोश 
३.४० २६६ ) | इसलिए अवतंसक में बुद्ध की तुलना ब्रह्मा से करते हैं | पाजि-निकाग् में रूपी 
देव को मनोमय कहा है ( मज्किस १, ४१०३ विनय २, १८५ ) में कड़ा है कि कोलियपुत्त 
कालकर मनोमय-काय में उत्पन्न हुआ है। श्य-प्रत्यय के ब्रिना मनस से निष्पन्न, निबृत-काय 
मनोमय-काय है | विशुद्धि-मार्ग के अनुसार ( प्र० ४०४ ) यह श्रष्रिध्ान मन से निमित है । 
यह अ्ररूपी का संज्ञामय-काय नहीं है। सर्वोस्ति-बवादी भी मनोमग-काय के देवों का रूपावचर 
मानता है | सौत्रान्तिक के मत से यह रूप »ग आरूप्य दोनों के हैं| अ्न्तरामब भी मनोमय 
कहलाता है, क्योंकि यह केवल मन से निर्मित है श्रीर शुक्र-.शोशितादि किंजित-बाह्य का 
उपादान न लेकर इसका भाव धयोता है। थोगाचार के श्रनुसार--आगयता भूमि में काय मनोमय 
होता है, इसमें मन का वेग होता है. यह मन की तरह शीघ्रगमन करता है और इसकी गति 
अप्रतिदत होती है | सब्र श्रावक मनोमय-काय धारण कर सकते हैं ( योगशासत्र, ८० )। मनो 
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मय काय के १० प्रकार हैं। कुछु के श्रनुतार यद काय मनःख्भात्र है, दसरों के अनुसार इस 
काय की उत्पत्ति इच्छानुसार होती है, पूवकाय का परिणाम मात्र होता है । श्रभिनव काय की 
उत्पत्ति नहीं होती । 
बुद्ध का यथार्थकाय रूप-फाय नहीं है, जिसके धातु-र्भ की पूजा उपासना करते हैं, 
किन्तु धर्म (< धर्म-विनय ) यथार्थ-काय है। धर्म-काय प्रवचनन-काय है। शाक्य-पुत्रीय-मिक्षु 
इसी धर्म-काय से उत्पन्न हुए हैं। "मैं मगबत्‌ का औरस पुत्र हैं, धर्म से उलन्न हूँ, धर्म का 
दायाद हूँ? ( दौध ३, ४० ८४; इतिवुत्तक पृ १०१ )। दूसरा कारण यह है कि भगवान्‌ धर्म- 
हैं, ब्रह्म-मूत हैं, धम-काय भीं हैं ( दीप ३, ६४; मज्मिम, ३, प्ृ० १६५ )। इसी प्रकार 
कहते हैं- प्रशा-पारमिता धंम-काय है, तथागत-काय है । जो प्रतीत्यसभुत्पाद का दर्शन करता है 
धर्म-काय का दशन करता है। प्रश्ञापारमितास्तोत्र म॑ नागाजुन कहते हैँ--जो तुमे! भाव से 
देखता है, वह तथागत को देलता है | शान्तिदेव बोधघिचर्यावरतार के श्रारंम में सुगतात्मण और 
धमे-काय की भी वन्दना करते हैं ( ४० ३ )। 
स्थविस्ताद से महान्यान मे झ्राते-आते बुद्ध में पूर्ण अलोकिक-गुण आ जाते हैं। श्रव 
बुद्ध को केवल अलोकिक-गुण-व्यूह-सम्पत्ति से समन्वागत ही नहीं किया गया, पर उनका व्यक्तित्व 
ही नष्ट कर दिया गया। बुद्ध श्रजन्मा, प्रपश्च-बिमुक्त, अव्यय और आकाश प्रतिसम हो गये | 
स्थविर-बरादियों के अनुसार भगवान्‌ बुद्ध लोकोत्तर थे। बुद्ध ने स्वय॑ कहा था कि मैं 
लोक में ज्येष्ठ ओर श्रे४॥ हूँ और सब सचचों में श्रनुत्तर हूँ | एक बार द्रोण ब्राह्मण बुद्ध के पादों 
में सवाकार परिपूर्ण-उक्रों को देखकर चकित ' हुआ | उसने बुद्ध से पूछा कि आप देव हैं, यत् 
हैं, गन्धव॑ हैं, क्या हैं ? भगवान्‌ ते कहा--मैं इनमें से कोई नहीं हूँ । द्रोण बोला--फिर क्या 
आप मनुष्य हैं ! बुद्ध ने उत्तर दिया-मैं” मनुष्य भी नहीं हूँ; मैं बुद्ध हूँ--जिससे देवोल्यत्ति 
होती है, जिससे यक्षत्र या गन्बवंत्व की प्राप्ति होती है। सब आसवों का मैंने नाश किया 
है | हे ब्राह्मण | जिस प्रकार पुण्डरीक जल से लिप्त नहीं होता, उसी प्रकार मैं लोक से उपलिप्त 
होता" | दीध निकाय* के अनुसार बोधिसत्वय की यह धर्मता है कि जत्र वह तुपितकाय से 
च्युत हो माता का कुक म अवक्रान्त होते हैं, तब रुब लोकों में श्रप्रमाण श्रवमास का प्रादुर्भाव 
होता है | यह अवभात देवताओं के तेज को भी श्रमिमूत कर देता है। लोकों के बीच-जहाँ 
अन्धकार ही अ्न्यकार हैं, जहां चन्द्रमा और सूर्व ऐसे महानुभावों की मी श्राभा नहीं पहुँचती 
वहाँ भी श्रप्रमाण-अबभास का प्रादुर्भाब होता है। बोधिसत्त महापुरुषों के बत्तीस लक्षणों से 
ओर श्रस्ती अनुव्यंजनों से समन््रागत होते हैं+ | एक स्थल पर* भगवान्‌ आनन्द से कहते हैं 
कि दो काल में तथागत का छुवि-वर्ण परिशुद्ध होता है :-.- 


१. अद्भुत्तनिकाय भाग २, चतुकनिपात, चक्षबगा, एृ० ३८ | 
२. भाग २, पृष्ठ १२, महापदान सत्तल्त | 

३. दीघनिकाय, भाग २, पृष्ठ १६ । 

४, दीघनिकाय, भाग ३, पृष्ठ १३४ | 


पष्ठ श्रष्याय १०६ 


१, जिस रात्रि को भगवान गम्पकू-सस्त्रोधि प्राप्त करते हैं । 
२, जिस रात्रि को भगवान्‌ श्रन्पषि-शे +-निर्याण म॑ प्रवेश करते हैं | 


पालि-निकाय के अनुसार जब बोघिसत्त ने गर्भावक्रान्ति की, तव मानुप्र और अमानुप परस्पर 
हिसा का भाव नहीं रखते थे और सव सच हुए और त॒ुए थे। भगवान्‌ के यद सत्र अदभुत धर्म 
त्रिपिटक में वरशित हैं। इन सत्र अद्भुत-पर्मो में गम्न्यागत होते हुए भी स्थवरवादी बुद्ध 
को इसी श्रर्थ में लोकोत्तर मानते थे कि वह लोक को अ्रमिभूत कर स्थित हैं, श्रर्थात्‌ लोक से 
अनुपलिप्त होकर विहार करते हैं। जहाँ दूसरे बुद्ध के बताए हुए, मार्ग का अनुसरण कर श्रहंत्‌ 
अवस्था को प्राप्त करते हैं श्रोर उनको मार्ग का अन्वेएण नहीं करना पहता वहां बुद्ध स्वयं 
श्रपने उद्योग से निवोण-मार्ग का उद्घाटन करते हैं | यही उनकी विशेषता है | पर स्थविर्वादी 
मनुधण-लोक में बुद्ध की स्थिति को स्व्रीकार करते थे | वे उनके जीवन की घटनाओं को सत्य 
मानते थे। इस पर उनका पूरा विश्वास था किवुद्ध लोक में उत्पन्न हुए, लोक में ही 
उन्होंने सम्यकू-शान की प्राप्ति कों और लोक में ही उन्होंने धर्म का उपदेश किया । स्थविर-बादी 
बुद्ध के व्यक्तित्व को स्वीकार करते हुए उनकी शिक्षा पर अधिक जोर देते थे। परिनिर्वाणु के 
पूर्व स्व4 बुछू ने अपने शिष्य आनन्द से कहा था'--हे आनन्द | तुममें से किसी का विचार 
यह हो सकता हैँ कि शाम्ता का प्रव॒न अतीत हो गया, श्रब हमारा कोई शास्ता नहीं है | 
पर ऐसा विचार उचित नहीं हैं। जिस धर्म ओर विनय का मेंते तुमको उपदेश क्रिया है 
मेरे पीछे वह तुम्हारा शस्ताहो। बुद्ध ने यह भी कहा है किजो धर्म को देखता है 
वह मुझको देखता दे और जो मुझको देखता है वह धर्म को देखता है। इसका 
यही श्रर्थ है कि जिसने धर्म का तत्त समझ लिया है, उसी ने वास्तव में बुद्ध का 
दर्शन किया दे | बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ यही धर्म शास्ता का कार्य करता है। बुद्ध का 
बुद्धत्व इसी में है कि, उन्होंने दुःख की अत्यन्त-निबृत्ति के लिए धर्म का उपदेश किया । बुद्ध 
केवल पथ-प्रदर्शक हैं, उनके बताये हुए. धर्म की शरण में जाने से 2! निर्वाण का श्रधिगम होता 
है | बुद्ध कददते हैं--'हे श्रानन्द ! तुम अपने लिये स्वयं दीपक हो; धर्म की शरण में जाश्ो, 
किसी दूसर का आश्रय न खोजो |? धर्म का प्रधानता को मानते हुए भी स्थविरत्रादी बुद्ध के 
व्यक्तित्व को स्वीकार करते थे, पर बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ श्रद्यालु-श्रावक बुद्ध को देवातिदेव 
मानने लगे और यह मानने लगे कि बुद्ध सहद्च-कोस्िल्किल्प से हैं और उनका (आज प्रमाण 
अनन्त-कल्प का है। बुद्ध लोक के पिता और स्वयंमू हो गये, जो सदा शम्नकूट पकत पर निवास 
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१, दीघनिकाय, भाग २, एप्ट १५४ महापर्निब्बान-सत्त । 
२. धम्मं हि सो भिक्‍खवे भिक्‍खु प.सति, धम्मं परसन्तो म॑ परसति 'ति--इतिवुत्तक, वग्ग ५, 
सत्त ३, पृष्ठ ६१ | यो रवो वक्कलि धम्मं पससति सो म॑ परसति | यो मं पस्सति सो 


धम्म॑ पत्सति--पंयुस-निकाय, भाग रे, एड १९० | 


११० बोदू-धरम-दुर्शन 


करते हैं', और जब धर्म का उपदेश करना चाहते हैं, तब श्रूमध्य के ऊर्णाकोश से एक रश्मि 
प्रखत करते हैं, जिससे अ्रट्रारह-सदस्त-बुद्धे्र श्रवभासित होते हैं। बुद्धों की संख्या भी 
अनन्त हो गयी। महायान सूत्रों में इस प्रकार के विचार प्रायः पाये जाते हैं| सद्धम-पुण्डरीक 
वैपुल्य-यूत्रों में सर्वश्रेष्ठ माना जाता है। इसमें तथागतायुष्प्रमाण पर एक अध्याय है। इस 
श्रध्याय में भगवान-बुद्ध कहते हैं कि सहस्त-कोटि-कल्प व्यतीत हुए, जिसका कि प्रमाण नहीं 
है. जब मैंते सम्यक-शान प्राप्त किया, और मैं नित्य-धर्म का उपदेश करता हूँ९ | भगवान्‌ 
कह्दते हैं कि “में सत्यों की शिक्षा के लिए. उपाय का निदर्शन करता हूँ ओर उनको निर्वाण 
भूमि का दर्शन कराता हूँ। मैं स्वयं निर्वाण में प्रवेश नहीं करता और निरन्तर धमम का प्रकाश 
करता रहता हूँ । पर विमड्र चित्त-पुरुष मुझको नहीं देखते | यह समक्क कर कि मेरा परिनिर्वाण 
हो गया है, वह मेरे धातु की विविध प्रकार से पूजा करते हैं, पर मुझको नहीं देखते | उनमें 
एक प्रकार की रृद्दा उत्पन्न होती है, जिससे उनका चित्त सरल हो जाता है। जत्र ऐसे सरल 
ओर मृदु सत्त शरीर का उत्सगग करते हैं, तत्र में श्रावक-संघर को एकत्र कर गरप्नकूट-पर्वत पर 
उनको अपना दर्शन कराता हूँ; ओर उनसे कहता हूँ, कि मेरा उस समय निर्वाण नहीं हुआ 
था, यह मेरा केवल उपाय-कौशल था; मैं जीवलोक में बार-बार आता हूँ3? | 


१. पएवेम हूं लोकपिता स्वयंभूः चिकित्सकः सथं-प्रजान-नाथः । 
विपरीत मूढांश्न विदित्व बालान्‌ अनिद्ृतो निदृंत द्शयामि ।॥२१।। 
[ सद्धमंपुण्डरीक, ५० ३२६ ] 
२. अचिन्तिया कल्पसहस्रकोत्यों यासां प्रमाणं न कदाचि विद्यते । 
प्राप्ता मया एप तदाग्रवोधिधम' च देशेम्यहु नित्यकालम्‌ ।।१।। 
[ सद्धमंपुण्डरीक, ० ३२३ ] 
३. निर्वाशभूमि खुपदर्शयासि विनयाथंसत्वान वदाम्युपायम । 
न चापि निववाम्यहु तस्मि काले इृहेव चो धमु प्रकाशयामि ॥ ॥ 
तत्रापि चात्मानमधिष्टदामि स्वाश्व सत्तान तथेव चाहम्‌ । 
विपरीतबुद्धी च नरा विमूढ़ाः तश्रव तिष्ठन्तु न पश्यिप्‌ माम्‌ ॥४॥ 
परिनिद्ृतं दृष्ट मसात्मभात्र धातूपु पूजां विविधां करोन्ति । 
मां च अ्रपश्यन्ति जनेन्ति तृष्णां ततोञञु क॑ चित्त प्रभोति तेषाम्‌ ॥५॥ 
ऋणजू यदा ते सदुमादवाश्र उत्सष्टकामाश्र भवन्ति सर्याः | 
ततो अहं श्रावकसंघ कृत्वा आत्मान दशेम्यहु शभकूटे ।।६।। 
एुवं थ हूं तेष वदामि पश्चात्‌ हृहेवनाह तद आसि निदृतः । 
उपायकौशल्य ममेति सिक्षवः पुनः पुनो भोम्यहु जीवलोके ।।७।। 
[ सडुमेपुण्डरीक, प्ृू० ३१३-३२४ ] 


बह अध्याय १११ 


प्रशापारमिता-सूत्र के भाष्य में नागाजुन कहते हैं कि तथागत सदा धर्म का उपदेश 
करते रहते हैं, पर सर्व अपने पाप-फर्म के कारण उनके उपदेश को नहीं सुनते और न उनकी 
श्रामा को देलते हैं, जैसे बदरे बज़ के निनाद को नहीं सुनते और अ्रन्थे सूर्य की ज्योति को 
नहीं देखते | ललित-विस्तर में एक स्थल पर आनन्द और बुद्ध का संवाद है | भगवान्‌ श्रानन्द 
से कहते हैं कि--“भविष्य-काल में कुछ मिन्नु अ्रभिमानी और उद्धत होंगे। वे बोधिसत्तत की 
गर्भावक्रान्ति-पर्शिद्धि में विश्वास न करेंगे | वे कहेंगे कि यह किस प्रकार संभव है कि बोधि- 
सत्र माता की कुक्ति से बाहर आते हुए गर्भमल से उपलिप्त नहीं हुए । वे नहीं जानते कि 
तथागत देवतुल्य हैं और दम मनुष्य-मात्र हैं, और उनके स्थान की पूर्ति करने में समर्थ नहीं हैं । 
उनको समकना चाहिये कि हमलौग भगवान्‌ को इयत्ता या प्रमाण को नहीं जान सकते; वह 
अचिन्त्य हैं |!” करणएडक-व्यूह मे अ्रवलोकितेश्वर के गुणों का वर्णन है | इस ग्रन्थ में लिखा है 
कि आरम्भ में श्रादि-बुद्ध का उदय हुआ | इनको स्वयंभू और आदिनाथ भी कहा है । इन्होंने 
ध्यान द्वारा संसार की सृष्टि की । श्रवलो कितेश्दर की उत्पत्ति आदि-बुद्ध से हुई और उन्होंने 
सृष्टि की रचना में आदि-बुद्ध की सहायता की । अ्रवलो कितेश्वर की श्राँखों से सूय और चन्द्रमा 
की सृष्टि हुई, मस्तक से महेश्वर, स्कन्च से ब्रह्मा, और हृदय से नारायण उत्पन्न हुए | 
सुलावती-व्यूह में लिखा हे कि यदि तथागत चाहें तो एक पिण्ड-पात कर कल्पशत- 
सहस्त तक और इससे भी अधिक काल तक रह सकते हैं, और तिस पर भी उनकी इन्द्रियां 
नष्ट न होंगी, उनका मुग्व विवर्ण न होगा; और उनके छविवर्ण में परिवर्तन न होगा । यह 
बुद्ध का लोकोत्तर भाव है' | सुखावती लोक में ग्रमिताभ-तथागत निवास करते हैं, अमिताभ 
की प्रतिभा अनुपम है, उसका प्रमाण नहीं है। इसी कारण उनको “अ्रमिताम? “अमितप्रभः 
आदि नाम से संकीर्तित करते हैं | यदि तथागत कल्प भर अमिताभ के कर्म का प्रमा से आरंभ 
कर वर्णन करें तो उनकी प्रभा का गुण-पर्यन्त अधिगत न कर सके, क्‍यों क अमिताभ की प्रभा- 
गुण-विभूति अ्रप्रमेय, असंख्येय, अ्रचिन्य, और अ्रपयन्त है: श्रमिताम का भ्रावकसंघ भी 
अनन्त और अपयंन्त है । श्रमिताम की ग्रायु श्रपरिमित दै। इसीलिए इन्हें अमितायु! भी 
कद्दते हैं | साम्प्रत रल्पगणना के ग्रनुसार इस लोक-धातु में श्रमितायु को सम्बोधि प्रात किए 
दश-कल्प ब्यतीत हो चुके हैं | समाधिराज में लिखा है कि बुद्ध का ध्यान करते हुए श्रावक को 
किसी रूपकाय का ध्यान न करना चाहिये | क्योंकि बुद्ध का धर्म-शरीर हैँ, बुद्ध की उत्पत्ति 
नहीं होती, वह बिना कारण के ही कार्य हैं, वह सबके आदिकाल्‍ण हैं, उनका आरंभ नहीं 
है | सुवर्शप्रभाससूत्र में भी बतलाया है कि बुद्ध का जन्म नहों होता। उनका सच्चा शरीर 
धर्म-कायः या धर्म-धातु है। इसीलिए सुखावर्ताब्यूह में बुद्ध को “मं-स्वामी” ओर बुद्धचरित में 
१. आकाक्षस्नानन्‍्द सभागत एकपिण्डपातेन 4--यं वा तिप्ठेत कल्पशत वा कल्पसह्स वा कदप- 
शतसहस्त॑ वा यावत्‌ कल्पकोटीस्यियुतशतसहस्रं वा ततो वोत्तरि तिप्ठेत नच तथागतस्थेन्द्िया- 
व्युपनश्येयु नंमुखवर्णस्यान्यथास्य॑ भवेश्नापि ध्छुविवर्ण उपहन्येत । 


[ सुखावताब्यूह, पृष्ठ ४ | 


११२ वोडु-धम-कुशन 


'र्म-राज! कहा है। महायानश्रद्धोत्राद-शास्त्र का कहना है कि बुद्ध ने निर्वाण में प्रवेश नहीं 
किया; उनका काय शाश्वत है । 


स्थविरवादियों ने महायानियों के लोकोनरवाद का विरोध किया, जैसा वथावत्धु से 
स्पष्ट है | कथावत्थु के अठारहवें वर्ग में इसको स्थापना की गयी है कि बुद्ध मनुष्य-लोक में थे 
श्र इस पूर्व-पत्ष का खए्डन किया गया है कि उनकी स्थिति मनुष्य-लोक में न थी । पूर्ब-पत् 
का खण्डन करते हुए पिय्क ग्रन्थों से बुद्ध-बनन उद्धृत कर यद्द दिखाया गया है कि बुद्ध के 
संबादों से ही यह सिद्ध है कि बुद्ध की स्थिति मनुप्यलोक में थी । बुद्ध लोक में उत्पन्न हुए ये 
सम्यक-्सम्वोधि प्राप्त कर उन्होंने धमम-चक्र का प्रदतन किया था श्ौर उनका परि-निवण हुथा था। 
इसी वर्ग में इस पूव-पत्ष का भी खण्डन किया गया है कि बुद्ध ने धपं का उपदेश नहीं किया | 
स्थविर-बादी पूछता है कि, यदि बुद्ध ने धर्म का उपदेश नहीं किया तो किर किसने किया | 
पूव॑-पक्त इसका उत्तर देता है कि 'अभिनिम्मितः ने धम-देशना की,और यह अ्रभिनिर्मित 'दानन्दः 
था | सिद्धान्त बताते हुए सूों से उद्धरण दिये गये हैं, जिनसे मालूम दोता है कि बुद्ध ने स्वयं 
शारिपुत्र से कहा था कि में संक्षेप में भी और विभ्तार से भी धर्म का उपदेश करता हूँ; इसलिए, 
यह स्रीकार करना पदता है कि भगवान्‌ बुद्ध ने स्थयं धर्म-देशना की थी | 

यह हम ऊपर कह चुके हैं कि तिपिय्क में ही बुद्ध के धर्म-काव की सूचना मिज्ञती 
है | बुद्ध ने त्वय॑ कहा हे कि जो धर्म को देखता ८ बट शमककी देलता हैं ओर जो मभको 
देखता है, वह धर्म को देखता है । 


धर्म-काय--यदह उन धर्मा का समुदाय हैं जिनके प्रतिलाभ से एक आश्रय विशेष स्व- 
धर्म का ज्ञान प्राप्त कर बुद्ध कहलाता है। बुद्ध-कारकधर्म -ह्यश्ञान, अ्रनुग्पादशान,सम्बक-दृशि हैं । 
इन शानों के परिवार अ्रनासव पंच-स्कंत हैं। धम-काय अनास्तत्र थमा” को सन्तति है या आश्रय- 
परिनिद्ृति है। यह पश्चमाग या पश्चाज्ञ धर्मकाय कदला है। धर्म-संग्रद ( प० २३ ) में इन्हें 
लोकोत्तर-स्कन्य कहा है; मह॒व्युतत्ति में अ्रममसमस्कंष है; इन्हें जिन-स्कन्व भी कहते है। 
यह दीघ-निकाय ( ३,२२६; ४, २७६ ) के धम्मक्वन्च है। यह इस प्रकार हैं-- 
शील, समाधि, प्रज्ञा, निमक्ति, विमुक्ति-श्ञान-दर्शन। बुद्ध की शरण में जाने का श्रर्थ 
है, धमं-काय की शरण में जाना; यह उनके रूपकाय की शरण में जाना नहीं जहै। 
भिक्तु की भिक्तुता, उसका संवरशल उसका धम-काय है| इसी प्रकार बुद्र का बुद्धल्य, वद्ध के 
अनाखवब-प्रम, उसके धमं-काय हैं। दीव-निकाय ( ३, ८४ ) में कहा ४ कि तथागत का यह 
धर्म-काय श्रें-अधिवचन है। धम-काय बरक्ृ-काय हैँ। यह घममभृत, अह्यभूत भी है | भगवत्‌ के 
फज्ञसंपत्‌ का लक्षण घर्म-काय है। फतसंपत्‌ चतुबिध हूं । घम-काय को परिनिर्ष्यत्त से इनकी 
१. न बत्तड्व् बुद्धो भगवा मनुस्सलोके अरद्वासाति । आमन्‍्ता-हर्चि भगवा लोके ज्ञातो कोके 
सम्बुद्धों कोक॑ अभिभुय्य विदरति अनुपलित्तो लं|केन, नो बत २ गराब्ये बुछझों भगवा 
मबुस्स कोके भ्रद्वासीति । मनुस्सल्ोककथा | 


पबछ् शध्याय ११४ 


प्राप्ति होती है। चार संपत्तियां ये हँ--ज्ञानसंपत्‌, प्रह्मणुसंपत्‌, प्रभावसंपत्‌, रूपकायसंपत्‌। 
प्रभावसंपत्‌ बाह्य-विषय के निर्माण,परिणाम, और अधिष्टानवशिता की संपत्‌ है। श्रपूर्व-त्रह्म-पंपत्‌ 
का उत्पादन निर्मीण है । पत्थर का सोना बना देना आदि परिणाम है। किसी विपय की दीर्घ- 
काल तक श्रवस्थान कराने की सामर्थ्य अ्रधिष्ठानवशिता है | प्रभावसंपत्‌ के अ्रन्तगंत श्रायु के 
उत्सग और अधिष्ठानवशिता की संपत्‌ आावृत्तणामन, आकाशगमन, सुदूर-क्षिप्र-गमन 
झल्य में बहु का प्रवेश, विविध और स्वाभाविक आश्रर्य-धर्मों की संपत्‌ भी है। यह आस्तिम 
भगवत्‌ का सहज प्रभाव है। बुद्धों की यह धर्मता है कि उनके चलने पर निम्नस्थल समतल हो 
जाता है, जो ऊँचा है, वह नीचा हो जाता है, जो नीचा है वह ऊँचा हो जाता है। अन्धे 
दृष्टि का, बहरे भ्रोत्र का, उन्मत्त स्मृति का, प्रतिलाभ करते हैं । 

है धमंकाय अचिन्त्य है ओर सत्र तथागतों द्वारा समान-रूप से अधिकृत है। श्रष्ट- 
साहलिका-प्रश्ञापारमिता के अनुसार वास्तव में बुद्ध का यही शरीर है । रूपकाय सत्काय नहीं है । 
धर्मशरीर द्वी मृतार्थिक शरीर हैँ*। आरयंशालिस्तम्बसूत्र के अनुसार धर्मशरीर अनुत्तर है। 
बज़च्छेदिका का कहना है कि बुद्ध का ज्ञान धर्म द्वारा होता है, क्योंकि बुद्ध धर्मकाय हैं पर 
धर्मता अविशेय है' | धर्म क्या है? आयंशालिस्तम्बसूत्र के अनुसार प्रतीत्यसमुत्पाद ही धर्म है। 
जो इस प्रतीत्यलभुयाद को यथावत्‌ अ्विपरीत देखता है और जानता है कि यह अजात, श्रब्यु- 
पशम-स्वमात्र है, वह धर्म को देखता हे*। यह प्रतीत्यसमुन्पाद बुद्ध के मध्यम-मार्ग का 
सार है। इसको भगवान्‌ ने गम्भीर-नय कहा है | 'तत्तज्ञानः अधिगम धर्म के कारण ही बुद्धत्व 
की प्राप्ति होती है। 'तत्वज्ञानः को धर्म! ओर थ्रज्ञा? दोनों कहते हैं। इसलिए कोई आआश्वय 
की बात नहीं है जो बुद्ध-स्थमाव को “धर्मः ओर 'श्ज्ञा! कहा गया है । अष्ट्साह सका में प्रज्ञा- 
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१, तथापि नाम तथागतनेन्रीचित्री कारेण एतद्धि तथागतानां भूतार्थिकशरीरम्‌ । ठत्कस्य हेतोः 
उक्त होतद्भगवता धमेकाया बुद्धा भगवन्तः । मा खलु पुनरिम॑ भिक्षवः सत्कायं कार्य 
मन्यध्वम्‌ | धर्मकायपरिनिष्पत्तितो मा भिक्षवों प्रच्यन्व्येष च तथागतकायो भूतकोदि 
प्रभावितो ह्ृष्टब्यो यहुत प्रज्ञापारमिता । अ्रपि नु खलु पुनभगवश्नितः प्रज्ञापारमितातो 
निर्जातानि तथागतशरीराणि पूजां लभन्‍्ते । 

[ अ्रष्टसाहख्रिकाप्रज्ञापारमिता, एृष्ठ ६४ ] 

२. धर्मतो बुद्धा दृष्टब्या धमंकाया हि नायकाः । 
धर्मता चाप्यविज्ञेया न सा शक्‍या विजानितुम्‌ ।। 

[ बच्नच्छेदिका, ए० ४३ ] 

४. यदुरू भगवता धमंस्वामिना सर्वशेन यो भिक्षवः प्रतीत्यसमुत्पादं पश्यति स घर्म' पश्यति 
यो धर्म' पश्यति स बुद्ध पश्यति''***'*' ये इम प्रतीत्यसम॒ुत्पादं सततसमितं निर्जीयं 
यथावद्विपरीतमजातमभूतमसंस्कृत॑ प्रतिघमनालम्बनं शिवसभयमहायमध्युपशमस्वभाव 
पश्यति स धर्म! पश्यति । सो<नुतरं धमंशरीरं बुद्धं पश्यति । 

[ बोधिचर्यावतारपल्जिका, १० ३८६ ] 


१५ 


११४ बौद्ध-चधम-द्‌श 


पारमिता को बुद्ध का धर्मकाय बताया है। प्रज्ञा को एक स्थान पर तथागतों की माता भी कद्दा 
है | यह धर्मकाय रूपकाय के असदृश सर्वप्रपश्च-व्यतिरिक्त है। यह शुद्धकाय? है, क्योंकि यह 
प्रपश्न या आवरण से रहित और प्रभास्वर है। इसको 'स्वभावकाय? भी कहा है' | 'क्सोमा के 
अनुसार चार काय हैं और 'स््रमावकाय? धर्मकाय से भिन्न तथा अन्य भी श्रनुत्तर-शरीर है । 
श्रमृतकरणिका का भी यही मत है कि धर्मकाय स्वाभाविक-काय से भिन्न है। तत्तशान से ही 
निर्वाण का भ्रधिगम होता है। इसलिए, कहीं-कहीं धर्म-काय को 'समाधि-कायः भी कहा है । 
यह तत्वज्ञान या बोधि ही परमार्थ-सत्य है। संबृतिसत्य की दृष्टि से इसको शूत्यता, तथता, भूत- 
कोटि और घर्मघातु कहते हैं'। सब पदाथ निःस्वभाव अर्थात्‌ शून्य हैं; न उनकी उत्पत्ति है 
आऔर न निरोध | यही परमार्थ-सत्य है| नागाजुन माध्यमिक-सूत्र में कहते हैं :-- 
अप्रतीत्यसमुत्तन्नो धमंः वश्चिन्न विद्यते। 
यस्मात्तस्मादशून्यो 5हि धमः कश्चिन्न विद्यते ॥ 
[ प्रकरण २४, श्लोक-१६ ] 
अर्थात्‌ कोई ऐसा धर्म नहीं है जिसका उत्पाद द्वेतु-प्रत्यय-चश न हो । इसलिए शअ्रशूःय 
धर्म कोई नहीं है। सब्र धर्म शूश्य है. अ्र्थात् निःस््रमाव हैं, क्योंकि यदि भावों की ड्पत्ति 
सभाव से हो तो खमातर हेतु-प्रयय-निरपेन्ञ होने के कारण न वयन्त होता हैं श्रीर न उसका 
उच्छेद होता है; यदि भात्रों की उप्त्ति देतु-प्रत्यय-बश होती है तो उनका स्वमाव नहीं होता । 
इसलिए, स्वभाव की कल्पना में अ्रहेतुकत्व का श्रागम होता है और इससे कार्य, कारण, कर्ता, 
करण, क्रिया, उत्पाद, निरोध और फल की बाधा होती है। पर जो स्रभाव-शल्वताबादी हैं 
उनके लिये किसी कार्य को वाधा नहीं पहुँतती, क्योंकि जो प्रतीत्य-समुत्याद है वही शूत्यता है 
अर्थात्‌ स्वभाव से भावों का अनुत्याद है। भगवान्‌ कदते हैं-- 
यः प्रत्यवै्जीयति सह्यजातो न॒तस्य उद्यादु. स्रभावतोडस्ति | 
यः प्रययाधीनु स शूत्य उक्तो 4 शूश्यत्तो जानति सोडप्रमत्तः ॥ 
[ मध्यमकबृत्ति, प्रष्ठ ४०४ ] 
अर्थात्‌ जिसकी उत्पत्ति प्रत्ययवश है, वह अजात है, उसका उद्याद स्वभाव से नहीं 
हैं। जो प्रत्यय के अ्रधीन है, वह शूत्य है। जो शूत्वता को जानता है, वह प्रमाद 
नहीं करता । - 
१, सब प्रपश्चव्यतिरिक्ों भगवतः स्थाभाविकों धर्मकाथः स एवं चाथिगमरवभावो धर्मः | 
[ बोधिचय/वतारपण्जिका, पृष्ठ ३ ] 
२. बोधिबुद्धत्वमेकानेकस्वभावविविक्तमनुत्यज्ञानिरडमनुच्छेदमशाश्वत॑ सर्वप्रपस्चविनिमुक्तमा- 
काशप्रतिसमं धमंकायाख्यं परमार्थतत्त्वमुच्यते | एतदेव च प्रशापारमिता-शून्धता-सथता-भूत- 
कोटि-धमंधात्वादिशबरदेन संबृतिमुपादायाभिधीयते । 
[ बोधिचर्यावतारपशिका, श्र० ६, श्लो० ३८ ] 
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माध्यमिक-वूत्र के अद्ठारहवें प्रकरण में नागाजुन कहते हैं कि शृत्वता श्रर्थात्‌ धर्मता 
वित्त और वाणी का वियय नहीं है| यद निर्वाण-सहरा अनुल्क्न श्र अनिरुद्ध है* | शुत्यता 
एक प्रकार से सब दृष्टियों का नि सरण है| माध्यमिक की कोई प्रतिज्ञा नहीं है। जो शूत्यता 
की दृष्टि रखते हैं, अर्थात्‌ जिनका शत्ता में श्रभिनिवेश हैं, उनको बुद्ध ने असाध्य बतायाहै* | 

अब शून्यतातादी के अनुसार बुद्धकाय की परीक्षा करनी चाहिये। 

माध्यमिक-सूत्र में 'तथागतपरीक्ञा' नाम का एक प्रकरण है | नागाजुन कहते हैं कि 
निष्प्रपद्न-तथागत के सम्बन्ध में कोई भी कह्यना सम्मत्र नहीं है। तथागत न शूत्य है, न 
अशून्य, न उसय और न न-उमय | जो प्रपश्चातीत-तथागत के सम्बन्ध में विविध-प्रकार के 
परिकल्प करते हैं, वे मूढ़ पुरुय तथागत को नहीं जानते ग्रथीत्‌ तथागत की गुण-समृद्धि के 
ग्रत्यन्त परोक्षवर्तों हैं'। जिस प्रकार से जन्मान्ध सूय को नहीं देखता, उसी प्रकार वह 
बद्ध को नहीं देखते | नागाजुन थ्रागे चलकर कहते हैं कि तथागत का जो स्वभाव है वही 
स्तरभाव इस जगत्‌ का है, जैसे तथागत निःस्तमात्र है, उसी प्रकार यह जगत्‌ भी निःस्वभाव हे * | 
प्रशापारमिता में कहा है कि सत्र धर्म माबोगम है, सम्बक-संत्रद्ध भी मायोपम है, निर्वाण भी 
मायोपम है और निवीण से भी विशिश्तर यदि कोई धर्म हो तो वह भी मायोपम है | माया 
और निर्वाण श्रद्दय हैं| एक सूत्र ५ में कद्दा है कि तथागत अनाखब-कुशल धर्म के प्रतित्रिम्व हें 
न तथता है, न तथागत, सब लोकों में जिम्प ही दृर्यमान है । इन सबका आशय यही हूं 
कि शूत्यताबादी के मत में बद्ध निःस्तमाव हैं अरथांत्‌ वम्तुनित्रखन से मुक्त हैं और परमाथ 
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१. निवृशमभिधातव्यं निवृत्ते चित्गोचरे | 
अनुस्पक्षा निरुद्धा हि निर्वाशमिव धमता |। 
[ माध्यमिकदृत्ति, १० ६६४ ] 
२. शनन्‍्यता सर्वरष्ठीनां प्रोक्ता निःसरणं जिनः। 
येपां तु शन्यता दृष्टिध्तानसाध्यान्‌ बभाषर |। 
[ माध्यमिकधृत्र; १३॥८ | 
३. प्रपश्नयन्ति ये बुद्ध प्रपन्चातीतमब्ययम्‌ । 
ते प्रपल्चहताः सवव॑ न पश्यन्ति तथागतम्‌ ।। 
[ माध्यमिकसूत्र, २२।१५ ] 
४३. तथागतो. यस्स्वभावध्ततत्वभावमिद॑ जगत्‌ | 
तथागतो (निःस्वभावो) निःस्वभावमिदं जगत्‌ | 
[ माध्यमिकसूत्र, २२।१६ | 
2४. तथागतो दि प्रतिबिम्बभूतः कुशलस्य धमंस्य अनाश्रवस्थ । 
सैयात्र तथता न तथागतो5स्ति बिम्बं च संदश्यति सवलोके ।। 
[ माध्यमिकवत्ति, पृ० ४४६ ] 
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सत्य की दृष्टि से तथागत और जगत्‌ का यही यथा रूप है । 
अब विजशानवाद के श्रनुसार वुद्धकाय की परीक्षा करनी है । 
विज्ञाननादी का कहना है कि--शूल्यता लक्षणों का अभाव है और तत्ततः यह एक 
श्रलक्ञण “वस्तु? है । क्योंकि शूस्यता की संभावना के लिए दो बातों का मानना परमावश्यक 
हे १, उस आश्रय का अस्तित्व जो शूत्य है और २. किसी वस्तु का श्रभाव जिसके कारण 
हम कह सकते हैँ कि यह शत्व है, पर यदि इन दोनों का अस्तित्व न माना जाय तो शूत्यता 
असंभव हो जायगी। शूज्यता को विज्ञानवादी बस्तुमात्रः मानते हैं और यह वस्तुमात्र “नित्त- 
विज्ञान? या आलय-विज्ञान! है; जिनमें साक्ृव और अनाखब बीज का संग्रह रहता है । 
सास्रव-त्रीज प्रवृत्ति-चयर्मों का ओर अनाखब-बीज निवृत्ति-धर्मो' का हेतु है। जो कुछ है, वह 
चित्त का ही श्राकार है । जगत्‌ चित्तमात्र है। चित्त के व्यतिरिक्त अन्य का अभ्युपगम विज्ञान- 
वादी को नहीं मान्य है। इस चित्त के दो प्रभास हैं १, रागादि आ्ामास २, श्रद्धादि 
आभास । चित्त से प्थक्‌ धर्म ओर अधर्म नहीं है | सब कुछ मनोमय है | संसार ओर निर्वाण 
दोनों चित्त के धर्म हैं। परमाथतः चित्त का स्रमाव प्रभाखर और अद्वव है तथा वह आगमन्‍्तुक 
दोप से विनिमु क्त है। पर रागादि-मल से आबृत होने के कारण चित्त संक्निष्ट दो जाता है, 
जिससे आगन्तुक-धर्मों' का प्रवर्तन होता है और संसार की उत्पत्ति होती है। यही प्रदृत्ति 
धर्म या विज्ञान का संक्लश संसार कहलाता है और विज्ञान का व्यवदान ही निवाण 
है| यही शूत्यता है। विज्ञानवादी के अनुसार तथता, भूततथता, धर्म-काय, सत्यस्वभात्र है । 
प्रत्येक वस्तु का स्वभाव शाश्वत और लक्षण रहित है। जब्र लक्षणु-युक्त हो जाता है तब उसे 
माया कहते हैं और जब वह अलकज्ञण है, तब वह शूत्य के समान है। बुद्ध ही धमंकाय है | 
क्योंकि वद्धत्व विज्ञान की परिशुद्धि है और यदि विज्ञान वास्तव में संक़िश होता तो वह शुद्ध 
न हो सकता, इस दृष्टि में, बुद्धल् प्रत्येक बग्तु का शाश्वत आर अपरिवत्तित ख॒माव है । 
त्रिकाय-स्तव नाम का एक छोटा सा स्तोत्र-ग्रन्थ है | इसमें खग्धरा छुन्द के सोलह श्लोक हैं | 
नालन्दा के किसी भिक्तु ने सन्‌ १००० ईसवी (+-विक्रम सं, १०५७ ) के लगभग इस स्तोत्र 
को चीनी अक्षरों म॑ं लिपिबरद्ध किया था | फाियान ने चीनी लिपि में उसे लिखा था। 
तिब्बती भात्रा में इसका अनुवाद पाया जाता हैं ओर पहले बारह श्लोकों का संग्कृत पाठ भी 
वहीं सुरक्षित हं। धर्मकाय के सम्बन्ध का श्लोक यहाँ उद्धुत किया जाता है। इस श्लोक में 
वर्मकाय की बड़ी सुन्दर व्याख्या की गयी हे। कुछ लोगों का अनुमान है कि त्रिकाय-स्तव 
नागार्जुन का हूँ | 
यो नेको नाथनेकी स्वपरहितमहासम्पदाधारभूतो 
नैवाभावो न भावः खमिव समरसो निर्विमावखभाष॥ | 
निलंप॑ निर्विकारई शिवमसमसम व्यापिनं निष्प्रपश्नं 
बन्दे प्रत्यात्मवेद्ं तमहमनुपम॑ धघम्मकायं जिनानान ॥ 
८धर्पकाय एक नहीं है, क्योंकि वह सबको व्याप्त करता है। और सबका आधभय है 
घर्मकाय अनेक भी नहीं है क्योंकि वह तम(त है । यह बद्धत्व का आ्राश्य है । यह अ्ररूप है । 


पछ्ठ अध्याय ११७ 


न इसका भाव है, न श्रभाव । आकाश के समान यह एकरस है; इसका स्रभाव अ्रथक्त है, 
यह निलेप, निर्तिकार, अतुल्य, सर्वव्यारी ओर प्रपश्चरदित है | यह स्वस॑वेद्य है। बुद्धों का ऐसा 
धमंकाय अ्रनुपम है |” 


तान्त्रिक ग्रन्थों में धर्मकाय को वैरोचन, वज्सत्व या आदि-बुद्ध कहा है | यह धमंकाय 
बुद्ध का सर्वश्रेष्ठ काय है | 


रूप-काय या निर्माण-काय--भगवान्‌ का जन्म लुम्बिनी वन में हुआ था| उनका जन्म 
जरायुज है ओपपादुक नहीं। वह गर्भ में संप्रज्य के साथ निवास करते हैं ओर संप्रजन्य के 
सहित गर्भ से बाहर झाते हैं। औपपादुक योनि श्रेष्ठ समभी जाती है किन्तु बोधिरुत्त जरायुज 
योनि पसन्द करते हैं| मरण पर ओपपाइुफ ञ्रजि के सहृश विनष्ट हो जाता हैं। ऐसा होने पर 
उपासक धातुगर्भ की पूजा न कर सकते। इसलिए, बोधिसलख ने करायुज-योनि पसन्द की । 
महावस्तुके अनुसार यद्यपि बोधसत्व की गर्भावकरान्ति होती है तथापि वह ओपपादुक हैं | 


सर्वास्तिवादियों के अनुसार रूपकाय साखव है किन्तु महासांधिक ओर सौत्रान्तिकों का 
मत है कि बुद्ध का रूपकाय अनासखव है | महासांघिक निम्न सूत्र का प्रमाण देते हैं। “तथा 
गत लोक में सम्द्ध होते हैं, वद्द लोक को अभिमृत कर विद्ार करते हैं, वह लोक से उप- 
लिप्त नहीं होते (संयुत्त, ३, १४०) । विभायाकार इस मत का निराकरण करते हैं और बढ़ 
सिद्ध करते हैं कि जन्मकाय साक्षत हैँ | यदि अनाश्चव होता तो अनुपमा में बुद्ध के प्रति काम- 
राग उत्पन्न नहीं होता, अन्नुलिमाल मं द्वेउ-माव उलन्न नहीं होता इतल्मादि। वह कहते हैं 
कि सूत्र के पहले भाग में जन्मकाय का उल्लेख है श्रोर जब सूत्र कहता है कि यह काय लौकिक 
धर्मों से उपलिप्त नहीं होता है तो उसकी अभिसंधि घर्मकाय से हैँ। भगवान्‌ का रुपकाय 
श्रविद्या-तृष्णा से निर्वृत्त है, अतः वह सास्तव है । किन्तु हम रूपकाय के लिए भी यह 
कह सकते हैं कि यह लाभादि ८ लौकिक धर्मा' से प्रभावित नहीं हे | 


बुद्ध का रूप-काय निर्माण-काय या निर्मित-काय कहलाता है। सुबण-प्रभास में कहा 
है कि भगवान न कृत्रिम हैं ओर न उत्पन्न होते हैं। केवल सत्तों के परिपाक के लिए निर्मित- 
काय का दर्शन करते हैं। अस्थि ओर रुघिर-रहित काय में धातु (८ अस्थि) की कहाँ सम्मावना 
है ! भगवान्‌ में सपमात्र भी धातु नहीं है। केवल सत्तों का हित करने के लिए वह उपाय- 
कौशल द्वारा धातु का निर्माण करते हैं। वेतुल्यकों का यह विचार था कि बुद्ध संसार में जन्म 
नहीं लैते, वह सदा तुपित लोक में निवास करते हैं पर संसार के हित के लिए निर्मित रूप- 
मात्र लोक में भेजते हैं। सद्भम॑पुण्डरीक में 'क स्थल पर तथागत-मैत्रेय का संवाद है, जिसमें 
मैत्रेय पूछते हैं कि इन अतंख्य-बोितत्तों का जो ए्रथ्वी-विवर से निकले हैं, समुद्गम कहाँ से 
हुआ | उस समय जो सम्यक-सम्बुद्ध श्रन्य अ्संख्य लोक-धातुओ्रों से आए, हुए थे, आर शाक्१- 
मुनि तथागत के निर्मित थे, और श्रन्य लोक-बातुश्नों में धर्म का उपदेश करते थे । शाक्यमुनि 
फे चारों ओर पर इ-बद्ध हो श्रासनोपविष्ट हुए। यहाँ श्रन्य लोक-घातु के तंथागतों को शाक्य- 
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मुनि तथागत का निर्मित कहा है* अर्थात्‌ वह उनकी लीला या माया-मात्र है। कथावल्थु में भी 
इस मत का उल्लेख पाया जाता है। दिव्यावदान में हम “ुद्ध-निर्माणः और निर्भित का प्रयोग 
पाते हैं| प्रातिदाय-सूत्रावदान में यह कथा वर्णित है कि एक सप्तम भगवान्‌ राजद में विहार 
करते थे | उस सप्रय पूरणु-कश्यय आदि छु: तीर्थिक राजण॒ह में एकत्र हुए और कहने लगे कि 
जत्र से भ्रमण गीतम का लोक में उत्पाद हुआथ्रा है तत्र से हम लोगों का लाम-सत्कार सबंथा 
समुच्छिन्न हो गया है | हम लोग ऋद्धिमान्‌ ओर ज्ञानत्रादी हैं, श्रमण-गीतम अपने को ऐसा 
समभते हैं। उनको चादिये कि हमारे साथ ऋद्धि-प्रातिदाय दिखहायें, जितने ऋद्धिप्रातिहाय 
वह दिशलायेंगे उसके दुंगुने हम दिखलायेंगे। भगवान्‌ ने विच्यारा कि अतीत बुद्धों ने किस 
स्थान पर प्राणियों के द्वित के लिए मझह्ाप्रातिदाय डिख्ज्ञाया था। उनको ज्ञात हुश्रा कि 
श्रावम्ती में | तत बदभिक्नु-संत्र के साथ श्रावस्ती गए | तीथिकों ने राजा प्रसेनजित से प्रार्थना 
की कि आय भ्रमण-गीतम से प्रातिहाय दिखज़ाते को कहें। राजा ने बुद्ध से निवेदन किया | 
बुद्ध ने कदा-मे ते तो शिक्षा यह है कि कह्पाण को छिताश्ों और पाय को प्रकट करो | राजा 
ने कहा कि आप ऋद्धि-प्रातिदाय दिखनावें और तीर्थिकों की निर्भ्सना करें | बुद्ध ने प्रसेनजित्‌ 
से कहा कि---आज से सातवें दिन तथागत सब्रके समत्न मद्राततिदाय दिखलायेंगे । जेतवन में 
एक मण्डय बनाया गया ओर तार्थिकों की सूचना दी गर्मी । सातवें दिन तीथिक एकत्र हुए, | 
भग 4न्‌ मण्ठप में आये | भगवान्‌ के काय से रश्मियां निकत्ीं और उन्होंने समस्त मण्डप को 
सुबर्ण वर्ण की कान्ति से अवभासित किया । भगवान्‌ ने अनेक-प्रातिदाव दिस्ललाकर मशद्मप्राति- 
हाय दिखलाया । ब्रह्मादि देवता भगवात की तीन बार प्रदर्षिणा कर भगवान्‌ के द्तिण ओर 
ओर शक्रादि देवता बाई और बेठ गये। ननन्‍द, उपनन्द, नाग-राजाश्रों ने शकट-चक्र के परिमाण 
का सदल्तन दल सुतण-कमज् निर्नित किया | .मगवान्‌ प्मकर्णिका से पवश्छ-उद्ध हो बेठ गये और 

बढ के ऊपर दूमरा पद्म निःरमंत किया | उस पर भी भगाने पर्यझ्ू-बद्ध हो बैठे दिखाई पढ़े । 
इस प्रकार भगवान ने बुद्ध -विंडी अकनि5-भव्न-पियन्‍्त निर्मित की । कुडु बुद्ध-निर्माण शब्यासीन 
थे, कुछ खड़े थे, कुछ प्रातिहाय करते थे और कुछ प्रश्न पूछते थे । राजा ने तीथिकीं से कहा 
कि तुम मी ऋद्धिश्ातिदायं दिखताओ। पर वे चुप रह गए और एक दूसरे से कहने लगे कि 
तुम उठो, तुन उठो; पर कोई भी नहीं उठा | पूरण कश्यर को इतना दुःख हुआ कि वह गले 
में बालुकाबट वबिकर शांत-पुष्करिंणी में कूद पड़ा और मर गया। इस कथा से ज्ञात होता. है 
कि बुद्ध प्रातिहाय॑ द्वारा अनेक -बुद्धों की सृष्टि कर लेते थे। इनको 'बुद्ध-निर्माण! कहा है । 
तथागत का यह धरमंता हूँ कि महा्थातिदा्य करने के पश्चात्‌ वह अपनी माता माया को अभि- 
धर्म का उपदेश करते के लिए सख्र्गलोक को जाते हैं। उनको प्रातदिन भिक्षा के लिए मर्यलोक 
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4. तेन खलु पुनः समग्रेन ये ते तथागता अ्रद्दन्तः सम्यकुसम्बुद्धाः अन्येभ्यो लोकधातु कोटीन- 
युतशतसहल्लेम्यो3स्यागता भगवतः शाक्र्यमुनेत्तदथागतस्य निर्मिता ये5न्येषु लोकधातुषु 


ससवानां धरम देशयन्ति सम । 
[ सद्धमंपुयडरौक, ए० ३०७ ] 


पष्ट अध्याय ११४६ 


में जाना पड़ता था | इसलिए अपनी अनुपस्थिति में शिक्षा देने के लिए उन्होंने अभ्रपना प्रतिरूप 
निर्मित किया था | वर्या में भगवान्‌ स्त्रग॑ में रहे । जब वह उतरनेवाले थे तब शक्र ने विश्वकर्मा 
से त्रिपद सोपान बनवाया जिसका अधोपाद सांकाश्य-नगर के समीप रकत्रा गया | भगवान्‌ का 
सांकाश्य के समीप स्रगलोक से ग्रवृतरण हश्या। यहाँ सब्र वृद्ध स्वरगे से उतरे हैं | बुद्ध अनेक 
प्रकार का रूप सर्वत्र धारण कर सकते हैं। इसलिए, निर्माण-काय को 'सर्वत्रगः कहा है । 
ब्रिकाय-स्तवर भ॑ कहा है कि सत्तों के परिषाक के लिए बद्ध अनेक-रूप धारण करते हैं| विज्ञान- 
वादियों के अनुमार बुद्ध के अनेक निर्मित-रूप ही निर्माणु-काय नहीं हैं किग्तु समस्त जगत बद्ध 
का निर्माण-काय कहा जा सकता है। शू«य थ्रोर प्रकृति-प्रभास्वर विज्ञान घर्म-काय है | निर्माण- 
काय इस धर्म-काय के अ्रसत्‌-रूप हैं | जब विज्ञान वासना से संक्रिए होता है तब वह रूपलोक 
ओर कामलोक का निर्माण करता है | 


सम्भोग-काय-परमकाय और निर्माण काय के अतिरिक्त एक और काय की भी कल्पना की 
गयी है,यह है 'सम्मोग-काय' इसे (विपाक-कायः भी कहते हैं| *।विसवादियों के गन्यों में संम्भोग- 
काय की कोई सूचना नहीं मिजती। वैभवीफ का कहना है कि सौत्रान्तिक धर्म-काय और 
सम्मोग क। दोनों को मानते थे। सम्मोग-काय बढ काय है जिसको वद्ध दूसरों के कल्याण के 
लिये बोधिसत्त के रुप में अपने पुए्य-संभार के फन्े-खस्य तय तक धारण करते हैं जब तक 
निर्बाण में प्रवेश नहीं करते। मदायान ग्न्‍रस्थों में हम बार-बार इस विचार का उल्लस पाते 
हैं कि वद्धाल ज्ञान-संभार शरीर पुस्य-संगार का फल हैं | मदायान-अन्थों में ऐसे बद्धां की सूचना 
मिनती है जो शःयता में थवेश नहीं करते, यो. इसरो का कल्याण चाटने हैं और जो सबको 
मुर्खी करने के लिए ही बुद्धच की थआ्राकांशा करत हूँ। बह एक उल्कृए प्रणवान का रचना 
करते हैं जो प्रशिधान अन्त में सफत £। है। वह फेल-स्वर्प एक बंद्ध-क्षेत्रं के अधिकारी 
हो जाते हैं जो नाना-प्रकार का प्रचुर दिव्द-सम्पत्‌् से समखागत होता हं। उस बद्ध-क्षेत्र में 
श्रपन पार्षदों के साथ बंद रूशोंमित होते हैं। सुखावता-व्यूह ७ “झित हू कि धर्मोकार-भिक्तु 
ने ऐसे ही प्राणिधान का अनुष्रान किया था ओर सुखाठती-लोफ उनका बरुद्ध-लेत्र हुआ। 
वहां झमिताम नाम के वद्द निवास करते हैं | भगवान्‌ के मु से ध्मौकार-भिल्‍्ु की प्रणिधान- 
सम्पत्ति को सुनकर झ्ानन्द बोले--क्या पमाकार-मिछु सम्यक-संत्रोधि प्राप्त कर परिनिर्वाण में 
प्रवेश कर गये अथवा थ्रभी संत्रोधि को प्राम्त नहीं हुए. अथवा श्रभी ब्तमान हैं ओर धर्म- 
देशना करते हैं? भगवान बोले-बद न श्रतीत और न अनागत-बुद्ध है। वह इस समय 
दर्तमान हैं। सुखावती लोकघातु में ग्रमिताम नाम के तथागव धम-देशना करते हैं। उनके 
बुद्ध-ल्षेत्र की सम्पत्ति अनन्त है। उसकी प्रतिभा अ्रमित है, उसको इयत्ता का प्रमाण नहीं 
है | अनेक वोधिसत्त अ्रमिताभ का दर्शन करने, उनसे परिप्रश्न करने तथा वहां के बोथविसत्तगण 
और बुद्ध-ेत्र के गुणालझार-्यूह को देखने थुग्वादती जाते हैं। बुद्ध अपनी पुण्य-शशि से 
यहां शोभित हैं। अ्रमिताभ के पार्धदू अविलोकितेश्वर क्रोर महास्थाम-प्राप्त हैं| अमिताभ के 
नाम-भ्रवण से ही जिनको चित्त-प्रसाद उत्पन्न होता है, जो भद्धावान्‌ हैं, जिनमें संशय और 
विचिकितस्सा नहीं है। जो श्रमिताम का नाम-कीतन करते हूँ वह सुखावती म॑ जन्म लेते 


१२० बोद-धमं-दशन 


हँ। श्रमिताम बुद्ध का सम्मोग-काय है। यह सुझृत का फल है जैसा तिकाय-स्तव में 
कहा है:-- 


लोकातीतामचिंन्तयां सुकृतशतफलामात्मनो यो विमूति 
पप॑न्मध्ये विचित्रां प्रथथति महतीं धीमतीं प्रीति-हेतो: | 
ब॒द्धानां सर्वलोक-प्रखतमविरतो दारसद्धमंष्रो पं 
वन्‍्दे. सम्भोगका्य॑ तमहमिद महाघमराज्यप्रतिषम्‌ ॥ 
भगवान्‌ इस काय के द्वारा अपनी विभूति को प्रकट करते हैँ। धर्मकाय के श्रसदश यह 
काय रूपवान्‌ है पर यह रूप अपाथिव है। चन्द्रकी्ति सम्भोग-काय के लिये 'रूपकाय? का 
प्रयोग करते हैं और उसकी तुलना धर्मकाय से करते हैं। मध्यमकावतार की टीका में वह 
कहते हँ* कि ज्ञान-संभार अर्थात्‌ ध्यान और प्रज्ञा से धमंकाय होता है; जिसका लक्षण अनु- 
पाद! है और पुरस्य-संभार रूपकाय का हेतु है। इस 'रूपकायः को 'नाना-रूप-पाला? कहा है 
क्योंकि संभोग-काय अपने को अनेक रूपों में (निर्माण-काय) प्रकट करने की शक्ति रखता है । 
वोधिचर्यावतार [० ३२३] में संभोग-काय को लोकोत्तर-क्ाय? कहा है । 
चीन के बोद्ध-साहित्य में भी हम त्रिकाय का उल्लेख पाते हैं | इस साहित्य के अनुसार 
(त्रिकाय? बुद्ध के इन तीन रूपों का भी खूचक है 
१, शाकक्‍्यमुनि ( मानुपीबुद्ध ), जिनका इस लोक में उत्पाद हुआ। यह कामधातु में 
निवास करते हैं। यही निर्माणकाय है | 
२. लोचन, यह ध्यानी वोधिसत्त्व हैं | यह रूपथातु में निवास करते है | यह संभोग- 
काय हूँ | ं 
३, वरोचन (या ध्यानी-बुद्ध ), यह धमकाय है| यह अ्ररूप-धातु में निवास करते हैं। 
ध्यानी-बद्ध की स्थिति से वह चनुथ बुद्ध-क्षेत्र का आधिपत्य करते हैं इस बद्ध-ज्ेत्रमें सब 
सत्य श्ानिति और प्रकाश की शाश्वत अ्रव॒स्था में रहते हैं। ध्यानी-त्रोधिसत्तव की स्थिति से 
बह तृतीय बद्ध-क्षेत्र के अधिकारी हैं, जहाँ भगवान्‌ का धर्म सहज ही स्वीकृत होता है और 
जहाँ सत्य इस धर्म के अनुसार अनायास ही पूणरूपेण आचरण करते हैं। मानुपी-बुद्ध की 
स्थिति से बद्ध द्वितीय और प्रथम क्षेत्र के अधिकारी है। दितीयजक्षेत्र में श्रकुशल नहीं हें 
ँ सब्र सत्त श्रावक और अ्नागामिन्‌ की अवस्था को प्राप्त होते हैँ। प्रथम-्षेत्र में शुभ 
और अशुभ, कुशल और अ्रकुशल दोनों पाये जाते हँ* । 
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4, लत्र यः पुण्यसंभारः स भगवतों सम्यकसंबुद्धामां शतपुण्यलक्षणवतो<द्भुताचिन्त्यस्य 
लानारूपस्य रूपकायस्य हेतुः, धर्मात्मकत्य कायस्य श्रनुत्पादलक्ष णस्य ज्ञानसंभारों हेतुः 
[मध्यमावतार टीका, पृ० ६२-६३] । 

“हैबढबुक्‌ आफ चाइनिज बुद्धिज्म”? वाद-अनेस्ट जे, एरिटेल । पृ० १७८ | एृ० $ | 
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संक्षेप में यदि कहा जाय तो बुद्धत्व की दृष्टि से त्रिकाय की व्याख्या इस प्रकार होगी । 
बुद्ध का स्वभाव, बोधि या प्रशा-पारमिता या धर्म है। यही परमार्थ-सत्य है। इस शान-संभार 
के लाभ से निवाश का अ्रधिगम होता है। इसीलिए धम्म-काय निर्वाण-स्थित या निवोण-सदश 
समाधि की श्रवस्था में स्थित बुद्ध हैं। बुद्ध जब तक निर्वाण में प्रवेश नहीं करते तब तक 
लौक-कल्याण के लिये वह पुण्य-संभार के फल-स्वरूप अपना दिव्य-रूप सुल्ावती या तुषित-लोक में 
बोधिसत्तों को दिखलाते हैं | यह संभोग-काय है | मानुत्री-बुद्ध इनके निर्माण-काय हैं जो समय- 
समय पर संसार में धर्म की प्रतिश के लिए आते हैँ | 

दार्शनिक दृष्टि से यदि विचार किया जाय तो धर्म-काय शूत्मता है या अलक्षण-विज्ञान 
है | संभोग-काय धर्मकाय का सत्‌, चित्‌, श्रानन्द या करुणा के रूप में विकास मात्र है। यही 
चित्‌ जब दूषित होकर प्रथग-जन के रूप में विकसित होता है तब वह निर्माण-काय कहलाता है | 

त्रिकाय की कल्पना हिन्दू-धर्म में नहीं पायी जाती। पर यदि सूदूम रूप से विचार 
किया जाय तो विदित होगा कि वेदान्त का परब्नक्ष, विषणु और विष्णु के मानुपी अवतार 
( जैसे राम, कृष्ण ) क्रमशः धर्म-काय संभोग-काय और निर्माण-काय के समान हैं । जिस प्रकार 
बौद्ध-प्रन्थों में धर्म-काय को निलेंप, निर्विकार, अतुल्य, सर्वव्यापी और प्रपंच-रहित कहा है उसी 
प्रकार उपनिषदों में ब्रह्म को अग्राह, अ्रलनज्ञण, अचिन्त्य, शान्त, शिव, प्रपश्लोपशम, निगु ण, 
निष्क्रिय, सूद्म, निर्विकल्प, और निरख्ञन कहा है* | दोनों मन ओर वाणी के विषय नहीं हैं 
और दोनों के स्वरूप का निरूपण नहीं हो सकता | जिस प्रकार विष्णु करुणा के रूप हैं उसी 
प्रकार बुद्ध भी करुणा के रूप हैं। पुराणों में त्था श्री रामानुजाचायै-रचित श्रीबैकुएठ-गद्य 
म॑ विष्णु-लोक का जो वर्णन हमको मिलता है उसकी तुलना सुखावती-लोक के वर्णन से करने 
पर कई बातों में समानता पायी जाती है। दोनों लोक दिव्य हैं ओर प्रचुर दिव्य-संपत्ति से 
समनन्‍्वागत हैं | दोनों लोकों में सब दस्तु इच्छामात्र से ही सुलम हैं । दोनों का तेज अनन्त है | 
विष्णु और अ्रमिताभ परिजनों से परिवृत हैं। विष्णु के शेर, शेशशनादि पार्पद हैं | ये 
नित्य-मुक्त हैं। लोग दोनों का स्त॒ुति-पाठ करते हैं | दोनों लोकों मे आए. हुए जीव सुखपद को 


| ;अ्मााकाम-+७८भम# जनम पमनम-म-भ-+>मम बचाना ."-झ-- 


१. भ्रदष्टमव्यवद्ायमग्राह्म मलक्षणम चिन्ध्यमव्यपदेश्यमेकात्मग्रत्थयसारं प्रपब्चोपश्मं शास्त॑ 
शिवमझ्ठत॑ चतुर्थ मन्‍्यन्ते स आत्मा स विज्ञेयः | [ साण्डक्योपनिपत्‌ ] 
अहेयमनुपादेयमनाधेयम नश्रयम । 
निगुंणं निष्क्रियं सूचम निर्तिकल्पं निरज्ननम । 
अनिरूप्यस्वरूप॑ यन्‍्मनो. वाचामगोचरम्‌ ॥ [ अ्रध्यास्मोपर्निषत ] 
निप्कले निद्किये शान्ते निरवध निरभने | 
अद्वितीये परे तसवे स्योमवत्‌ कल्पना कु ३: ॥ 

न निरोधो न चोत्पत्तिन बद्थो न च साधकः | 
न मुमुझुन मै सुक्त इत्येषा परमार्थथा॥ [६ आस्मोपनिषत ] 
माध्यमिक सिद्धास्त से इसकी तुलना कीजिये । 

३६ 


३२१३ नोट-पमे-द्शन 


प्रात करते है" और वहाँ से फिर नहीं लौय्ते*। अ्रनन्य-भक्ति-द्वारा ही दोनों लोकों की प्राप्ति 
होती है* । दोनों विशुद्ध-सत्व से निर्मित हैं। इसीलिए दोनों शान और आनन्द के वर्धक 
है | दोनों अ्रत्यदूभुत वस्तु है' | विष्णु और अमिताभ की प्रभा से समम्त जगत्‌ उद्धासित हो 
जाता है, जिस प्रकार बौद्धागम में आदिदुद्ध शब्द का व्यवहार पाया जाता है उसी प्रकार त्रिपा- 
द्विमृतिमहानारायणोपनिषत्‌ में आदि-नारायण? का प्रयोग मिलता है । जिस प्रकार मानुषी- 
बुद्ध संभोग-काय के निर्माण-काय हैं, उसी प्रकार राम, कृष्ण आदि हि. के अवतार है | यह 
धर्म की स्थापना के लिए संसार में समय-समय पर शआाते है' | 

ईसाई-धर्म में भी ईसा के व्यक्तित्व के बारे में कुछु इसी प्रकार के विचार पाये जाते 
है' | ईसाईयों में भी कुछ मत ऐसे प्रकट हुए, जो यह शिक्षा देते थे कि ईसा का पार्थिव-शरीर 
न था, वह माता के गम से उत्पन्न नहीं हुए थे, देखने में ही वद मनुष्य मालूम द्वोते थे, यह 
उनका माया-निर्मित शरीर था। वे उनके लोक में उत्पाद को तथा उनकी मृत्यु को एक सत्य- 
घटना नहीं मानते थे | इनमें से कुल ऐसे भी थे जो ईसा के शरीर का अस्तित्व तो मानते ये 
पर उसको पाथिव न मानकर दिव्य मानते थे और उनका यह विश्वास था कि ईसा सुख और 
दुःख के अधीन न थे । इस प्रकार के विचारों को “डोसेटिज्म? कहते हैं । 


पारसियों के अवेस्‍्ता में जिन चार स्त्र्गों का उल्तेख मिलता है उनम॑ से एक का नाम 
“अनन्त प्रभा वाला? है। इससे इलियट महाशय अनुमान करते हैं कि अमिताभ की पूजा बाहर 
से भारत में आयी? | जैनियों का सत्पुर भी सुखात्रती-लोक से मिलता-जुलता है* | 
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१. तस्मिन्‌ बन्धविनिमु क्ता, प्राप्यन्ते सुसु्॑ पदमस्‌ । 
य॑ प्राप्प न नित्रतन्ते तस्मात्‌ मोक्ष उदाह्मतः ।। 
' [ पश्मपुराण, उत्तरखण्ड, २६ अध्याय ] 
२. एकेन हृयमन्त्र ण तथा भवत्या त्वनन्यया | 
तद्गस्य शाश्वत दिन्य॑ प्रपद्मे वे सनातनम्‌ ।। [ ३० अध्याय ] 
३. इल्ियट : हिन्दुइज्म एयढ वुद्धिज्म, भा २, प० १८-२६ । 
४. उपमितभवश्रपन्‍न्चा कथा, पृष्ठ ६७७ आदि । 


सस्रम अध्याय 


बोद -संस्कृत-साहित्य का अर्वांचीन-अध्ययन 


महायान के ग्रन्थ गाथा श्रीर संश्कृत में हैं। महायान के गन्‍्थों की भाषा संस्कृत होने 
के कारण प्राय लोग आजकल महायान को संम्कृत-बौद्ध-चम कहते हैं परन्तु यह ठीक नहीं 
है, क्‍योंकि हीनयान के अन्तर्गत सर्वास्तिवाद के आगम-पन्य भी सँस्‍्कत में हैं। हम महाप्रान के 
ग्रन्थों का विवस्ण उसके प्रधान आचार्यों के परिचय के साथ देंगे, यहाँ हीनयान के संस्कृत अ्र्थों 
का थोड़ा परिचय देना आवश्यक है | 

पालि-निकाय का अध्ययन यूरोप में अद्टारहवीं शताब्दी में ही आरंभ हो गया था पर 
बैद्ध-धर्म के संस्कृत-साहित्य से यूरोपीय विद्वान्‌ अपरिचित थे | सन्‌ १८१६ ई० में जब्र नेपाल- 
युद्ध का अन्त हुआ और अंग्रेजों से नेपाल-दरत्ार की मैत्री स्थापित हुई तब से सिगौली के 
सुलहनामे के अनुसार काठमांदू में अंग्रेज-रेजिंडेंट रहने लगे। जब पहले पहल रेनिदेंसी 
कायम हुई तब ब्रायन्‌ हाजसन्‌ रेजिडेंट के सहायक नियुक्त हुए। यह बड़े विद्यान्यसनी ये | 
रेबिदेंसो में श्रम्ृतानन्द नाम के एक बौद्ध-पर्डित मुन्शी का काम करते ये | यहाँ यह कह 
देना अनुचित न होगा कि नेपाल में इस समय भी बौद्धघर्म जीवित था| जतब्र मुसलमानों के 
आक्रमण और श्रत्याचारों के कारण बौद्धवर्म भारत से लुप्त हो गया तत्र बौद्ध-भिक्षुओं को 
नेपाल और तिब्ध्त में ही शरण मिज्ी । पहाड़-प्रदेश होने के कारण नेपाल मुसलमानों के 
अ्राक्रमण से भी सुरक्षित रहा । अमृतानन्द एक अच्छे विद्वान थे, इन्होंने कई संस्कृत-गन्थों को 
स्वना की थी। बुद्ध-चरित की जो पोथी उस समय नेपाल में प्राप्प थी, वह अधूरी थी । 
अमृतानन्द ने इस कमी को पूरा किया और चार सर्ग अपने सवे जोड़ दिए । द्वाजसन्‌ का ध्यान 
बैद्धघर्म की श्रोर श्राकृष्ट हुआ और अमृतानन्द की सहायता से वह हस्त लिखित पोधियों का 
संग्रह करने लगे । दाजसन्‌ का संग्रह बंगाल की एशिआटिक सोसायटी, पेरिस के बिब्लिओो येक 
नाश्लाल और इण्डिया श्रॉफिस के पुस्तकायल में बैंट गया। बनफ ने पेरिस के भ्रम्थों के 
आ्राधार पर बौद्ध-पर्म का इतिदास फ्र च-भाग में लिखा और सद्धर्मपुरडरीक का श्रनुवाद किया | 


इधर नेपाल के राजमंत्री राणा ज॑गवहा;र ने एक बौद्ध-विहार पर कब्जा कर उसके ग्रन्थ 
सड़क पर फेंक दिये थे | रेजिडेंसी के डाक्टर राइट ने इनको मांग लिया और केम्ब्रिज की 
यूनिवर्सिटी को दान दे दिया । बँगाल को एशियाटिक सोसायटी को हाजूसन्‌ का जो संग्रह 
मिला था उसकी वूची डाकरर राजेद्ध लाल मित्र ने तैयार की, जो १८८२ में नेपालीजु बुद्धिस्ट 
लिग्रेचर के नाम से प्रकाशित हुईं। केम्ब्रिज के संग्रह का सती-पत् प्रोफेसर सी० सी० बेंडल 


3१४ बोद-धम-दुशन 


ने सन्‌ १८८३ में प्रवाशितै किया | इन सूचीपन्नों के प्रकाशित होने से महायान-धर्म के 
सिद्धान्तों के सम्बन्ध में तथा उनके विकास के इतिहास के सम्बन्ध में बहुत सी उपयोगी बातें 
मालूम हुई ओर विद्वानों का ध्यान बौद्ध-संस्कृत-साहित्य की ओर गया | राजेद्धलाल मित्र ने 
ललित-विस्त' और अध्साहत्चिका-प्रज्ञापारणिताग्रन्यों को “विब्लिओथिका इश्डिकाः में 
प्रकाशित किया ओर बेइंल महाशय ने 'शिक्षा-समुच्यय” नामक ग्रन्थ प्रकाशित किया | फ्रांसीसी 
विद्वान्‌ू सेनाट ने महावस्तु-अबदान तीन रुण्डों में और महामहोपाध्याय हरप्रसाद 
शाञ्री ने स्वयंभूपुराण प्रकाशित किया | हस्तलिखित ग्रन्थों की खोज में बेंडल सन्‌ १८८४ में 
नेपाल गये । महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री ने १८६७ में नेपाल की यात्रा की. सिलवाँ लेवी 
भी नेपाल गये और असंग-रचित सूधषालंकार की एक प्रति डनके हाथ लगी, जिसको फ्रोंच 
अनुवाद के साथ उन्होंने प्रकाशत किया। सन्‌ १८६८-६६ में बेंडल के साथ हरप्रसाद 
शास्त्रों जा फिर नेपाल गये और इस समय शास्त्री जी ने दरबार के पुस्तकालय की पोथियों का 
सूचीपत्र तैयार किया जो १६०५ मे प्रकाशित हुआ्आ । इसका दूसरा भाग १६९१५ में प्रकाशित 
हुआ। बज्ञाल को एशियायिक सोसायर्ट मे जो वौद्ध-संस्कृत-साहित्य का संग्रह सन्‌ १८६७ के 
बाद से हुआ था उसका सूजीपत्र शार्जी जी ने १६ १६ में प्रकाशित किया। शाख्त्रीजी का 
ख्याल था कि तिब्बत और चीन के पूर्व-भाग भें संस्कृत के अनेक अन्य खोजने से मिल सकते 

। इधर मध्यएशिया में तुरफ़ान, काशगर, खुतन, तोखारा, और कूचा में, खोज में बहुत से 
हस्तलिखित ग्रन्थ तथा लेख और नित्र मिले हैं। युआ्रान-स्वांग के यात्रा-विवरण से ज्ञात होता 

कि ७ वीं शतारदी में इस प्रदेश में बौद्धदर्म का प्रचुरता से प्रसार था। यारकन्द और खुतन 
में महायान-धर्म और उत्तरी-भाग में सर्बा.स्तवाद प्रचलित था। लेफिटनेंट बाबर को सन्‌ 
१८६० म॑ भूजपत्र पर लिखी हुई एक प्राचीन पोथी मिली थी | डाक्टर होश्रर्नले ने इस पोथी 
की पढ़ा। यह गुप-लेख म॑ लिखी हुई थी और इसका समय पाँचवीं शताब्दी के लगभग 
था। इस अन्वेरण का फल यह हुआ कि काश्मीर, लद्दाख और काशगर के पोलिटिकल 
एजेंटों को ब्रिटिश गब्नमेंट ने पुरानी पोथियों की खोज का आदेश किया | सन्‌ १८६२ में 
युब्युगल-इ-रीन' ने खुतन में तीन पोयियाँ पायी ; इनमें एक ग्रन्थ खरोप्ट्री लिपि में है । 
यह पालि-धम्मपद का प्राकृत-रूपान्तर है। इससे यह सिद्ध हुआ कि प्राकृत में भी बौढ्धों के 
धामिक ग्रन्थ लिखे जाते थे | सर आरेल स्टाइन ने खुतन के चारों ओर सन्‌ १६०१ में खोज 
करना श्रारम्म-किया | स्टाइन की देखा देखी जर्मनी के विद्वानों ने सन्‌ १६०२ में ग्रन बेंडल 
और हुथ को तुरफान भेजा । पिशेल के उद्योग से जर्मनी में खोज की एक कमेटी बनायी गयी 
और इस कमेटी की ओर से सन्‌ १६०४ और १६७७ में ल कौक* और ग्रनबेडल की श्रध्य- 
क्षता में तुर्किस्तान को मिशन भेजे गये | इन लोगों ने कूचा और तुरफ़ान का कोना कोना 
दूंढ़ डाला। सन्‌ १६०६-१६०८ में स्टाइन ने तुनहुआंग में पुस्तकों का एक बहुत बड़। 
ढेर पाया | 
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इस खोज से कई नयी भाषाओं तथा लिपियों के अस्तित्व का पता चला है । मंगोल, 
तोखारी, इत्यादि भाषाश्रों में वौद्ध-प्रन्थों के अनुबाद मिले हैं, सबसे बढ़ी बात यह मालूम हुई 
है कि संस्कृत में भी एक निकाय था। इस निकाय के कुछ अंश ही प्राम हुए हैं। यह 
निकाय सर्वास्तिवाद का निकाय था। उदानवर्ग, एकोत्तराग्म, और मध्यमागम के अंश प्राप्त 
हुए हैं। जो संग्रह इन खोजों से प्राप्त हुआ है उसका अध्ययन किया जा रहा है। अ्रनुमान 
किया जाता है कि कई वर्षा के निरन्तर परिश्रम के उपरान्त ही प्राप्त-पन्थों का पूरा 
विवरण प्रकाशित हो सकेगा। श्रमी तक इस निकाय के विनय और अभर्मंग्रन्थों के अंश ही 
मिले हैं । 


यहाँ स्वौस्तिबाद का संक्तेत में विवरण देना आवश्यक और उपयोगी प्रतीत होता 
है| बौद्ध-बचर्मं के अट्टारह निकायों में सर्वास्ताताद की भी गणना है। एक समय इसका 
सबसे अधिक प्रसार ओर प्रभाव था। जैसा नाम से ही स्पष्ट है सर्वास्तिवादियों के मत में 
बाह्य वस्तुजात और आध्यात्मिक वस्तुजात दोनों का अस्तित्व है। यह निकाय स्थविरवाद से 
बहुत पहले प्रथक हो गया था। दीपवंश से मालूम होता है कि वैशाली की धर्म-संगीति के 
अनन्तर महीशासक स्थविख्याद से और मद्दीशासक से 'सब्बत्थिवाद! और धर्मगुप्त प्रथक्‌ हो 
गये | चीनी यात्री इतूसिंग के* विवरण से ज्ञात दोता है कि व्सके समय में चार प्रधान-निकाय 
थे, जिनमें से एक आर्य-मूल-सवौस्तिवाद निकाय था | इसके अन्तर्गत मूल सर्वास्तिवाद, धर्म- 
गुप्त, महीरासक, और काश्यप्रीय निकाय थे । इससे यह स्पष्ट है कि इन अन्तिम तीन वादों 
में और मूल-सर्वौस्तिबाद में विशेष अन्तर न था। श्रन्यथा वह सब एक निकाय के विभिन्न अंग 
न समझे जाते | 

इस निकाय का इतिहास वास्तव में ग्रशोक के समय की धमसंगीति से आरंभ होता 
है | इसी संगीति में मोग्गलिपुत्त तिस्स ने कथावत्थु का स्ग्रह किया था। इस ग्रन्थ का उद्देश्य 
अपने समय के उन वादों का खण्डन करना था जो स्थविरवाद को मान्य नहीं थे | इस ग्रन्थ में 
ससब्बत्यिवाद! के विरुद्ध केवल तीन प्रश्न उठाये गये हैं :-- 

१. क्या एक अ्रहत्‌ अ्हत्व से हीन हो सकता है ? 

२. क्‍या समस्त वस्तुजात प्रत्यक्ष-ग्राह्म है ! 

४, क्या चित्त-सन्तति समाधि है १ इन तीनों प्रश्नों का उत्तर सब्त्रत्थिवाद के अनुसार 
और स्थविरवाद के प्रतिकूल था | अशोक के समय में जब्र कथावत्थु का संग्रह हुआ तब इस 
निकाय का विशेष प्रभाव नहीं मालूम पड़ता | ऐसा प्रतीत होता है कि गान्धार और काश्मीर 
में पहले पहल वैभायिक नाम से इस निकाय का उत्थान हुआ ओऔर इन प्रदेशों में इसने 
विशेष उन्नति प्रात की । 'विभापिकः शब्दः की व्युपत्ति (विभातरा! शब्द से है। जश्ञान-प्रस्थान 
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नामक ग्रन्थ की बृत्ति का नाम विभाषा? है। ज्ञान-प्रस्थान के रचयिता कात्यायनी-पुत्र थे । 
यह स्वोस्तिवादी थे । “विभाषा? का रचना-काल कनिष्क के राज्यकाल के पीछे है | विभाषा में 
सर्वोस्तिवाद-निकाय के भिन्न-भिन्न आचायों का मत सावधानी के साथ उपनित्रद्ध किया गया है, 
जिसमें पाठक अपनी रुचि के अनुसार जिस मत को चाहें, ग्रहण कर लें। इसी कारण इसका 
नाम विभाषा है। श्ान-प्रस्थान-शास्त्र सर्वौस्तिवादियों का प्रधान ग्रन्थ है। बिभाषा के स्वयिता 
व्सुमित्र थे ओर इस ग्रन्थ का पूरा नाम 'महाविमाषा शास्त्र! हुआ | 


विभाषा ग्रन्थ अपने श्रसली रूप में उपलब्ध नहीं है। इसका कुछ ही अंश मिला है, 
जिसके देखने से मालूम होता है कि यह विस्तार ओर उत्क्ृष्टता में किसी प्रकार कम न था | 
इस ग्रन्थ से इसकी दाशंनिक-पद्धति प्रौद़ मालूम पड़ती है। परमार्थ ( ४६६-५४६६९ ई० ) के 
अनुसार छुटी शताब्दी में यह ग्रन्थ शास्त्रार्थ का प्रधान विषय था । इस समय बोढ़ों से सांख्यां 
का विवाद चल रहा था | 

फाहियान" (३६६--४१४) अपने यात्रा-विवरण मे लिखता है कि सर्वोस्तिवाद के 
अनुयायी पाटलिपुत्र और चीन म॑ थे | पर उनका विनयपिटक उस समय तक लिपिबद्ध नहीं हुआ 
था । युआ्आान-च्यांग (हेन-साह्ू) (६२६--६४५ ६०) के समय में इस निकाय का श्रच्छा प्रचार 
था | उसके अनुसार काशगर, उद्यान (स्त्रात),उत्तरी सीमा के कई अन्य प्रदेश, फारस कन्नीज और 
राजग़ह के पास किसी एक स्थान में इस मत का प्रधान्य था। यद्यपि युश्रान-च्वांग तेरह स्थानों 
का उल्लेख करता है जहाँ सर्वास्तिबाद का प्राधान्य था परन्तु खास भारतवर्य में इस निकाय के 
उतने अनुयायी नहीं थे जितने कि अन्य निकायों के थे । इत्‌सिंग सातवीं शतार्दी मे भारत 
आया (६७१--६६५४ ई०)। वह स्वयं सर्वाोस्तिवाद का अनुयायी था| वह इस निकाय का 
पूरा विवरण देता है। इतूसिंग* के अनुसार इसका प्रचार मगध, लाट, सिन्धु, दान्तिणात्य 
पूर्व भारत, सुमात्रा, जावा, चम्पा ( कोचीन चाइना ), चीन के दक्षिण-पश्चिमयूव के प्रान्त 
तथा मध्य एशिया में था। इस विवरण से ज्ञात होता है कि सातवीं शताब्दी के पहले 
या पीछे किसी अन्य निकाय का इतना प्रचार नहीं हुआ जितना कि सर्वोस्तिवादनिकाय का 
था | इतूसिंग के अनुसार इस निकाय का त्रिपिय्क तीन लाख श्लोकों में था। चीनी भाषा 
में बौ&-साहित्य का जो भांडार उपलब्ध है; उसको देखने से मालूम होता है कि इस निकाय 
का अपना अलग विनयपिटक और अभिधम्म-पिव्क था। इतूमिंग ने सर्वास्तिवाद के समग्र 
विनयपिटक का चीनी भाषा में अनुवाद किया और उसके प्रचलित विनय के नियमों पर स्वयं 
एक ग्रन्थ लिखा | 


भारतवर्ष में केवल मूल-सर्वास्तिवाद के ही अनुयायी थे | लंका में यह वाद प्रचलित 
नहीं था। मूल-सर्वोस्तवाद के श्रन्य॒ तीन विभाग मध्य एशिया में पाये जाते थे। पूष और 
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पश्चिम चीन में केवल धर्मगुत्त प्रचलित था। वासिलीफ' कद्ते हैं कि तिब्बत का विनय 
सर्वोस्तिवादी निकाय का है । 


सिलवाँ लेवी के अनुसार संम्कृत के विनय-पग्रम्थ पहले पहल तीसरी या चौथी शताब्दी 
में संरद्वीत हुए। एकोत्तरागम ( अंगुत्तर-निकाय ), दीर्घागम ( - दीघ्र-निकाय), मध्यमागम 
( -; मज्किम निकाय ) के अंरा पूर्वी तु्किलान में खोज में मिले हैं। धर्मत्रात के 
उदान वर्ग (८ उदान ) के भी अ्रंश मिले हैं। प्रातिमोक्ष सूत्र के एक तिब्बती और 
चार चीनी अनुवाद मिलते हैं। इससे मालूम द्योता है कि प्रातिमोक्ष-सूत्र विनयपिट्क में 
था। पालि के विनयपिटक के ग्रन्थों के नाम संस्कृत निकाय के ग्रन्थों के नाम से 
मिलते हैं | स्थविरवाद के समान सर्वास्तिबाद के अभिभर्म ग्रन्थों की भी संख्या सात है. पर नाम 
प्रायः भिन्न हैं | सर्वास्तिवादी ज्ञान-प्रस्थान को अपना मुख्य ग्रन्थ समभते हैं और अन्य छु; ग्रन्थ 
एक प्रकार के परिशिष्ट हैं| श्ञान-प्रस्थान काय है ओ्रोर अन्य लुः ग्रन्थपाद है | जो सम्बन्ध वेद 
वेदाज्ञ का है वही इनका सम्बन्ध है। इन अमिभ्म-ग्रन्थों का उल्लेख सबसे पहले यशोमित्र 
की अमिधम-कोश व्याख्या ( कारिका ३ की व्याख्या ) में पाया जाता है। ज्ञान-प्रस्थान पर 
दो वृत्तियाँ हँ--विभाषा और महाविभाषा | प्रवाद हूँ कि वसुसित्र ने विमापा का संग्रह किया 
था । महाविभाषा एक बृहत्‌ ग्रन्थ है और प्रामाणिक माना जाता है। यह वौद्ध-अभिधर्म का 
एक प्रकार का विश्वकोप है। महात्रिभ!पा का वृद्वत्‌ आकार दोने के कारण एक छोट ग्रन्थ की 
आवश्यकता प्रतांत हर ; सलिए थ्रान य्‌ बमुबन; ने कारिका रूप म॑ ग्रमिध्र्म #श लिखा | 
वसुबन्ध का विरोधी संघरभद्र था। डटसने इस अन्य का खण्दन करने के लिए अमभिधम न्याया- 
नुसार और अभिधमंसमयप्रदीषिका सवा | यह मूल संन्कृत-अन्य अग्राप्य है किन्तु चीनी अनुवाद 
उपलब्ध है | पालि के श्रमिश्र्म ग्रन्थों मं ओर इनमें कोई समानता नहीं पायी जाती | 


सौत्रान्तिक इन अभिभर्म ग्रन्थों को बुद्ध-चचन न मानकर केवल सामान्य-श/स््र मानते 
थे | वह केवल सूत्रान्तों को प्रमाण मानते थे। इसलिए, इनको सीनान्तिक कहते हैँ । सौत्रान्तिक 
स्संवित्ति के सिद्धान्तों को मानते थे। श्नका कहना था कि वस्तु स्वमात्र से नाशवान्‌ है; वे 
अनित्य नहीं हैं, पर च्षणिक हैं | उनका परमाणुवाद के विकास में हाथ है | उनका कहना है 
कि अगुओं में स्पश नहीं है, क्योंकि अ्रणु के अवयव नहीं होते; इसलिए एक अवयव 
का दूसरे अ्रवयव से स्पश नहीं होता । अशुओं में निरन्तर है | 
वासिल्लीफ़ : बुद्धिम्मस , ए० ६६ । 
२. श्रयन्ते हाभिध्ंशाखाणां कर्तारः। तद्थः-ज्ञान-प्रस्थानरय आयंकात्यायना पुत्रः कर्ता | 
प्रकरणपादश्य स्थविरवसुमित्रः । विज्ञानकायल्‍्य स्थविरदेवशर्मा | घमं९कन्धत्य 
आयशारिपुश्र: । प्रशसिशास्त्रस्थ आयमोद्गल्यायनः । धातुकायस्य पूणः | संगीतिपर्मायस्थ 


महाकौष्िलः । [ बिब्लझोथिका, २१, ४० १२ ] 


किक -जजम्म 


भश्८ थोड-धम दृशन 


अब तक सौत्रान्तिक-साहित्य बहुत कम प्राप्त हो सका है| बसुबन्धु यद्यपि वैमाषिक थे 
किन्तु सौत्रान्तिकवाद की ओर उनका विशेव क्ुकाव था। अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ अ्भिधमंकोश और 
उसके भाष्य में उन्होंने स्थल-स्थल पर इसका परिचय दिया है। अभिधर्मफोश के व्याख्याकार 
यशोमित्र तो स्पष्ट ही सौत्रान्तिक ये | शुआन-च्वांग के अनुसार सौत्रान्तिक-सम्प्रदाय के प्रवतंक 
कुमारलाम या कुमारलब्ध ये | सौत्रान्तिक श्राचायों' में श्रीलब्ध, धर्मत्रात, बुद्धदेव श्रादि के 
नाम आते हैं परन्तु इनके ग्रन्थ अभी तक उपलब्ध नहीं हो सके हैं । 


कुछ विद्वानों ने दिहनाग और उनकी परम्परा के अन्य आचार्यो' को सौत्रान्तिक माना 
है। ऐसी अ्रवस्था में सौत्रान्तिक साहित्य विपुल हो जाता है। वस्तुत; सौत्रान्तिक की गणना हीन- 
यान में किया जाता है जन्न कि उसके कुछ सिद्धान्त मह्यान से मिलते हैं, क्योंकि सौत्रान्तिकवाद 
संक्रमणावस्था का दर्शन है | 


बोद्-संकर-संस्कृत का विकास 


महावस्तु, ललित-विस्तर आदि ग्रन्थों की भाषा शुद्ध-संस्कृत नहीं है । कोई इसे गाथा- 
संस्कृत कहता है, कोई मिश्र-संस्कृत या बौद्ध-त॑स्कृत | प्रोफेसर एजटन इसे बौद्ध संकर-संरकृत 
का नाम देते हैं| प्रो० एजटेन के अनुसार यह भाग मूलतः मध्यदेश की कोई प्राचीन बोल- 
चाल की भाषा थी या उस पर आश्रित थी। यह ईसा के पूर्व की भाषा है । किन्तु आरंभ से 
ही हम देखते हैं कि कम से कम हस्तलिखित-पोथियों में संस्कृत के प्रति इसका भुकाव है । 
शब्दों की वणना में हम अंशतः संस्कृत का प्रभात्र पाते हैं | हमारा अनुमान है. कि संस्कृत की 
बढ़ती हुई प्रतिष्ठा के कारण ऐसा हुआ होगा | इन ग्रन्थों में हम बहुत से शुद्ध-संस्कृत-शब्द 
आर रूप पाते हैं | कुछ श्रांशिक रूप से संग्कृत हैं, और कुछ ऐसे हैं जो श्रपने शुद्ध रूप को 
अपसित्रितित रखते हैं। इन ग्रन्थों का शब्द-भाण्डार बहुत कुछ मध्य-देशीय है श्रर्थात्‌ यह शब्द 
संस्कृत के नहीं हैं अथत्रा संस्कृत में उनका भिन्न अर्थ है। जहाँ कहीं इनकी वर्णुना पर संस्कृत 
का प्रभाव पढ़ा है वहाँ भी इनका मूल-प्रभाव प्रकट हो जाता है। क्‍योंकि संस्कृत-भाषा में 
या तो इनका प्रयोग नहीं पाया जाता या वहाँ यह किसी दूसरे ही श्रर्थ में प्रयुक्त होते हैं । 


ज्यों-ज्यों समय बीतता गया, संस्कृत का प्रभाव इस भाषा पर बढ़ता गया | लेखकों, ने 
शुद्ध मध्य-देशीय शब्दों का बहिष्कार करना भी आरंभ कर दिया और उनके स्थान पर संस्कृतें 
शब्द रखने लगे, किन्तु अधिकतर शब्द-रूप ओर धातु-रूप के ही संस्कृत-रूप देने का प्रयत्न 
होता था। ऐसे भी ग्रन्थ हमको मिलते हैं जो बादर से शुद्ध संस्कृत में लिखे मालूम होते हैं 
किन्तु सूत्र की परीक्षा करने पर अनेक अ्रसंस्कृत रूस ओर शब्द मिलते हैं । श्राजजल जो सज्जन 
इन ग्रन्थों का संपादन करते हैं वह इस दोप के सबत्रसे बड़े भागी हैं| वह बिन। विचारे श्रसंस्कृत 
शब्द और रूपों को बढ्िष्कृत करते हैं। वह समभते हैं कि यह ग्रन्थ भ्रष्ट-संस्कृत में किखे गये 
हैं और उनको सुधारना वह अपना कर्तव्य समभते हैं। किन्तु यह बड़ी भारी भूल है। यह 
भाषा मध्य-देशीय है, अशुद्ध संस्कृत नहीं। इसलिये हमारा कतंब्य है कि दम प्रत्येक ऐसे शब्द 
और रूप को सुरक्तित रखें। 


सप्तम भ्रध्याय 3% ६ 


अनेक ग्रन्थों में पद्म की अ्रपेज्ञा गद्य-भाग को कहीँ भ्रधिक संस्कृत रूप दिया गया है | 
इस भाषा को किसो परिचित मध्देशीय बोली से मिलाना ठीक नहीं है। इसके कई प्रयत्न 
किये गये हैं किन्तु रा विफज्ञ रहे। हम यह भी नहीं बता सकते कि यह भाषा किस प्रदेश की 
थी। किन्तु इस भाआ की कुल ऐसी विशेत्ञायें हैं जो अन्य भमापाओ्ों म॑ नहीं पायी जाती | 
कुछ विद्वानों ने यद सिद्ध करने का प्रयत्न किया है कि यह भापा अर्धमाग्री है. किन्तु यह 
टीक नहीं है | कुछ बातां मे सादश्य होने से ऐसा श्रम हो गया था, किन्तु परीक्षण करने पर 
यह मालूम हुआ कि विभिन्नता कहीं अधिक है | 


भगवान बुद्ध ने भिक्तुओं को ग्रादेश दिया था कि वह भगवान्‌ के वचन को श्रपनी- 
झ्रपनी भागा में परिबितित करें । वैदिक-भाषा में चुद्ध-इचन को परिवर्तित करने का निपेच था | 
इसलिए आगम-प्रन्थ पालि, प्राकृत,संस्कृत आदि अनेक भाषाओं में पाये जाते हैं | इसी आदेश के 
अनुसार उत्तर भारत की कई बोलियों में बुद्ध-नचन उपनिवद्ध किये गए.। इन्हीं म॑ं से एक 
बोली पाली थी, जो उजयिनी में कदालित्‌ बोली जाती थी । इसी में त्रिपिटक लिखा गया, जो 
लंका, वर्मा आदि देशों में मान्य हुआ | एक दूसरी बोलो, जिसका मृल स्थान--हमकों मालूम 
नहीं है, बह संकर-संस्कृत का हैँ ।'संन्क्ृत की चारों ओर प्रतिष्ठा होने से धीरे-धीरे इस पर संस्कृत 
का प्रभाव पदने लगा। आरंभ म॑ यह प्रभाव थोरा आर आंशिक था। आगे चलकर इसमे 
वृद्धि हुई किन्तु पृर्णरूपेण संस्कृत का प्रभाव नहीं पढ़ सका। प्रो० एजर्टन ने इस भाषा का 
व्याकरणु ओर कोश लिखकर बड़ा उपकार किया है। ये ग्रन्थ येल विश्वविद्यालय से सन्‌ 
१६५३ में प्रकाशित हुए है । 


महा वस्तु 

हीनयान का एक प्रसिद्ध ग्रन्थ महावस्तु या महावस्तु-अ्वदान है। महासाद्धिक ओर 
लोको नरवादी बौद्ध निकाय का उदभव केसे हआ। इसका विचार परले हमने किया है| महा- 
वस्तु इन्हीं लोफोत्तरादी महासांधरिकों का विनयन्ग्रन्थ है | हीनयान के अनेक महत्वपूण प्राचीन 
ग्रन्थों में इसकी गणना है | मद्दावस्तु का प्रथम संपादन सेना ( ३० सेना ) ने तीन भागों में 
सन्‌ १८८२-१६८६७ में किया है। महदावस्तु का अ्रर्थ है “महान्‌ विपय या कथा» अर्थात्‌ 
उपसंपदा दृत्यादि बौद्ध-विनय-सम्बन्धी कथा । पालि-विनय के 'महाबग्ग? के प्रारम्भ में बुद्ध के 
बोधिप्रासि का, धर्मवक्रप्रवतेन का तथा संब-स्थापना का वणुन हे । उसी प्रकार महादवस्तु में 
भी भगवान्‌ बुद्ध का जीवन-चरित और संब्र-स्थापना का वर्णन मिलता है। महावस्तु के प्रारम्भ 
में ही चार बोघिसल-चर्यायों का वशन दिया गया है--प्रकृतितर्या, प्रणिधानचर्या, अनुलोम- 
चर्यो और अनिवतर्तनचर्या | इन चार नर्याश्रों की पूर्ति से बोधिसत बुद्धत्व की प्राप्ति करते है' | 
इन चर्याओ्ों का डहलेख कर के ग्रन्थ का नाम दिया गया है--आरार्यमहासांपरिकानां लोकोत्तर- 
वबादिनां मध्यदेशिकानां पाठेन विनयपिय्कस्य महावस्तुनो' "“?' आदि । इस परिचय के बाद चतु- 
विंध उपसंपदाओं का वर्णन है। स्वाम उपसंपदा, एहिमिक्तुकाय उपसंपदा, दशवर्गेण गणेन उप- 
संपदा, और पंचवर्गेण गणेन उपसंपदा | 

१७३ 


१३० बोड-धमं-दृशभ 


वह ग्रन्थ लोकोत्तरवादियों का है। इसका प्रमाण यह भी है कि ग्रन्थ में भगवान्‌ 
बुद्ध को लोकोत्तर बताया गया है। एक जगह कहा है कि बोधघिसत्व माता-पिता से उत्पन्न नहीं 
होते, उनका जन्म उपपादुक है। इतना ही नहीं, तुपित-स्वर्ग से च्युत होने के बाद वे काम- 
सेवन भी नहीं करते | ऐसी स्थिति में गौतमबुद्ध का पुत्र राहुल है इसका सामझस्य किस प्रकार 
है ! इसके सम्बन्ध में कहा है--“भो जिनपुत्र ! को हेतु, कः प्रलयः, य॑ अग्रहीणेद्दि क्लेशेहि 
बोधिसत्वा: कामा न ॒प्रतिसेवन्ति, राहुलश्च कथमुत्यन्न इति !***'' 'एबमनुश्रूयते भो धुतधर्मंघर ! 
राजानश्रक्रवर्तिन: श्रौपपादुका वभूवु | तग्रथा “''* 'चक्रबतिंगणा ओऔपपादुका आसन्न तथा 
राहुलभद्र इति?। इसी प्रकार भगवान्‌ का शरीर, उनका श्राहर, उनका चीवर-धारण भी 
लोकोत्तर माना गया है। महावस्तु में बुद्धानुस्टृति नाम का बुद्धस्तोत्र है, (जिल्द १,४० १६३), 
उसमें तो यहाँ तक कहा गया है कि दीपंकर भगवान्‌ के पास जत्र बोधिसत्व ने अनिवर्तनचर्या 
का प्रारंभ किया तभी से वह वीतराग हैं। 

दीप॑करमुपादाय वीतरागस्तथागत; | 
राहुल॑ पुत्र दर्शन्ति एपा लोकानुवतना ॥ इत्यादि । 

इस प्रकार महावस्तु में भगवान्‌ को लोकोत्तर माना गया है। हीनयान से महायान की 
श्रोर यह संक्रमणशावस्था है। हीनयान में समाधि का महत्व था। महावस्तु में भक्ति प्रधान 
स्थान लेती है। स्तृप की परिक्रमा करने से अथवा पुष्पोपहार से भगवान्‌ की आराधना 
करने से श्रमित पुण्य प्राप्त होता है । एक स्थल पर कहा गया है कि बुद्ध की उपासना से ही 
निवाण की प्राप्ति होती है | 

हीनयान के प्राचीन पालिग्रन्थों में बोधिसत्व की दशभूमियों का उल्लेख कहीं नहीं 
मिलता । 'महावस्तु' में ही इसका प्रथम विस्तृत वणन हम पाते हैं। 


बोधिसत्व की दश भूमियाँ ये हैं; -दुरारो हा, बद्धमाना, पुष्पमण्डिता, रुचिरा, चित्तविस्तार, 
रूपवती, दुजया, जन्मनिदेश, यौवराज और अभिषेक । बोधिसत्व ने इन भूमियों की प्राप्ति किस 
प्रकार और किन बुद्धों के सान्निध्य में की, इसका विस्तृत वर्णन महावस्तु में मिलता है। 'दश- 
भूमिशासत्रः में जिन भूमियों का उल्लेख है, वे इनसे मिन्न हैं। दशभूमियों का सिद्धान्त पहले 
पहल 'महावस्तुः में ही उपदिष्ट है और उसी को आगे चलकर महायान-प्रन्थों में सुपल्लवित 
किया गया | 

बुद्ध का जीवन-चरित ही मदावस्तु का मुख्य उद्देश्य है। इसीलिए, उसे महावस्तु-अवदान 
कट्दा गया है। किन्तु 'ललित-विस्त में जीवन चरित का जो व्यवस्थित रूप हम पाते हैं वह 
भह्दावस्तुः में नहीं है । जातक, सूत्र, कथा और विनय ऐसे कई अंगों का यहाँ मिश्रण है । शाक्य- 
वंश और कोलियवंश के उद्भव की कथा पालिग्रन्थों के वर्णन से मिलती है। बुद्ध फे जन्म 
की कथा पालि 'निदान-कथा? और संस्कृत 'ललित-विस्तर'! में काफी मिलती है। भाषा की 
दृष्टि से 'महावस्तुः का पद्ममय-भाग ललित-विस्तर से प्राचीन है। महावस्तु में कई भाग 
ऐसे हैँ जो पालि-निकायों से मिलते हैँ। सुत्तनिपात्त के पब्नज्जामुत्त, पधानसुत्त, खमाविताण- 
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सुत्त; धम्मपद का सहस्सवमा, दीघनिकाय का मह्दागो विन्दसुत्त और मज्मकिमनिकाय का दीपनख- 
सुत्त आदि अनेक ऐसे सुत्तन्त हैं जो 'महावस्तुः में पूर्णतया पाये जाते हैं। 'महावस्तुः 
का आधा से अधिक भाग जातक और अन्य कथाओ्रों से भरा है जो सामान्यतः: पालिजातकों का 
अनुसरण करता है | 

महावस्तु के काल का निश्चय करना कठिन है। किन्तु इसमें सन्देह नहीं कि इसका 
मूलरूप प्राचीन है | इसके वह अंश जो पालिनिकाय में भी पाये जाते हैं, निश्चित रूप से श्रति 
प्राचीन हैं। इसकी भाषा भी इसकी प्राचीनता का सूचक है| समग्र ग्रन्थ “मिश्र-संस्कृत? में 
लिखा गया है, जन्न कि महायान के ग्रन्थों में मिश्र-संस्कृत और झुद्ध-संस्कृत, दोनों का प्रयोग 
पाया जाता दे | लोकोत्तरवाद का ग्रन्थ होना भी इसकी प्राचीनता को सिद्ध करता है | ऐसा 
प्रतीत होता है कि ग्रन्थ के मूलरूप की रचना ईसा से २०० वर्ष पूर्व हुई किन्तु ग्रन्थ का समय- 
समय से विस्तार होता रहा | हूण ओर चीनी भाषा तथा लिपि का उल्लेख होने से यह सिद्ध 
होता है कि अन्‍्थ के कुछ अंश चोथी शताब्दी के हैं । 


ललित-पविस्तर 


ललित-विश्तर महायान सूत्र-प्रन्थों म॑ बहुत पत्रित्र माना जाता है। इसकी गणना 
वैपुल्य-यूत्रों में है । आरंभ में दीनयानान्तर्गत सर्वास्तिबादी निकाय का यह ग्रन्थ था | इसमें 
बुद्ध-चरित का वर्णन है। भूमए्डल पर भगवान्‌ बुद्ध ने जो क्रीड़ा ( & ललित ) की उसका 
वर्णन होने के कारण ग्रन्थ का नाम ललित-विस्तर पढ़ा। श्रमिनिष्क्रमण-सूत्र ( नेज्षियों सूची 
नं० ६८० ) के अनुसार इसको महाव्यूह भी कहते हैं | 

डाक्टर एस, लेफमान ने इस ग्रन्थ के आरंभ के कुछ अध्यायों का अनुवाद बलिन से 
१८७५, ईस्वी में प्रकाशित किया था। विव्लिश्रोथिका इश्डिका नामक ग्रन्थमाला के लिए 
डाक्टर राजेन्रलाल मित्र ने ललित-विस्तर का अंग्रेजी अनुवाद तैयार किया था; पर श्य८१ से 
श््््६ के बीच में केवल पत्वह अ्ध्यायों का ही श्रनुवाद प्रकाशित हो सका | डा० राजेन्द्रलाल 
मित्र ने मूल ग्रन्थ का भी एक अ्रपूर्ण संस्करण निकाला था | सम्ग्र मूल-ग्रन्थ का संपादन डाक्टर 
एस, लेफमान ने किया | इसका फ्रेंच अनुवाद फ्रकको ने एनल द मुसे गिमे ( जिल्द ६ ओर 
१६, पेरिस सन्‌ १८८४-१८६२ ) में प्रकाशित किया । तिब्बती भाषा में इस ग्रन्थ का श्रनुवाद 
पाँचवी शताब्दी में हुआ था । 

पहले अध्याय में यह बतलाया है कि एक समय रात्रि के मध्य-याम में भगवान्‌ समा- 
घिस्थ हुए. । उसी क्षण भगवान्‌ के उष्णीप-विवर से रश्मि प्रादुभूत हुई,जिसने सब देव-भवनों को 
अपने प्रकाश से अ्रवभासित किया और देवताओं को क्लुब्ध किया। रात्रि के व्यतीत होने पर 
ईश्वर, मदेश्वर इत्यादि देवपुत्र जेतवन आये और भगवान्‌ की पाद-बन्दना कर एक ओर बैठ 
गये और कहने लगे, “भगवन्‌ ! ललित-विस्तर नामक घर्मपर्योय का आप व्याकरण करें। 
भगवान का तुषितिलोक में निवास, गर्भावक्रान्ति, जन्म, बालचयी, स्वंमारमएडलविध्व॑धन इत्यादि 
विषयों का इस ग्रन्थ में वर्णन है | पूर्व तथागतों ने मी इस ग्रन्थ का व्याकरण किया था? | 
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भगवान ने जनकाय के कल्याण ओर सुख के लिये तथा सद्धमं की वृद्धि के लिए देवपुत्रों की 
प्रार्थना स्वीकार किया और मिक्ुओं को श्रामंत्रित कर 'अविदूरे निदान? (ठुपित काय से च्युति से 
प्रारंम कर सम्यगज्ञान की प्राप्ति तक का काल “अ्रविदूरे निदान! कहलाता है ) की कथा से 
आरंभ कर बुद्धचरित का वर्णुन सुनाने लगे । बोधिसत्य एक महाविमान में ठुषित-लोक में 
निवास करते थे । बोघिसत्व ने क्षत्रिय-कुल में जन्म लेने का निश्रय किया | भगवान्‌ ने बतलाया 
कि बोधिसत्व शुद्धोदन की महिषरी माया देवी के गभ॑ में उत्पन्न होंगे। वही बोधिसत्व के लिए 
उपयुक्त माता है | वह रूप-योवन-सम्पन्न है', शीलवती श्रौर पतित्रता है | परपुरुष का स्वप्न 
में भी ध्यान नहीं करती । जम्बूद्वीप में कोई दूसरी स्त्री नहीं है, जो बोधिसत्व के तुल्य महापुरुष 
का गर्भधारण करने में समर्थ हो। इसको दशसहस्र नागों का बल प्राप्त है। देवताश्रों की 
सहायता से बोधिसत्व ने महानाग कुझ्जर के रूप में गर्भावक्रान्ति की | कुक्षिगत बोधिसत्व के 
निवास के लिए देवताओ्रों ने एक रत्नव्यूह तैयार किया, जिसमें बोधिसत्व को दुर्गन्धयुक्त मनुष्या- 
श्रय में निवास न करना पड़े । झ्राकृति और दर्ण में यह रनव्यूह श्रनुपम था । बोधिसत्व इस 
रलव्यूह मे बेठे हुए अत्यन्त शोमित थे | माता की कोख में से बोधिसत्व ने समस्त-दिशाओ्ों को 
अपने तेज और वर्ण से अवभासित किया | बोधिसत्व के शरीर से दूर तक प्रमा निकलती थी। 
यदि कपिलवस्तु या अन्य किसी जनपद में किसी स्त्री या पुरुष को भूत का आ्रावेश होता था तो 
बोधिसत्व की माता के दर्शनमात्र से उसको चेतना का पुनर्लाभ होट "| जो लोग नाना रोग से 
पीड़ित होते थे उनके सिर पर बोघिसत्व की माता श्रपना दाहिना हाथ रखती थीं। इसी से उनकी 
ब्याधि दूर हो जाती थी, यहाँ तक कि रोगियों को मायादेत्री भूमि से तृण-गुल्म उठाकर देती 
थीं, उसी से रोगी निव्रिकार होते थे | मायादेवी जब अपना दक्षिण पाश्व॑ देखती थीं तब उनको 
कुक्षिगत बोघिसत्व उसी प्रकार दिखलाई पड़ते थे जिस प्रकार शुद्ध आदर्श-मण्डल में मुखमण्डल 
का दर्शन होता है। जिस प्रकार अन्तरिक्ष में चन्द्रमा तारागण से परिद्वत हो शोभा को प्रात 
द्ोता हे, उसी तरह बोधिसत्व बत्तीस लक्षणों से अलंकृत थे। वह राग-द्वेष, श्र मोह की 
बाघा से परिमुक्त थे | क्लुत्पिपासा, शीतोष्ण उनको किसी प्रकार की बाधा नहीं पहुँचाते ये । 
नित्य दिव्य-तृरि का वाद होता था ओर नित्य सुन्दर दिव्य-पुष्पों की वर्षा होती थी। मानुष 
ओर अ्रमानुष्र परस्पर हिंसा का भाव नहीं रखते थे। सत्र हृए और तुष्ट ये। समय पर दृष्टि 
होती थी । ठूण, पुष्प, ओर औपधियाँ समय पर होतो थीं। राजद में सात रात रनों की- 
वर्षा हुईं । कोई सत्व दरिद्रो या दु.खी न रहा | दश महीने बीतने पर जब्च बोधिसत्व का जन्म- 
समय उपस्थित हुआ तत्र राजा शुद्धोदन के गृह और उद्यान में बत्तीस पूर्वनिमित्त प्रादुभूंत हुए. । 
मायादेवी पति का श्राशा ले--लुम्बिनी-वन गई । वहां बोधिसत्व का जन्म हुआ। उसी समय 
पृथ्वी को भदकर महापद्म का प्रादुर्भाव हुआ । ननन्‍्द, उपनन्द, नागराजाओ्रों ने बोधितत्व को 
शीत और उष्ण जलकी वारिधारा से स्नान कराया। अ्रन्तरिक्ष में दो चामर और रत्न-छंत्र 
प्रादुभूंत हुए । बोधिसत्व ने मद्माप्म पर बैठकर चारों दिशाश्रों को देखा | बोधिसत्व ने दि्य- 
चक्तु से समस्त लोक-धातु को देखा और जाना कि प्रशा, शील, समात्रि या कुशलमूल-च्यो में 
मेरे तुल्य कोई सत्व नहीं है। विगत-भय हो, सबंसत्वों वा चित्त श्रोर चरित जानकर बोधिसत्व ने 
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पूर्वाभिमुख हो सात कदम रखे | उस समय अ्रन्तरिक्ष में उनके ऊपर श्वेत वर्ण का दिव्य 
विपुल-छुत्र और दो शुभ चामर धारण कराये गये। जहाँ जहाँ बोधिसत्व पैर रखते थे 
वहाँ वहाँ कमल प्रादुभुंत होता था। इसी प्रकार दक्षिणमुख और पश्चिममुख हो सात सात 
कदम रखे | सातवें कदम पर सिंह की तरह निनाद किया और कहा कि मैं लोक में ज्येष्ठ और 
श्रेष्ठ हूँ। यह मेरा श्रन्तिम जन्म है। में जाति-जरा और मरण-दुःख का अ्रन्त करूँगा। 
उत्तराभिमुख हो बोधिसत्व ने कहा कि में सब सत्वों में अनुत्तर हूँ । नीचे की ओर सात पग रख 
कर कहा कि मार को उसकी सेना के सहित नष्ट करूँगा ओर नरक-निवासी सत्वों लिए. महाधर्म- 
मेप्र की दृष्टि कर निरयापि को शान्त करू गा। ऊपर की ओर भी बोधिसत्व ने सात पग रखे 
ओर अ्रन्तरिक्ष की ओर ताका | 


जब्र बोघिसत्य ने जन्म लिया उस समय नाना प्रकार के प्रातिहार्य उदित हुए । दिव्य 
दुंदुभियाँ बनीं, सब ऋतु ओर समय के बृक्षों में फूल और फञ् लगे | विशुद्ध गगनतल से मेघ- 
शब्द सुन पड़ा । पृथ्वी कम्पायमान हुई | मेघ-रहित आकाश से वर्षा हुई। सुगन्धित-वायु बहने 
लगी | सब दिशायें सुप्रसन्न मालूम पढ़ीं। सब सत्वों को काय-सुख ओर चित्त-सुख प्राप्त हुआ | 
सब सत्व अश्रकुशल-क्रिया से विरत हुए | सब सत्य राग-देप, मोह, दर्प शत्यादि दोधों से रहित 
हुए । जिनको नेत्रविकलता थी उनको चलक्षु-जाभ हुए। दररिद्रों ने धन पाया। जो बद्ध थे वे 
बन्धन से मुक्त हुए । प्रवीचि %।4ि नरकां में वास करनेवाले सत्व दुः्ख रहित हो गये । 
तिर्यग्योनि वालों का अ्न्योन्य-मन्य॒-दुःख दूर हुआआा। यमलोक-निवरासी सत्वों का क्षुत्पिपासा- 
दुःख शान्त हुआ। सप्तपदी के समय सब॑लोक तेज से परिस्फुटित हो गये | गीत और दृत्य शब्द 
हुआ और पुष्प, चूर्ण, गन्ध, माल्य, खून, श्राभरण और वसच्ज् की वषों हुई। संक्षेप में यह 
क्रिया श्रदूभुत और अ्रचिन्त हुई । 


सातवें अध्याय में आनन्द और बुद्ध का संवाद है। आनन्द ने श्रंजलिबद्ध हो बुद्ध को 
प्रणाम किया और कहा कि बुद्ध का अद्भुत-धर्म है। में भगवान्‌ की शरण में अनेक बार 
जाता हूँ । भगवान्‌ ने कहा कि हे आनन्द | भविष्य-काल में कुछ मिक्ु उद्धत और श्रभिमानी 
होंगे । उनको भगवान में श्रद्धा न होगी। उनका चित्त विज्षित्त होगा औ्रौर वे संशयान्वित होंगे | 
वे'बोधिसत्व की गर्भावक्रान्ति-परिशुद्धि में विश्वास न करेगे | वे कहेंगे कि यह किस प्रकार संभत्र 
है कि बोधिसत्व माता की कोख से बाहर श्राते हुए. गर्ममल से उपलिप्त नहीं हुए। वे मोह- 
पुरुष इस बात को न जानेंगे कि पुण्यवान्‌ सत्वों का शरीर उद्चार-प्रसावमण्ड में नहीं होता, 
तथागत की गर्भावक्रान्ति कल्याण की देनेवाली होती है। भगवान्‌ की गर्भ में अवस्थिति 
भूतदया के कारण होती है | वे नहीं जानते क॑ तथागत देवतुल्य हैं और दम लोग मनुच्यमात्र 
हैं। उनके स्थान की पूर्ति करने में हम समर्थ नहीं हैं। उनको समकना चाहिये कि हम लोग 
भगवान्‌ की इयत्ता या प्रमाण को नहीं जान सकते | वह अ्रचिन्त् हैं। उद्धत भिक्तु आऋद्धि और 
प्रातिहाय पर भी विश्वास नहीं करेंगे। वे बुद्धधर्मों का प्रतिक्षेप करेंगे। उन्‌की दुर्गति होगी । 
आनन्द ने भगवान्‌ से पूछा कि इन अ्रसत्पुरषों की क्‍या गति होगी ! भगंवान्‌ बोले कि जो 
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कोई इन सूत्रान्तों को सुनकर इनपर भ्रद्धा न लावेगा, वह च्युत होने पर श्रवीनि नाम महानरक 
में गरगा | आन-द ! तथागत की बात श्रप्रामाणिक नहीं होती । इसके विपरीत जो इन 
सूत्रान्तों को सुनकर प्रसन्न होंगे उनको प्रसाद सुलम होगा। उनका जीवन और मानुष्य सफल 
और साथंक होगा | वे सारपदार्थ का ग्रहण करेंगे | वे तीनों अपायों से मुक्त होंगे | तथागत- 
धमं में श्रद्धा रखने का यही फल है। जिन सत्वों को भगवान्‌ का दर्शन या धर्मश्रवण प्रिय 
होता है, भगवान्‌ उनको मुक्त करते हैं और उनको भगवद्धात्र की प्राप्ति होती है । श्रद्धा का 
अभ्यास करना चाहिये | मित्र के मिलने के लिए लोग योजनशत भी जाते हैं और अ्रदृश्पूव॑ 
मित्र को देखकर सुखी होते हैं। फिर उसका क्‍या कहना जो मेरे आश्रित हो कुशलमूल का 
आरोपण करता है । जो मुझ पर श्रद्धा रखते हैं श्रनागत बुद्ध भी उनकी अभिलापा पूर्ण 
करेंगे | जो मेरी शरण में आ्राये हैं वे मेरे मित्र हैं। में उनका कल्याण साधित करता हूँ | तथा- 
गत के यह मित्र हैं, यह समभकर अ्नागतबुद्ध भी उनके साथ मैत्री करंगे। इसलिए, हे 
आनन्द ! भ्रद्धोत्पाद के लिए उद्योग करो | 


यह संवाद अ्रकारण नहीं है | बुद्ध की गर्भावक्रान्ति तथा जन्म की जो कथा ललित- 
बिस्तर में मिलती है वह पालिग्रन्थों में वर्शित कथा से भिन्न है। यद्यपि पालिग्रन्थों में भगवान्‌ 
के अनेक अद्भुत-पर्म वर्णित हैं तथापि इन अद्भुत घर्मो' से--समन्‍्वागत होते हुए भी पालि 
ग्रन्थों के बुद्ध श्रन्य मनुष्यों के समान जरा-मरण-दुःख और दौर्मनस्य के श्रधीन थे । बुद्ध ने 
स्वय॑ कहा था कि मैं लोक में ज्येष्ठ और श्रेष्ठ हूँ और सर्वंसत्वों में अनुत्तर हूँ | संयुत्त-निकाय 
( स्कन्धवग्ग, भाग ३, पृष्ठ १४० ) में बुद्ध ने कहा है कि जिस प्रकार हे भिक्तु ! कमल उदक 
में ही उत्पन्न होता है और उदक में ही संबद्ध है पर उदक से अ्रनुपलिप्त होकर उदक के ऊपर 
स्थित है, उसी प्रकार तथागत लोक में संत्रद्ध होकर भी लोक को अ्रभिभूत कर लोक से बिना 
उपलिपत हुए विहार करते हैं। दीघनिकाय ( दूसरा भाग, प्रष्ठ १२, महापदानसुत्तंत ) के 
अनुसार बोधघिसत्व की यह धर्मता है. कि जत्र वह तुपितकाय से च्युत हो माता की कुक्ति में 
उत्क्रान्ति करते हैं, तब्र सब लोकों में अप्रमाण अवभास का प्रादुभीव होता है। यह श्रव॒भास 
देवताओं के तेज को भी अवभासित करता है। दीघ्रनिकाय ( भाग ३, पृष्ठ १६ ) के अनुसार 
बोधिसत्व महापुरुष के बत्तीस लक्षणों से और बयासी अनुब्यंजनों से समन्वागत होते हैं 
महापरिनिर्वाण यूत्र के श्रनुतार तथागत यदि चाहें तो कल्पपरययन्त या कल्पावशेष पर्यन्त निवास 
कर सकते हैं | इसो लिए. आनन्द ने भगवान्‌ से देवमनुष्यों के कल्याण के लिए कहय-पय॑न्त 
अवस्थिति रखने की प्रार्थना की थी । पर भगवान्‌ आयु-संस्कार का उत्सग पहले ही कर चुके 
थे, इसलिए उन्होंने श्रानन्द की प्रार्थना स्रीकार नहीं की। इन अद्भुत-भर्मो' को मानते हुए 
भी पालि-अन्थों के बुद्ध लोकोत्तर केवल इसी श्रथ्थ में है. कि--उन्होंने विशेष उद्योग कर मोछ 
के मार्ग का श्रन्वेषण किया, श्रौर दुसरे उनके बताए हुए मार्ग का अनुसरण करने से ही अ्र्॑त्त्व 
की अवस्था को प्रात कर सकते हैं, उनको मार्ग का श्रन्वेश्श नहीं करना पड़ता | पर महासोघिक- 
लोकोत्तरवादी लोकोत्तर शब्द का प्रयोग इस श्रर्थ में नहीं करते। यदि उनको भी यह श्रर्ष 
मान्य होता तो बौद्धों में इस प्रश्न पर मतभेद होने का कोई कारण न था श्रौर न उनमें लोको 
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त्तवाद नामका वाद ही प्रचलित द्ोता | इससे स्पष्ट है कि लोकोत्तरवादियों के मत में 'लोको- 
त्तरः का कोई विशेष अश्र्थ है। श्रानन्द-बुद्ध के संवाद से यह प्रकट होता है कि लोकोत्तरवादी 
बोधिसत्व की गर्भावक्रान्ति-परिशुद्धि में विश्वास करते थे और उनको अ्रचिन्त् मानते ये । 

अ्रागे चलकर ललितबिम्तर का वर्णन महावग्ग की कथा से बहुत कुछ मिलता जुलता 
है | जहाँ समानता है वहां भी कुछ बाते लज्ञित-दिस्तर में ऐसी वर्णित हैं जो श्रन्य ग्रन्थों में नहीं 
पाई जातीं । ऐसी दो कथाओं का हम यहाँ पर संक्षेत मे उल्लेख करते है'। एक कथा आठवें 
अध्याय में वर्णित है | शाक्यों ने राजा शुद्धोइन से कहा कि कुमार को देवकुज्ञ में ले चलना 
चाहिये | जब कुमार को आभूषण पहनाये गये तब स्मितपृवक कुमार बोले मुझसे बढ़कर कौन 
देवता है ? में देवातिदेव हूँ |? जब कुमार ने देवकुल में पैर रखा तब सब प्रतिमाये अपने-अपने 
स्थान से उठीं और उनके पैरों पर गिर पढ़ीं; प्रतिमाओों ने अपना-अपना स्वरूप दिखाकर 
भगवान्‌ को नमस्कार किया । इसी प्रकार दशव अध्याय में बोधिसत्व की लिपिशाला में जाने 
की कथा है । अ्रनेक मंगल-कृत्य करके दश हजार बालकों के साथ कुमार लिपिशाला में ले जाये 
गये | श्राचार्य विश्वामित्र कुमार के तेज को न सह सके ओर धरणितल पर अधोमुख गिर 
पड़े | तब शुभांग नाम के तुपित-कायिक देवपुत्र ने उन्हें उठाया और उपस्थित राजा और 
जन-काय का सम्बोधित करके कहा--“यह कुमार मनुष्य-लोक के सभी शास्त्र, संख्या, लिपि 
गणना, धातुतंत्र और अ्रप्रमेष लौकिक शिल्पयोग में अनेक कल्प-कोटियों के पूब दी शिक्षित 
हैं। किन्तु लोकानुवतना के हेतु अनेक दारकों को अग्रयान म॑ प्रतिष्ठित करने के उद्देश्य से और 
असंख्य सत्वों का विनयन करने के लिए आज यद॒ कुमार लिपिशाला में श्राये हैं। लोकोत्तर 
चार आर्य-सत्यपर्थों मं जो विधिज्ञ है, जो हेनु-प्रत्यय में कुशल है और जो शीतीभाव को प्राप्त 
है उसे लिपिशास्त्र में मला क्या जानना है ! जिलोक में मी इसका कोई आचार्य नहीं है, सर्व- 
देवमनुष्यों में यही ज्येठ्ठ हैं। कल्पकोरियों के पहले इसने जिन लिपियों का शिक्षण पाया है 
उनके नाम भी आराप जानते नहीं हैं. यह शुद्धसत्व एकक्षण में जगत्‌ की विविध और विचिन्न 
चित्तघाराशों को जानता है। अदृश्य और रूपरहित की गति को जाननेवाले इस कुमार को 
दृश्यरूप लिपि को जानना कया कठिन है १!” इस प्रकार सम्बोधन करके वह देवपुत्र अन्तहिंत 
हुआ । धात्री और चेटीवर्ग को कुमार के पास छोड़कर शुद्धोदन राजा और जन-काय घर लौटे 
तब बोधिसत्व ने उरग सागर चन्दनमय लिपि-फलक को लाकर विश्वामित्र श्राचाय को कहा-- 
धभो उपाध्याय | आप «भे किस लिपि की शिक्षा देंगे ? बोधिसत ने ब्राह्मी, खरोष्ठी, पुष्करसारि 
अंग. वंग, मगध, आ्रादि ६४ लिपियाँ गिनाई | आचाये ने कुमार के कोशल को देखकर उसका 
अभिनन्दन किया | 

इसी प्रकार १२ और १३ परिवर्तों में कुछ ऐसी कथायें वर्णित हैं, जो श्रन्यत्र नहीं 
पायी जाती किन्तु १४-२६ परिवर्तों' में कथामु्ष में थोड़ा ही श्रन्तर पाया जाता है । बुद्ध के 
जीवन की प्रधान धय्नायें ये हैं:--चार पू॑-निमित्त, जिनसे बुद्ध ने जरा, व्याधि, मृत्यु और 
प्रश्ज्या-शान प्राप्त किया | अ्रभिनिष्कमण, ब्रिंबिसारोपसंक्रमण, दुष्करूर्या, मारधर्षण, श्रभि- 
संबोधन श्रोर धर्मदेशना । जहाँ तक इनका संबन्ध है ललित-विस्तर की कथा .कुछ बहुत मिन्न 
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नहीं है। किन्तु ललित-विस्तर में श्रतिशयोक्ति की मात्रा अधिक है। २७ वे परिवत॑ में 
महायान-प्रन्थों की परिपाटी के अनुसार ग्रन्थ के माहात्म्य का वर्णन है। “जो इस धर्मपर्याय को 
सुनेंगे वह वीय॑लाम करेंगे; मार का धर्षण करेंगे। जो इस धर्मपर्याय की कथा बाचेंगे, जो 
कथा को सुनकर साधुकार देंगे, जो इस पुस्तक को लिखकर उसकी पूजा करेंगे, जो इसका 
विस्तार से प्रकाश करेंगे, वह विविध-धर्मो' का लाभ उठावेंगे, इस धमर्मपर्याय की महिमा अ्रनन्त 
है | यदि तथागत कल्प भर रात-दिन इस धर्मपर्याय का माहात्म्य वर्णन करें तो भी उसका श्रन्त 
न हो और तथागत के प्रति भाव का भी क्षय न हो ।” 

यह बहुत संभव मालूम होता है कि ललित-विस्तर हीनयान के किसी प्राचीन मूलग्रन्ध 
का रूपान्तर है। सर्वास्तिवादियों के मतानुसार यह आरंभ में बुद्ध-चरित का ग्रन्थ था, पीछे 
से महायान के रूप और आकार में परिणत और परिवर्धित हुआ | ग्रन्थ गद्यमय है, बीच-बीच 
में गाथा उपन्यस्त है । कथाभाग प्रायः गद्य में ही है। अनेक गाथाये हैँ, बड़े सुन्दर ग्राम्य-गीत 
हैं, जिनका समय सुत्त-निपात की गाथाश्रों के सहश अ्रति प्राचीन है। सातवें परिवत में वर्णित 
जन्म और असित कथा, सोलहवें परिवर्त में वर्शित विंबिसारोपसंक्रमण, श्रद्धारहवें परिवत में 
वर्शित मारसंवाद इसके उदाहरण हैं। यह गाथायें बुद्ध के कुछ शताब्दी के बाद की हैं । 
२६ वें परिवर्त के कुछ गद्य भाग भी, जैसे वाराणसी का धर्म-चक्र-प्रवरतन, बौद्ध-आ्रम्नाग्न के 
प्राचीनतम अंश है। दूसरी ओर अपेक्षाकृत नवीन भाग है जो गद्य और गाथा में 
लिखे गये हैं | 

हमको यह ज्ञान नहीं है कि ललित-विस्तर का अन्तिम-संस्करण कत्र हुआ । पहले यह 
भूल से कद्दा जाता था कि ललित-विस्तर का चीनी अ्रनुवाद ईसा की पहली शताब्दी में हुआा 
था। वस्तुतः हम यह भी नहीं जानते कि जो बुद्ध-चरित चीनी-भाषा में धर्म-रक्षित द्वारा 
सन्‌ ३०८ में अ्रनूदित हुआ था और जिसके बारे में कद्दा जाता है कि यह ललित-विम्तर का 
दूसरा अनुवाद है, सचमुच वह हमारे ग्रन्थ का अनुवाद भी है । संस्कृत का शुद्ध तिब्बती अ्नु- 
वाद उपलब्ध है, जिसका समय पॉँचिवीं शती है | फूको ने इसका संपादन फ्रेंच अनुवाद के 
साथ किया है। यह निश्चय है कि जिन रूपकारों ने (८४०--६०० ६०) जावा स्थित बोरो 
बुदुर के मन्दिर को प्रतिमाश्रों से मुशोमित किया था, वह ललित-विस्तर के किसी न किसी 
पाठ से, जो हमारे पाठ से प्राय. श्रमिन्न था, अवश्य परिचित थे । शिल्प में बुद्ध का चरित इस 
प्रकार खचित है मानों शिल्पी ललित-विस्तर को हाथ में लेकर इस काय में प्रवृत्त हुए थे । 
जिन शिलियपयों ने उत्तर-भारत में बोद्ध-यूनानी कला-बस्तुओं को बुद्ध चरित के दृश्यों से समलंकृत 
किया था वह भी ललित-विस्तर में वर्णित बुद्ध-कथा से परिचित हैं । 

अतः यह कहना उपयुक्त होगा कि ललित-विस्तर में पुरानी परंपरा के अनुसार छुद्ध- 
कथा वरश्ित है तथा अ्रपेज्ञा-कत कई शतान्‍्दी पीछे की कथा का भी सक्निवेश है। इसमें कूदेह 
नहीं कि ललितर्नवस्तर से बुद्ध-कथा के विक्रास का इतिहास जाना जाता है। साहित्य की दृष्टि 
से इसका बड़ा गौरव है, ललित-विस्तर में सुरक्षित गाथा और उसके कथांशों के आधार पर 
ही अ्रश्चघोष ने बुद्ध-चरित नामक अनुपम महाकाव्य की रचना की थी | 
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अधष्वधघोप-सा हि त्य 


सन्‌ १८६२ ६० में सिलवां लेबी ने बुद्ध-चरित का प्रथमसर्ग प्रकाशित किया था | 
उस समय तक योरप में कोई यह नहीं जानता था कि अश्वधोप एक महान्‌ कवि हो गया है | 
चीनी श्रोर तिब्बती श्राम्नाय के अनुसार अ्रश्वधोप महाराज-कनिप्क के समकालीन थे | बुद्ध- 
चरित का चीनी अनुवाद पाँचवीं शतान्दी के पूव॑भाग में हुआ था। अश्वंघोप का एक दूसरा 
ग्रन्थ शारिपुत्र-प्रकरण है । प्रोफेसर लुदर्स के अनुसार इस ग्रन्थ के जो अवशेष पाये गये हैं 
उनकी लिपि कनिष्क या हुविष्क के समय की है | जो प्रमाण उपलब्ध हैं उनके आधार पर हम 
यह कह सकते हैं कि श्रश्वब्ोथ कनिप्क के समकालीन या उनसे कुछ पूर्व केथे। चीनी 
आ्राम्नाय के अनुसार अ्श्वघोप का सम्बन्ध त्रिमापा से भी था। पहले तो हमको विभाषा का 
काल निश्चित-रूप से नहीं मालूम है | हम यह भी नहीं कह सकते कि समग्र-प्रन्थ की रचना 
एक दी समय में हुईं। पुनः यह भी नहीं प्रतीत होता कि अश्वधोप विभाषा के रिद्धान्तों से 
परिचित थे | कनिष्क के समय में जो धर्म-संगीति बतायी जाती हैं, उसके अ्रस्तित्व के बारे में 
भी सन्देद्द है । 


श्रश्वधोप की काव्य-शैली सिद्ध करती हैं. कि ८ड कालिदास से कई शताब्दी पूर्व के 
थे | मास उनका अनुकरण करते हैं और उनका शब्ट-भांडार यह सिद्ध करता है कि वह कौटिल्य 
के निकय्वर्ती हैं । 

अ्श्वधोप अपने को 'साकेतकः कहते हैं और अ्रपनी माता का नाम 'सुवर्णाक्षी? बताते 
हैं | रामायण का उनके ग्रन्थों पर विशेय्र प्रभाव है, श्रोर वद इस बात पर जोर देते हैं कि 
“शाक्यः इच्चाकु-वंश के थे | अश्वघोप ब्राह्मण थे। ब्राह्मणों के समान उनकी शिक्षा हुईं 
थी। दमको यह नहीं मालूम है कि वह केसे बोद्धर्म में दीक्षित हुए | किन्तु उनके तीनों 
ग्रन्थ के विषय ऐसे हैं जिनसे यह गिद्ध होता है कि वद बीद्धधर्भ के प्रचार में बहुत व्यस्त थे । 
तिब्बती विवरण के अनुसार वह एक अच्छे संगीतज्ञ भी थे, श्रौर गायक के साथ वह भ्रमण करते 
थे, और वौद्धधर्म का प्रचार गानों द्वार करते थे | चीनी णात्री इत्सिंग का कहना है कि 
उनके समय में बुद्ध-चरित का बड़ा प्रचार था और समस्त भारत में तथा दक्षिण-समुद्र 
के देशों ( सुमात्रा, जावा आ्रादि ) में बुद्ध-चरित बड़ा लोकग्रिय था । 

बुद्ध-चरित, सौन्दरनन्द और शारिपुतश्न प्रकरण--अरर व्योप के इन तीन ग्रन्थों से हम 
परिचित हैं | बुद्ध-चरित में जैसा नाम से ही प्रकट है, बुद्ध की कथा वर्थित हैं । इसमे २८ सर्ग 
हैं। किन्तु प्रथम सर्ग का डै भाग, २-१३ सर्ग, तथा १४वें सगे का हे भाग ही मिल्षतै हैं । 
बुद्ध-कथा भगवस्मसूति से आरंम होती है और संवेगोर्लाति, अभिनिष्काण, मारविजय, संबोधि, 
धर्म-वक्र-प्रवर्सन, परिनिवाण आदि घटनाओं का दर्शन कर प्रथम घम-संगोति ओर अशोक 
के राज्य-काल पर परिसमाप्त होती है। सौन्दरनन्द में बुद्ध के माई नन्‍्द के बौद्ध-धर्म में 
दीक्षित दोने की कथा है | इस ग्रन्थ में १८ सग हैं | समग्र-प्न्‍न्थ सुरक्षित है । शारिपुत्र-प्रकरण 
नाटक ग्रन्थ है | इसमें ६ अंक हैं । इसमें शारिपुत्र और मौद्गल्यायन के बौद्ध-धर्म में दीक्षित 

श्प् 
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होने की कथा वर्शित है। इसका कियदंश ही प्रातहै। इसका उद्धार प्रोफेसर छुडसस ने किया 
है। यह तीनों ग्रन्य एक ही ग्रन्थकार के रचे मालूम होते हैं। एक ही प्रकार के भाव ओर 
वाक्य बुद्ध-चरित और सौन्दरनन्द में बार-बार मिलते हैं। भ्रीजान्सटन, जिन्होंने बुद्ध-चरित 
का सम्पादन किया है, भूमिका में लिखते हैं कि मैं तब तक बुद्ध-चरित का संपादन नहीं कर 
सका जब्न तक मैंने सौन्दरननद का पाठ ठीक तरह से निश्चत नहीं कर लिया | चीनी और तिब्बती 
अनुवाद अश्वघोष को अ्रन्य-अन्यों का भी स्वयिता बताते हैं। टामस ने इन गन्‍्यों की सूची 
कवीन्द्रवचनसमुच्चय में दिया है, क्योंकि संस्कृत-गम्थ अप्राष्य हैं । इसलिये उनके सम्बन्ध में 
कुछ निश्चित रूप से कहना संभव नहीं है । किन्तु वे ग्न्‍न्य जिनका विषय मुख्यतः दाशॉनिक है 
भ्रथवा जिनमें महायान का विकसित रूप पाया जाता है, अ्रश्वघोष के नहीं हो सकते, क्योंकि 
अ्श्वधोष कवि और प्रचारक हैं, और उनका समय महायान के विकसित रूप से पूर्व का है । 
किन्तु कुछ ऐसे संस्कृत-प्रन्थ हैं जिनके संबन्ध में मत देना श्रावश्यक है । 

प्रोफेसर लुडर्स को शारिपुत्र-प्रकरण के साथ दो नाटकों के अंश मिले थे, इनमें से 
एक के तीन श्लोक मिले हैं। इनकी शैली अ्श्वघोष की शैली से मिलती है। एक श्लोक में 
बुद्ध के ऋद्धि-वल का प्रदर्शन है और सौन्दरनन्द, स्ग ३, श्लोक २२ से इसका साम्य है । 
दोनों में एक ही उपमा का प्रयोग किया गया है। क्या यह संभव है कि कोई दूसरा अश्वघोष 
की शैली की विशेषताओं का इतना श्रच्छा अनुकरण कर सकता ; दुसरे नाटक में एक नवयुवक 
की कथा है. जिसका अनुचित-संवन्‍्ध मगधवती से हो गया, और जिसने बौद्ध-धर्म में दीक्षा ली । 
इस नाटक के रचयिता के सम्बन्ध में कुछ कइना कठिन है क्योंकि हमारे पास यह कहने के 
लिये पर्याप्त प्रमाण नहीं है, कि यह ग्रन्थ मी अश्वधोष को रचना है। 

तीन और ऐसे ग्रन्थ हैं. जिनके स्वयिवा अश्वधोय बताये जाते हैं। इनमें से एक वज्र- 
सूची है। इस ग्रन्य की शैली अश्वघोष की शैली से सर्वथा भिन्न है। चीनी अनुवाद के श्रनु- 
सार धर्मकीर्ति इसके रचयिता हैं। इसकी सत्यता पर सन्‍्देह करने का कोई कारण नहीं मालूम 
होता। कम से कम यह ग्रन्थ अ्श्वधोष का नहीं है। दूसरा ग्रन्य गंडी-स्तोत्र है । इसमें 
२६ श्लोक हैं। श्रधिकांश श्लोकों का छुन्द खग्धरा है। २० वें श्लोक के अनुसार यह अन्य 
काश्मीर में लिखा गया जब कि वहाँ का प्रबन्ध विगड़ गया था। शैली की दृष्टि से इसका 
अश्वधोष की कृतियों से कोई साम्य नहीं है | पुनः यह गन्य कई शताब्दी पीछे का मालूम _ 
पड़ता है 
इत्सिंग 'सूत्रालंकाएः नाम के अन्य का उल्लेख करते हैँ जिसे वह अश्वधोष का बताते 
हैं| सन्‌ १६०८ में इ० हमवर ने इस नाम से एक चीनी ग्रन्थ का अजुता प्रकाशित 
किया था, जिसे चीनी अनुवादक अ्श्वघोष का बताते हैं। बाद को मध्य-एशिया में 
मूल संस्कृत के अंश लुडस को मिले आऔर उन्होंने सिद्ध किया कि अन्थकार का नाम वह 
कुमारलात बताया गया है और प्रन्य का नाम कल्यनामण्डितिका है । इससे बढ़ा विवाद उठ 
खड़ा हुआ | कई प्रसिद्ध विद्वानों ने अपना यह मत व्यक्त किया कि यह संग्रह या तो श्रश्वघोष 
का है अ्रथवा कुमारलात ने श्रश्वघोप की किसी रचना को नया रूप दिया है । श्रव सामान्यत: 
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विद्वान्‌ इस पर सहमत हैं कि यह अश्वधोष की रचना नहीं है, हस्तलिखित पोथी का काल ही 
इसका निर्णय करने में पर्यात है। 


यह निश्चित है कि अश्वधोप दहीनवान के अनुयायी थे। चीनी आम्नाय के श्रनुसार 
बह सर्वास्तिवादी थे और पाश्व॑ (८ पूर्ण या पूर्णाश ) ने उनको बौद्ध-धर्म में दीक्षित किया 
था | किन्तु अश्वधोप विमापा के सिद्धान्तों से अपरिचित थे। यदि वह सर्वास्तिवादी थे 
तो वह ऐसे समय में रहे होंगे जब विभाषा के मुख्य-सिद्धान्त स्थिर नहीं हुए थे। सौन्दरनन्द, 
१७ वाँ सं, श्लोक १८ देखिए, :-- 
८“यस्मादमृत्वा भवतीह सब, भूत्वा च भूयों न भवत्यवश्यम्‌ः? | 
सवौस्तिवादी इसका प्रतिषेध करते हैं । यह विचार मज्किम-निकाय ( ३, २४ ) के 
आधार पर है| पुनः सौन्दरनन्द के १२ वे सं में श्रद्धा की बड़ी महिमा बतायी गयी है । 
इसकी समता केवल पूर्वकालीन महावान-यूत्र में पायी जाती है। श्रद्धा केवल धर्मच्छुन्द नहीं 
है, यह बुद्ध के प्रति भक्ति है। सर्वास्तिवाद के श्रागम में इसका कोई महत्व नहीं है किन्तु 
अश्वघोष इस पर बहुत जोर देते हैं। अ्रश्वघोष कहते हैं :--- 
श्रद्धांकुरमिम॑ तस्मात्‌ संबर्द्धयितुमहसि | 
तदबद्धौ वर्धते धर्मों मूलबद्धों यथा द्र मः ॥४१॥ 


जहाँ वसुबन्धु सौन्दरनन्द के एक ऐसे श्लोक का उद्धरण देते हैं किन्तु अश्वघोष का 
उल्लेख नहीं करते, वहीं सततसिद्धि के रचयिता हरिवर्मा अश्वघोत्र को प्रमाण मानते हैं | सत्य- 
सिद्धि ( पूसे के अनुसार 'तत्तसिद्धि! ) के दो उद्धरण अश्वघोप की उक्तियों से मिलते जुलते हैं, 
किन्तु उनका उल्लेख अमिधर्मकोश में नहीं है। श्रनित्य के सम्बन्ध में इसमें कद्दा हे कि धर्म 
अनित्य है क्योंकि उनके हेतु अनित्य है। | सोन्दरनन्द सर्ग १७, श्लोक १८ में इसी प्रकार की 
उक्ति है| पुनः एक दूसरे स्थान पर कद्दा है--स्कन्ध, धातु, आ्रायतन और हेतु-प्रत्यय- 
सामग्री है और कोई कर्त्ता और भोक्ता नहीं हूं । ये विचार सौन्दरनन्द, सर्ग १७, श्लोक २० 
में पाये जाते हैं | इससे यह स्वाभाविक अनुमान है कि अश्वधोष या तो बहुश्रुतिक हैं या किसी 
ऐसे निकाय में प्रपन्न हैः जिससे बहुभ्रुतिक निकले हैं। बहुश्रुतिक के सम्बन्ध में हमारा शान 
बसुमित्र के ग्रन्थ पर ग्राश्रित है। वसुमित्र के अनुसार बहुश्रुतिक दो वस्तुओं को छोड़कर श्रन्य 
विषयों में सर्वास्तिवादी थे | उनका विचार था कि अनित्य, दुःख, शूत्य, अ्रनात्मक और शान्त 
(+-निर्वाण ) के सम्बन्ध में बुद्ध की शिक्षा लोकोत्तर है, क्‍योंकि यह नि:सरण मार्ग है। सौन्दर- 
नन्‍्द सर्ग १७, श्लोक १७-२१) का मत सत्यसिद्धि के मत से मिलता है। अ्रतः अश्वधोष 
बहुश्रुतिक हैं, बहुभुतिक महासांधिक की शाखा ? और इसलिए यह महादेव के ५ वस्तुओं को 
स्वीकार करते हैं | इनमें से चतुर्थ के अनुसार अहंत्‌ पर-प्रत्यय से ज्ञान प्रात करते हैं, यह स्पष्ट 
है कि पर-प्रत्यय के लिए श्रद्धा अत्यन्त आवश्यक है| कोश के अ्रनुसार यह व्यक्ति भ्रद्धानुसारी 
है | जान्सटन का कहना है कि यहाँ हमको मालूम होता है कि अश्वघोष भ्रद्धा पर क्‍यों इतना 
जोर देते हूँ | जान्सटन इस निष्कर्ष पर पहुँवते है' कि अश्वधोष बहुश्रुतिक या कीकुलिक है । 


१४७ बोद-धर्म-द्शन 


तारानाथ के अ्रनुसार मातृचेट अ्रश्वधोष का दूसरा नाम है। इत्सिंग का कहना है कि 
मात॒चेट का स्तोत्र श्रत्यन्त लोकप्रिय था। इत्सिंग ने स्वये इसका चीनी में अ्रनुवाद किया था | 
सौमाग्य से मध्य-एशिया में मूलस्तोत्र का एक बहुत बढ़ा भाग खोज में मिल गया है| मातृचेट 
श्रश्वघोष के बाद के है' | इसी प्रकार आयशूर” जिनकी जातकमाला प्रसिद्ध है, श्रश्वपरोष के 
ऋणी है" | जातकमाला ३४ जातक-कथाओं का . संग्रह है। इनमें से लगभग सभी कथाये 
पालिजातक में पायी जाती है' | इस्सिंग जातकमाला की भी प्रशंसा करता है श्रोर कहता है कि 
इसका उस समय बड़ा आदर था। अजन्ता की गुफाओं में जातकमाला के दृश्य खचित है । 
श्रायेशूर का समय चौथी शताब्दी है | 

अववान-साहित्य 

अवदान (पालि, अपदान ) शब्द की व्युपत्ति अज्ञात है, कम से कम विवाद-पय्रस्त है | 
ऐसा समझता जाता है कि इसका प्रार॑भिक अर्थ असाधारण, अद्भुत कार्य है। श्रवदान-कथायें 
कम-प्रावल्‍य को सिद्ध करने की दृष्टि से लिखी गयी हैं। आरंभ में “अवदानः का कोई भी 
अर्थ क्यों न रहा हो, यह असंब्ग्धि है कि प्रायः इस शब्द का अ्र्थ कथामात्र रह गया है| 
'हावस्तु? को भी अवदान? कहा है। अवदान-कथाओं का सबसे प्राच्चीन संग्रह अ्रवदान- 
शतक है| तीसरी शताब्दी में इसका चीनी अनुवाद हुआ था | प्रत्येक कथा के अन्त में यह 
निष्कर्ण दिया हुआ है कि शुक्र-कर्म का शुक्न-फल, कृष्ण का कृष्ण, और व्यामिश्र का व्यामिश्र- 
फल होता हे । इनमें से अनेक-अ्रवदाों मं अतीत-जन्म की कथा दी है जिसका फल प्रत्युसन्न- 
काल में मिला | किसी किसी अ्रवदान में बोधिसत्व की कथा है। इन्हें हम जातक भी कह 
सकते हैं क्योंकि जातक में बोघिसत्त्त के जन्म की कथा दी गई है, किन्तु कुछ ऐसे भी श्रव- 
दून हैं जिनमें भ्रतीत की कथा नहीं पायी जाती | कुछु श्रवदान व्याकरण?” के रूप में हैं 
अर्थात्‌ इनमें प्रत्युत्पन्न की कथा वर्णित कर अश्रनागत-फल का व्याकरण किया गया है । 


अवदान-शतक-दीनयान का ग्रन्थ है। इसके चीनी अनुवादकों का ही यह मत नई 
है, किन्तु इसके अन्तरंग प्रमाण भी विद्यमान हैं| सर्वास्तिवाद आगम के परिनिर्वाणसूत्र तथा 
अन्य सूत्रों के उद्धरण अवदान-शतक में पाये जाते हैं | यद्यपि इसकी कथाओं में बुद्ध-पूजा की 
प्रधानता है. तथापि बोधिसत्व का उल्लेख नहीं मिलता | श्रवदान-शतक की कई कथायें अ्रव- 
दान के अन्य-संग्रहों में ओर कुछ पालि-अपदानों म॑ भी पायी जाती है । 


दिव्यावदान-का संग्रह बाद का हे, किन्तु इसमे कुछ प्राचीन कथायें भी हैं। यह मूलतः 
हीनयान का ग्रन्थ है, यद्यपि इसके कुछ अंश महायान से सम्बन्ध रखते हैं। ऐसा विश्वास था 
कि इसकी सामग्री बहुत-कुछ मूल-सवोस्तिवाद के विनय से प्रात हुई है । विनय के कुछ श्रंशों 
के प्रकाशन से ( गिलगिट दर्स्तलखित पोथी, जिल्द ३ ) यह बात श्रब निश्चित हो गयी है । 
दिव्यावदान में दौर्धांगम, उदान, स्थविरगाथा भ्रादि के उद्धरण प्रायः मिलते हैं | दिव्याबदान 
में विनय से अनेक अ्रवदान शब्दशः उद्धत किये गये हैं। कहीं-कह्दीं बोद्ध-भिक्ुओं की 


चर्यो के नियम भी रये गये हैं जो इस दावे की पुष्टि करते हूँ कि दिव्यावदान मूलतः विनय- 
प्रन्य है। 


सप्तम अध्याय है 


इस ग्रन्थ की रचना में कोई योजना नहीं दीखती । भाषा और शैली भी एक प्रकार की 
नहीं है। अधिकांश कथायें सरल संस्कृत-गद्य में लिखी गयी हैं। बीच-बीच में गाथायें उप- 
न्यस्त हैं किन्‍्तर कुछ ऐसी भी कथाये हैं जिनमें समासान्त पदों का बाहुल्य से प्रयोग किया गया है 
ओर प्रौढ़ काव्य के छुन्द व्यवहृत हुए हैं। ग्रन्थ के भिन्न-भिन्न भाग एक काल के नहीं है । 
कुछ ऐसे अंश हूँ जो निश्चित रूप से तीसरी शताब्दी (ईसा) से पूर्व के हैं, किन्तु संग्रह चौथी 
शताब्दी से पूर्व का नहीं हो सकता । 'दीनारः शब्द का प्रयोग बार-बार आता है | इसमें शु ग- 
वश के राजाश्रों का भी उल्लेग्ब है। पुनः शादल-कर्णाबद्रान का अनुवाद चीनी-मभाषा में 
२६५ ई#७ में हुआ था | दिव्यावदान में अशोकावदान और कुमारलात की कल्पनामंडितिका 
से अ्रनेक उद्धरण हैं । दिव्यावदान की कई कथायें अ्रत्यन्त रोचक हैं। उपगुप्त और मार की 
कथा और कुणालावदान इसके अच्छे उदाहरण हैं । 

अवदान-शतक की सहायता से अनेक अवदान-मालाओं की रचना हुई। यथा:-कह्प- 
वरुमावदानमाला, अशोकावदानमाला । द्वाविशस्यवदानमाला भी अवदान शतक का ऋणी है। 
अवदानों के अन्य संग्रह भव्रकल्यावदान ओर विचिश्रकर्णिकावदान हैं | इनमें से प्रायः सभी श्रप्र- 
काशित है! | कलम केवल तिब्बती ओर चीनी श्रनुवाद मिलते है । 


क्षेमेद्ध कवि की अवदांन-कल्पलता का उल्जेख करना भी आवश्यक है। इस ग्रन्थ की 
समाप्ति १०४२ ई० मे हुई | तिब्बत में इस ग्रन्थ का 'ड़ा आदर है। इस संग्रह में १०७ 
कथाये है । क्षेमेन्र के पुत्र सोमेद्ध ने ग्रन्थ को भूमिका ही नहीं लिखी किन्तु एक कथा भी 
अपनी श्रोर से जोड़ दी । यद्द जीमूतवाहन-अवद्धान है। 


महायान-सूत्र 
महायान-सूत्र अनेक हैं किन्तु इनमें से कुछ ग्रन्थ ऐसे हैं जिनका विशेय-रूप से आदर 
है | इनकी संख्या ६ है| ये इस प्रकार हैं-अश्साहलिका-प्रज्ञा-पारमिता, सद्धमंपुरडरीक, ललित- 
बिस्तर, लंकावतार, सुबर्णप्रभास, गणडव्यूह, तथागत-गुह्क, समाधिराज और दशभूमीश्वर | 
इन्हें नेपाल में नवधर्म ( धममपर्याय ) कहते हैं | इन्हें वैपुल्यसूर भी कहते हैं। नेपाल में 
इनकी पूजा होती है । 


सदम-पुणडरीक-महायान के वैपुल्य-सूत्रों का स्वोत्कृष्टप्रन्थ सद्धमं-पुण्डरीक है । महायान 
की पूर्ण प्रतिष्ठा होने के बाद ही संभवतः इस ग्रन्थ की रचना हुई। इस ग्रन्थ का संपादन ई० 
१६१२में प्रो, एच, करन और प्रो, बुन॒यिउ न॑जियो ने किया है। 'सद्धमं-पुण्डरीक' नाम के बारे 
में एम. अनिसाकी कहते हैं--'पुण्डरीकः थ्रर्थात्‌ कमल? शुद्धता और पूर्णता का चिन्ह है । 
पंक में उत्पन्न होने पर भी जिस प्रकार कमल उससे उपलिप्त नहीं होता उसी प्रकार बुद्ध इस 
लोक में उत्पन्न होने पर भी उससे निर्लिप्त रहते हैं| यह ग्रन्थ चीन जापान आदि महायानधर्मी 
देशों में बहुत पवित्र माना जाता है| चीनी-भाषा में इस मूल-प्रन्यथ के छः अनुवाद हुए, जिसमें 
सबसे पहला अनुवाद ईस्वी सन्‌ २२३ में हुआ | धर्मरक्ष, कुमारजीव, शानगुप्त ओर धर्मग्रुत 
इन आचायों' के अनुवाद भी पाये जाते हैं | चीनी-परंपरा के श्रनुसार इस ग्रन्थ “पर बोधिसत्व 


१४२ बौद्ध-घर्म-दुशन 


बसुक्खु ने सद्धमंपुर्डरीकयूत्र-शास्र नाम की टीका लिखी थी, जिसका अनुवाद बोधिरचि और 
र्नमति ने लगभग ई० ५४०८ में चीनी-भाषा में किया था। चीन और जापान में सद्धमं-पुण्डरीक 
का कुमारजीव-कृत अनुवाद श्रधिक लोकप्रिय है और उसपर कई टीकायें लिखी गई हैं । ईसा 
के ६१५वें वर्ष में जापान के एक राजपुत्र शी-तोकु-ताय-शि ने इसी ग्रन्थ पर एक टीका लिखी 
थी, जो आज भी बड़े आदर से पढ़ी जाती है| सद्धम-पुरडरीक का रचनाकाल यद्यपि निश्चित 
नहीं है तथापि उसकी मिश्र-संस्कृत भाषा, स्तृप-पूजा और बुद्ध-मक्ति श्रादि का विशेष वर्णन 
देखकर यह कहा जा सकता है कि महावस्तु और ललित-विस्तर के बाद, किन्तु ईसा के प्रथम 
शतक के प्रारंभ में, इसकी रचना हुई है । 

इस ग्रन्थ के अन्तिम सात अध्याय बाद को जोड़े गए. हैं। यदि हम इनका तथा श्रन्य 
क्षेपक-स्थलों का विचार न करे तो इस ग्रन्थ की स्वना एक विशेष-पद्धति के अनुसार हुई मालूम 
पड़ती है | यह महायान-धर्म के विशेष-सिद्धान्तों की एक अच्छी भूमिका है | साहित्य की दृष्टि से 
भी यह एक उच्चकोटि का ग्रन्थ है, यद्यपि इसकी शैली श्राज के लोगों को नहीं पसन्द आवेगी | 
इसमें अतिशयोक्ति है; एक ही बात बार-बार दुहराई गई है। शैली संक्षित न होकर विस्तार 
बहुल है | 

सद्धम॑-पुण्डरीक में कुल २७ अध्याय हैं, जिन्हें 'परिव्त) कहा जाता है। पहले निदान- 
परिवत में प्रन्‍्थ के निर्माण के विपय में कहा गया है कि यह ग्रन्थ 'वैपुल्यसूत्रराज! दे । 

वैपुल्यसूत्रराजं परमार्थनयावतारनिदेशम | 
सद्धमं-पुण्डरीक॑सत्ताय महापर्थ वच्ष्ये॥ 

सूत्र का प्रारम्भ इस प्रकार होता है--एक समय भगवान्‌ राजणह में एप्कूट-पर्वंत पर 
अनेक क्लीणासव, बोधिसत्व, देव, नाग, किन्नर, अ्रसुर और राजा मागध अ्रजातशत्रु से परिवेशित 
हो “'महानिर्देशः नाम के घर्मपर्याय का उपदेश करके 'अनन्तनिर्देश-प्रतिष्नान! नामक समाधि में 
स्थित हुए । उस समय भगवान्‌ के उष्णीप-विबर से रश्मि प्रादुभूंत हुई, जिससे सभी बुद्धक्षेत्र 
परिस्फुट हुए। इस आश्चर्य को देखकर मैन्रेय बोधितत्व को ऐसा हुआ--'अ्रहो ! 
भगवान्‌ का यह प्रातिहार्य किसी महानिमित्त को लेकर हुआ है।? मैत्रेय बोधिसत ने 
मंजुभी बोघिसत्र से प्रार्थना की कि वे इसका रहस्य बताते | मंजुश्री बोधिसत्व ने 
बताया कि महाघर्म का श्रवण कराने के हेतु, महाधर्म-वर्षा करने की इच्छा से, भगवान्‌ यह प्रांसि- 
हवार्य बता रहे हैं | पूर्व काल में भी चन्द्र,सूर्य, प्रदीप, नाम के तथागत हुए थे, उन्होंने भी श्रावकों 
को चतुरायसत्य-संप्रयुक्त प्रतीत्यसमुत्याद-प्रवृतद-धर्म का उपदेश दिया जो दुःख का समतिक्रम 
करनेवाला था और निर्वाण-पर्यरसायी था। जो बोधिसत्व थे उन्हें पटपारमिताओं का तथा 
सर्वेशानपर्यवसायी धर्म का उपदेश दिया। वे भी महानिर्देश नाम के धर्म-पर्योय का उपदेश 
करने पर ऐसे ही समाधिस्थ हुए थे । उस समय उनके भी उष्णीप-बिवर से ऐसी ही रश्मि 
प्रादुभूंत हुईं थी ओर उसके बाद उद्दोंने सब॑बुद्धों के परिग्रह से युक्त, सब-ब्रोधिसत्वों की प्रशंसा 
से समन्त्रित महावैपुल्ययूत्रान्त 'सद्धमपुरडरीकः का उपदेश किया था। श्राज भी भगवान्‌ 
इस समाधि से व्युत्यित होने पर 'सद्धमंपुरडरीकः का उपदेश करेगे। 
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भगवान्‌ समाधि से व्युत्यित हुए और शारिपुत्र को संबोधित किया--“द्वे शारिपुत्र | बुद्धों 
का शान, सम्यकसम्बुद्धों क। शान भ्रावक और प्रत्येकबुद्धों के लिए दुर्विशेय है। स्व-प्रत्यय से 
वे धर्म का प्रकाशन करते हैँ और सल्वों के भिन्न-भिन्न स्वभाव के अनुसार विविध उपाय-कौशल्यों 
के द्वारा उनके दुःख का निवारण करते हैं!। भगवान्‌ के इन वचनों को वहाँ उपस्थित 
आशातकौर्डन्य श्रादि श्रहंत्‌, क्षीणास्तव महाश्रावकों ने सुना। उन्हें श्राश्वय॑ हुआ कि 
क्या कारण है कि आज भगवान्‌ बिना प्रार्थना किये ही स्वयं कह रहे हैं कि बुद्ध-धर्म दुरनुबोध 
है ? भगवान ने जो विमुक्ति बतलाई है उस विमुक्ति को--निर्वाण को-तो हमने प्राप्त ही 
किया है। भगवान्‌ केसे कहते हैं कि बुद्ध-श्ञान हमारे लिए दुविशेय है ? शारिपुत्र ने भगवान्‌ 
से प्रोर्थना की कि वे अहतों के कुतृहल का, शंका का, निवारण कर | भगवान्‌ ने कहा-- 
शारिपुत्र | सुनो, में कहता हूँ । 
भगवान्‌ के मुख से ये शब्द निकलते ही उस परिपद्‌ से पांच हजार श्राभिमानिक भिक्तु- 
भिन्नुणी, उपासक और उपासिकायें आसन से उठकर भगवान्‌ को पणाम करके चले गये । 
तब भगवान्‌ ने कदहदा--श्रच्छा हुआ शारिपुत्र | श्रव संघ शुद्ध है। सुनो ! दे शारि- 
पुत्र | तथादल का संघमाष्य दुर्बोष्य है | नाना निरुक्ति और निदर्शनों से और विविध-उपाय 
कौशल्यों से मैंने धर्म का प्रकाशन किया है | सद्धम तर्क-गो वर नहीं है| तथागत सत्वों को शान 
का प्रतिबोध कराने के लिए ही उत्पन्न होते हैँ | यह महा कृत्य एकन्ही यान पर अ्रधिष्ठित होकर 
बुद्ध करते हैं। यह यान है 'बुद्ध-यान! | इससे अन्य कोई दूसरा या तीसरा यान नहीं है | नाना 
अधिसुक्तियों के लिए. और नाना धात्वाशय के सत्वो के लिए. विविध उपाय-कोशल्य हैं किन्तु उन 
सभी उपाय-कीशल्यों का पर्यवसान बुद्धनयान में ही हँ। यद बुद्धयान ही सर्वश्ञता-पयंवसान, 
तथागत-ज्ञान-दर्शन की प्राप्ति, उसका संदशन, अवतरण और प्रतिबोधन करनेवाला है | अ्रतीत, 
अनागत, और वर्तमान तीनों काल में तथागतों ने बुद्धयान ही स्वीकृत किया है | हे शारिपुत्र ! 
जब सम्यकसंबुद्ध क्केश, दृष्टिसंत्ोम ओर अकुशलमूल के बाहुल्य से शक सत्वों के बीच पैदा होते 
हैं, तत्र बुद्धयान का ही तीन यानों के रूप में निर्देश करते हैं। श्सलिए है शारिपुत्र ! जो 
भावक, अहंत्‌ या प्रत्येक-बुद्ध इस बुद्धयान को न सुनगेया न मानेंगे, वे न तो आवक हैं, न 
अ्रहंत्‌ हैं ओर न प्रत्येक बुद्ध ही हैं। इसलिए हे शारिपुत्र ! तुम विश्वास करो किएक ही 
यान है बुद्धयान! । 
“एक हि यान द्वितीय॑ न विद्यते 
'*'तृतिय॑ हि नेवास्ति कदाचि लोके | 
एकं हि कार्य द्वितियं न चिद्ते 
न हीनयानेन नयन्ति बुद्ध/ ॥२ -४४ 
यह दूसरा उपाय-कौशल्य-परिव्त है । भगवान्‌ का यह उपदेश सुनकर शारिपुत्र ने 
प्रमुदित होकर भगवान्‌ को प्रणाम किया और कहा “भगवन्‌ ! आपका यह घोष सुनकर में 
आभ्र्य-चकित हूँ । हे मगवन्‌ ! मैं बार-बार खिन्न होता हूँ कि में हीनयान में क्यों प्रविष्ट हुआ | 
झनागत-काल में बुद्धत्व प्राप्त करके धर्मोपदेश करने का मौका मैंने गवाँया | किन्तु, भगवन्‌ ! 
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यह मेरा ही अपराध है,न कि आपका। यदि भगवान्‌ से हम पहले ही प्राथना करते तो 
भगवान्‌ हमें सामुत्कर्षिकी-धर्मदेराना ( चतुराय॑ -सत्य-रेशना ) के समय ही इस श्रनुत्तरा संम्यक- 
संब्रोधि की भी देशना देते और हम बुद्ध-यान में ही निर्यात होते | भगवन्‌ | आज बुद्ध-यान का 
उपदेश सुनकर में कृतार्थ हुआ हूँ, मेरा पश्चात्ताप मिट गया है |” भगवान ने कद्दा “हे शारि 
पुत्र ! में तुमको बताता हूँ कि तुमने अ्रतीत-म्वों में अ्रनुत्तरा-सम्यकसंबोधि के लिए मेरे पास ही 
चर्या-प्रणिधान किया है, किन्तु तुम उसका स्मरण नहीं कर पा रहे हो और अपने को निर्वाण 
प्रात्त समझते हो ! पूव के चर्या-प्रणिधान-ज्ञान का तुम्हें स्मरण दिलाने के लिएड्टी 'सद्धमंपुर्डरीकः 
नाम के इस महावैपुल्य धर्मपर्याय का प्रकाशन श्रावकों के निमित्त करूँगा |” “हे शारिपुत्र ! 
अनागत काल में ठुम भी पद्मप्रम नाम के तथागत होकर धमं॑-प्रकाश करोगे | यहद्द मेरा व्याकरण 
है. तुम प्रसन्न हो |? मगवान्‌ के इस व्याकरण का देवों ने अभिनन्दन किया ओर कहा--भगवान 
ने पहला धर्मचक्र-प्रवतन वाराणसी में किया था, यह श्रनुत्तर द्वितीय धमंचक्र-प्रवतंन भगवान्‌ 
ने अब किया है। 


“बूब भगवता वाराणस्थाम्गपिपत्तने सगदावे धममचक्र' प्रवर्तितमिदं पुनमगवताद्ानुत्तर 
द्वितीय धर्मंचक्र' प्रवर्तितम?? | 

तब शारिपुत्र ने कह--““भगवन्‌ थे निष्कांज्ष हूँ । भगवान्‌ के व्याकरण से में निष्कांक्ष 
हुआ हूँ । परन्तु यहाँ बारह हजार ऐसे श्रावक हें जिन्हें भगवान्‌ ने ही पहले शैक्षभूम में श्राहित 
किया था | श्रापने उनसे कहा था--- 

“एतत्पयंवसानो में भिक्षवों धर्मंविनयों यदिदं जाति-जरा-व्याधि-मरण-शोकसमतिक्रमो 
निर्वाणुसमवसरण: |”? 

इन्हें भगवान्‌ के इस द्वितीय धमचक्र-प्रवत्तन को सुनकर विचिकित्सा हुई ।भ गवान इन्हें 
निशंक करें? | तब भगवान्‌ ने कह्य--शारिपुत्र ! में तुम्हें एक उपमा देता हूँ। यहाँ किसी 
नगर में एक महाधनी पुरुष है। उसके कई बच्चे हैं | उसके निवेशन में यदि श्राग लग जाय 
आर उसमें उसके बच्चे घिर जायें ओर निकलने का एक ही द्वार हो, तब वह पिता सोचता है 
कि बच्चों को खिलौने प्रिय हैँ श्रौर मेरे पास कई खिलौने हैं जैसे कि गोरथ, अजरथ, सृगरथ, 
इत्यादि | भट वह बच्चों को पुकारकर कहता है--बच्चो ! झ्राश्रो ! खिलौने लो ! तब वे बच्चें 
खिलौने के लोभ से शीघ बाहर आ जाते हैं। हे शारिपुत्र | वह पिता उन सभी बच्चों को 
सर्वोत्कृष्ट गोरय दी देता है। श्रजरथ या मृगरथ, जो हीन है, उसे नहीं देता | ऐसा क्‍यों ! 
इसीलिए कि वह पुरुष महाधनी है, उसका कोश और कोष्ठगार सम्पूर्ण है। ये सभी मेरे पुत्र 
हैं। मुके चाहिये कि में सबको समान मानकर “महायान? ही दूँ | कया शारिपुत्र | उस पिता ने 
तीन यानों को बताकर एक ही 'महायान? दिया इसमें क्या उसका मृषावाद है ! शारिपुत्र कहा--. 
“हीं, मगवन! । “साधु, शारिपुत्र | तथागत सम्यक्‌-सम्बुद्ध भी महोपायकीशल्यश्ञानपरमपारमिता 
प्राप्त महाकारुणिक, हितेषी और अनुकम्पक हैं । वह सभी सत्वों के पिता हैं। ( अरहं खल्वेषां 
सत्वानां पिता ) दु.खरूपी निवेशन से बाहर लाभे के लिए. वह आवकयान, प्रत्येक-बुद्यान 
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और बुद्धयान बताते हैं लेकिन अन्त में वह सबको बुद्धयान की ही देशना करते हैं। वही 
श्रेष्ठयान हैं, वही महायान है। यह ओपम्य-परिवर्त नाम का तीसरा परिवत है। 


शारिपुत्न के बारे में भगवान्‌ ने जो व्याकरण किया उसे सुनकर श्रायुष्मान्‌ सुभूति 
महाकाश्यप, महामौद्गल्यायन श्राश्रर्य-चकित हुए और उन्होंने भगवान्‌ से कहा ३--भगवन्‌ ! 
इस भि्तु-संघ में हम जीणे, वृद्ध, एवं स्थविर संमत हैं. हम निर्वाण को प्रात हैं: इसलिए, 
अनुत्तरा सम्यकू-संबोधि के विपय में हम निरुद्मम हैं। जब भगवान्‌ उपदेश देते हैं तब भी हम 
शूत््यवा, अनिमित्त और श्रप्रणिहित का ही विचार करते हैं, किन्तु भगवान्‌ से उपदिष्ट बुद्ध- 
धर्मों में या बोधिसत्व-विक्रीडित में हमें स्थद्दा उत्पन्न नहीं हुई है। भगवन्‌ | हम तो निर्वाण- 
संज्ञी थे | श्रब भगवान्‌ ने तो यह भी बताया कि हमारे जैसे अरहंत्‌ भी संबोधि की प्राप्ति करके 
तथागत बन सकते हैं। आ्राश्रय है भगवन्‌ ! अद्भुत्‌ है मगवन्‌ ! अ्रचिन्तित, श्रप्रार्थित ही 
भगवान्‌ से एक श्रप्रमेय-रत्न हमें श्राज मिला है। यह अ्रधिमुक्तियरखित नाम का चौथा 
परिवत है । जैसे कोई जात्यन्ध हो और वात, पित्त, श्लेष्म से पीड़ित हो: उसे कोई महवैद्य 
झनेक ओ्रोषधियों से व्याधि का प्रशमन कर दृष्टिलाम करा दे. उसी प्रकार तथागत एक महावैद्य 
हैं, मोहानप एत्व जात्यन्ध हैं | राग, द्वेप, मोह, वात, पित्त, श्लेष्म हैं. शून्यता, अनिमित्त और 
अप्रशिद्वित श्रीपधि या निर्वाण द्वार हैं। इस शूत्यतादि विमोच्षसुखों की भावना करके श्रविद्या 
का निरोध करते हैं | अविद्या के निरोध से संस्कार का निरोध और क्रम से इस महान्‌ दुःख- 
स्कन्ध का निरोध होता है। इस प्रकार वह न पाप में स्थित होता है न कुशल में प्रतिष्ठित 
होता है | यही उस जन्मान्ध का चक्तु-लाम है | 


जिस प्रकार अ्रन्ध को चक्तु का लाभ होता है. उसी प्रकार यह श्रावक और प्रत्येक- 
बुद्धयानीय है | वह संसार के क्लेशबन्धनों का छेद करके षड़गतियों से और भ्रेधातुक से मुक्त 
होते हैं । इसी से श्रावकयानीय ऐसा मानता है ओर कहता भी ऐ---“दूसरे कोई श्रमिसम्बो- 
द्वव्य धर्म अब बाकी नहीं है । में निर्वाण को प्राप्त हुआ हूँ |? तब तथागत उसे धर्म की 
देशना करते हैं कि जो सर्वधर्मों' को प्राप्त नहीं हुआ उसका निर्वाण कैसे १ तत्र भगवान्‌ उसे 
बोधि में स्थिर करते हैं | बोधिचित्त को उत्पन्न करके वह न संसार में स्थित होता है और न 
निर्वाण को ही प्रात्त होता है। वह त्रेधातुक का अवबोध करके दश दिशाञ्रों में शूत्य 
निर्मितोपम, मायोपम, स्वप्नमरीचिकोपम, लोक को देखता है| वह सब धर्मों को अ्रनुतपन्न, 
अनिरुद्ध, अबद्ध, श्रमुक्त-स्वभाव में देखता है |? 


है काश्यप | तथागत सत्वविनय में सम्र हैं, असम नहों । जिस प्रकार चन्द्र और यूये 
की प्रभा सर्वत्र सम होती है इसी प्रकार सर्वज्ञ-श्ञा” चित्तप्रभा पंचगतियों म॑ उत्पन्न सत्वों में उनके 
अधिमुक्ति के अनुसार महायानिक, प्रत्येकबुदयानिक श्रौर भ्रावकयानिकों में समभाव से सद्धम 
देशना को प्रवर्तित करती है | इससे सर्वशशानप्रभा की किसी प्रकार न्यूनता किंवा श्रतिरिक्तता 
संभावित नहीं होती। हे काश्यप |! यान तीन नहीं हैं; केवल सत्व ही अन्योन्य-चरित है 
उनके अनुसार तीन यानों की प्रशापना है" 
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तब आयुष्मान्‌ महाकाश्यप ने भगवान्‌ से पूछा--भगवन्‌ | यदि तीन यान वास्तव में 
नहीं हैं तो भावक, प्रत्येकबुद्ध और ब्ोधिसत्व यह तीन प्रशत्तियां क्यों हैं | 
भगवान ने कहा--“हे काश्यप ! जिस प्रकार कुम्मकार एक ही मृत्तिका से अ्रनेक 
माजन ,बनाता है, उनमें से कोई गुडभाजन, कोई घृत-भाजन और कोई क्षीर-भाजन होता है। 
इससे मृत्तिका का नानात्व तो नहीं होता, किन्तु द्रव्यप्रक्षेपमात्र से भाजनों का नानात्व द्ोता है । 
इसी प्रकार हे काश्यप ! बुद्धयान ही वास्तव में एक यान है,दूसरा या तीसरा कोई याननहीं है |? 
तब आयुष्मान्‌ महाकाश्यप ने पूछा:--“भगबन्‌ ! यदि सत्व नानाधिमुक्त ” 'रर वे 
त्ैधातुक से निःर॒त हैं तो कया उनका एक ही निर्वाण है या दो या तीन हैं भगवान्‌ ने 
कृदहा--काश्यप ! सर्वधर्म-समतावबोध से ही निर्वाण होता है। वह एकद्दी है, दो या 
तीन नहीं ।? महाकाश्यप आदि स्थविरों का यह वचन सुनकर भगवान्‌ ने कहाय--साधु, साधु, 
महाकाश्यप | तुमने ठीक ही कहा है | हे काश्यप | तथागत धर्मल्वामी, धमंराज और प्रमु हैं । 
वे सर्वधर्मों का युक्ति से प्रतिपादन करते हैं। जिस प्रकार इस त्रिसाइस्रमदासाइस्र-लोकधातु में 
पृथ्वी, पव॑त और गिरि-कन्दरों में उत्पन्न हुए जितने तृण, गुल्म, औषधि और वनस्पतियाँ हैं 
उन सबको महाजल मेघ्र समकाल में वारिधारा देता है, वहाँ यद्यपि एक धरणी पर ही तरुण 
एवं कोमल तृण, गुल्म, ओषधियाँ ओर महाद्व मं भी प्रतिध्चि हैं श्रोर वे एक तोय से श्रभि- 
प्यन्दित हैं, तथापि अपने अपने योग्यतानुरूप ही जल लेते हैं ओर फल देते हैँ | ठीक इसी 
प्रकार जब तथागत इस लोक में उत्पन्न होकर धर्म॑-वर्षा करते हैं तब बहुसहस्तर सत्व उनसे धर्मश्रवण 
करने आते हैं | तथागत भी उन सतल्तों के श्रद्धादि इच्द्रिय, वीय॑ और परापरवैमात्रता को जानकर 
भिन्न-भिन्न धर्मपयौयों का उपदेश करते हैं| सत्व भी यथावल यथास्थान स्वेशधर्म में अ्रभिमुक्त 
होते हैं। जिस प्रकार मेघ एक जल है उसी प्रकार तथागत जिस धर्म का उपदेश देते हैं वह 
सर्वधम एकरस है---विमुक्तरस, विरागरस, निरोधरस ओर सर्वशज्ञान-पर्यवसान है| इस सर्वश्ञज्ञान- 
पर्यवसान धर्म का उपदेश देते समय तथागत श्रोताओं की दीन, मध्यम और उत्कृष्ट श्रधिमुक्ति 
को भी बानते हैं। इसलिए काश्यप ! मैं निर्वाशपर्यावलान, नित्यपरिनिदृत्त, एकथूमिक और 
आ्राकाशगतिक अधिमुक्ति को जानकर, सल्वों के रक्षण के लिए सहसा सर्वज्ञज्ञान को प्रकाशित 
नहीं करता । इसलिए, तुम मेरे आज के उपदेश को दुर्विशेय मानते हो । इसलिए हे काश्यप ! 
बोधि की प्राप्ति ही वास्तविक प्राप्ति है| 
प्रज्ञामध्यव्यवस्थानाग्रत्येयेजिन डच्यते । 
शूत्यशानविहीनत्वाच्छूवक: . संप्रभाष्यते ॥ 
सवरधर्मावबोधात साम्यकसंबुद्ध उच्यते | 
तेनोपायशतैनित्यं॑ धम देशेति प्राणिताम्‌ ॥ 
[४, २-५३ |] 
यह श्रौषधी-परिव््त नाम का पंचम परिवत है। 
व्याकरण-परिवतं नाम के छठे परिवत॑ में अ्रनेक श्रावकयान के स्थविरों के बारे में 
व्याकरण किया गया है। बुद्ध कहते हैं कि “आवक काश्यप भविष्य में रश्मिप्रभास नाम के 
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तंथागत होंगे, स्थविर सुभूति 'शशिकेतु) नाम के तथागत होंगे; मद्ाकात्यायन जाम्बूनदप्रभास नाम 
के तथागत होंगे श्रोर स्थविर महामीौद्गल्यायन तमालपत्रचन्दनगन्ध नाम के तथागत होंगे””इत्यादि | 

पूर्वयोग-परिवत नाम के सप्तम परिवत में श्रतीतकाल के एक महामिशाशानाभिमू नाम 
के तथागत का और उनकी, चर्या का वर्णन है । पंचमिक्षुशतव्याकरण-परिवत में पूर्ण मैत्रायणी 
पुत्र आदि अनेक भिक्तुओं के बुद्धत्व प्राप्ति का व्याकरण किया गया है। नवम व्याकरणु-परिवत 
में आयुष्मान्‌ श्राननद और राहुल आदि दो सहस््त श्रावकों के बारे में भी बुद्धत्व-प्रासि का 
व्याकरण है। दशम धममागक-परिवित- में भगवान्‌ कहते है' कि इस परिषद्‌ में जिस किसी ने 
इस धर्मपर्याय की एक भी गाथा सुनी हो या एक चित्तोत्पाद से भी इसकी अश्रनुमोदना की हो 
वे समी ग्रनागत काल में बुद्धल को प्राप्त करंगे। एकादश स्तूपसंदशन परिवत में बताया गया 
है कि इस धर्मपर्याय के उपदेश के बाद भगवान्‌ के सामने ही परिषद्‌ के मध्य से एक सप्तरन- 
मय स्तृप अभ्युदूगत हुआ और अन्तरित्ष में प्रतिष्ठित हुआ । भगवान्‌ ने कह्य-दे बोधिसत्व ! 
इस महास्तृप में तथागत का शरीर स्थित है उसी का यह स्तूप है, इस परिवत में भगवान्‌ के 
श्रनेक प्रातिहाय बताए गऐ. हैं जो अदभुत धम है | इस स्तूप में भी बुद्ध का एक विश्वरूुपदशन 
जैसा दर्शन प्राप्त होता है । उसका दर्शन सागर नागराज की कन्या को हुआ जिसने परमभक्ति 
से अपना महाध-मणि भगवान्‌ को समर्पित किया। उसी क्षण सबंलोक के सामने उस नागकन्या 
का स््रीन्द्रिय अंत्हिंत हुआ और पुरुषेन्द्रिय प्रास हुआ | वह बोधिसत्व के रूप में स्थित हुई । 
बारहवें उत्साह-परिवर्त में अनेक बोधिसत्व ओर भिक्तु भगवान्‌ से कहते हैं “भगवन्‌ | श्राप इस 
घर्मपर्याय के विपय में अल्पोत्सुक हों । हम तथारन के परिनिद्दत्त होने पर इस धमंपरयाय को 
प्रकाशित करेंगे। यद्यपि भगवन्‌ | अनागत काल में सत्व परीत्तकुशल मूल और अ्रधिमुक्ति 
विरहित होंगे तथापि हम शान्तिबल को प्राप्त करके इस सूत्र को धारण करेंगे, उपदेश करेंगे 
उसे लिखेंगे | अपने काय और जीवित का उत्सर्ग करके भी हम इस सूत्र का प्रकाशन करेंगे । 
भगवान्‌ इस वियय मैं अल्पोत्सुक, निश्चिन्त हों ।?' 


उस समय महाप्रजापती गोतमी श्रोर भिन्नुणी राहुल-माता यशोधरा उसी परिषद्‌ में 
दुःखी होकर बंठी थी कि भगवान्‌ ने हमारे बारे में बुद्धत्व का व्याकरण क्यों नहीं किया | भग- 
वान्‌ ने उनके चित्त का विचार जानकर कृपा से उनका भी व्याकरण किया | 

सुखविहार-परिवर्त नाम के त्रयोंदश-परिवतं में भगवान्‌ कब्ताते हैं कि जो बोधिसत्व 
श्राचार गोचर में प्रतिष्ठित हो, सुख-स्थित हो, धर्मप्रेम से पूर्ण हो और मैत्री-विहार से युक्त 
हो ऐसा ही बोधिसत्व इस धमंपर्याय का उपदेश करने योग्य है । 

चतुर्दश बोधिसत्व पृथिवी-विवर-समुद्गम-परिवर्त में गंगा नदी बालुकोपम क्षख्या के 
बोधिसत्वों का दर्शन होता है। तथागतायुष्प्रमाण-परिवर्त नामक पंद्रहव परिवत॑ में बुद्ध के 
लोकोत्तर भाव का परिचय मिलता है । 

वहाँ भगवान्‌ कहते हैं--हे कुलपुत्रों |! लोग ऐसा मानते हैं कि भगवान्‌ शाक्‍्यमुनि ने 
शाक्यकुल से अभिनिष्क्रमण करके गया में बोधिमण्ड के नीचे श्रनुत्तरा सम्यक-संबोधि की प्राति 
की है | दे कुलपुत्र | ऐसा नहीं है। श्रनेक कोटि कल्पों के पहले ही मैंने सम्भक-संत्रोधि की 
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प्राप्ति की है । जब से मैंने इस लोकधातु में सत्वों को धर्मोपदेश देना प्रारंभ किया है, तब से 
आजतक मैंने जिन सम्यक्‌-सम्बुद्धों का परिकीतन किया है, दीपंकर प्रभनति तथागतों के निवौण का 
जो वर्णन किया है वह सत्र मैंने उपाय-कौशल्य से धर्मदेशना के लिए ही किया है । जो सत्व 
अल्पकुशल मूल संयुक्त है, उन्हें में कहता हूँ कि में दहर हूँ, अभी ही मैंने सम्यक-संत्रोधि की 
प्राप्ति की है। यह मेरा कहना केवल सत्वों के परिपाचनार्थ ही है। सत्वों के विनय के लिए 
ही ये स्वंधर्मपयाय हैं | सत्वों के ही उपकार के लिए. तथागत श्रात्मालम्बन या परालम्बन से 
उपदेश देते हैं | किन्तु तथागत ने सत्य का दशन किया है. कि यह त्रेधातुक न भूत है न श्रभूत, 
न सत्‌ है, न अ्रसत्‌ , न संसार है, न निर्वाण | वस्तुतः भगवान्‌ चिरकाल से अभिसंबुद्ध हैं 
झौर अ्रपरिमित श्रायु में रिथत हैं | तथागत अपरिनिबृत्त हैं, केवल वैनेयवश होकर परिनिर्वाण 
को बताते हैं:-. 


अपरिनिबृत्तर्तथागत: परिनिवौणमादर्शपति बैनेयवशेन | तथागत का प्रादुर्भाव दुलं॑भ 
है| यह बताने से वे लोग वीर्यार॑भ में उत्साहित होते हँ। इसीलिए मैं परिनिर्बाण को प्राप्त 
न द्वोते हुए भी परिनिर्बाण को प्रात होता हूँ । यह मृषावाद नहीं है; यह महाकरुणा है । 


सोलहवां पुण्यपर्याय-परिवर्त है। सत्रहवां श्रनुमोदना-पुण्यनिर्देश-परिव्त है। उसमें 
कहा है कि जो इस सूत्र की अनुमोदना करेगा वह शक्रासन और ब्रह्मासन का लाभी होगा | 
भ्रद्टारहवें धमंत्राणकानुशंस परिवर्त में इस सूत्र के धर्मभाणक के गुणों का वर्णन है | उन्नीसवें 
सदापरिभूत-परिवत में इस सूत्र के निन्दकों के विषाक बताये गये हैं । बीसवाँ तथागत घर्माभि- 
संस्कार-परिवत है | इक्कीसवें धारणी-परिवर्त में इस धर्मपर्याय की रक्षावरणगुप्ति के लिए अनेक 
घारणी मंत्र दिये गये हैं। बाईसवें मैयज्यराज-पूर्व-योग-परिवत में भैषज्यराज बोधिसत्व की 
चर्यो का वर्णन है | तेईसवें गद्गदस्वर-परिवर्त में गद्गदस्त्र बोघिसत्व का संवाद है | चौबीस 
4मन्तमुखपरिवर्त में श्रवलोकितेश्वर बोधिसत्व की महिमा का श्रदूभुत वर्णन है। भक्ति-मार्ग 
की चरम कोटि यहाँ मिलती है। पच्चीसवें शुभव्यूहराज-पूर्व॑योग-पारिवर्त में शुभव्यूह नाम के 
राजा की कथा है। छन्बीसवें समन्तभद्रोत्साहन परिवत में बताया गया है कि समन्तमद्र नामक 
अन्य बुढधक्षेत्र बोधिसत्व सद्धम॑-पुरडरीक के श्रवण के लिए, गद्धकूट पर्वत पर श्राता है | श्रन्तिम 
परिव्त का नाम है अनुपरीन्दना-परिवत । सद्धम॑पुण्डरीक का उपदेश करने पर भगवान्‌ धर्मासन 
से उठे और उन्होंने समी बोधिसत्वों को संत्रोधन करके कह्ा--द्वे कुलपुत्रों ! श्रसंख्य क्यों 
से संपादित इस सम्यक-संबोधि को में तुम्हें सोंपता हूँ । वद्द जैसे विपुल और विस्तार को प्राप्त 
हो ऐसा करो । सभी बोधिसत्वों ने भगवान्‌ का अ्रभिनन्दन किया। यहां सद्धमं-पुणडरीक सूत्र 
समाप्त होता है | 

सद्धम-पुण्डरीक सूत्र के इस संक्षित अवलोकन से मद्दायान बौद्ध-धर्म का हीनयान से 
संबन्ध स्पष्ट होता है | शारिपुत्र, मौद्गल्यायन जैसे धुरीण स्थविर श्रह॑ंतों को बुद्धयान की 
दीछा देने के लिए, भगवान्‌ ने यह द्वितीय धर्मचक्रप्रवतंन किया है | पालिग्रन्थों में भगबान्‌ का 
उपदेश दो प्रकार का बताया जाता है । एक केवल शीलकथा, दानकथा, श्राद्वि उपासकोचित 
धम्मं की देशना है; दूसरी “सामुकूकंसिका धम्मदेसना” है. जिसमें चतुरायंसत्य का उपदेश है 
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जो भिक्तु होने योग्य व्यक्तियों को दिया जाता है। सद्धम-पुण्डरीक में चतुरायैसत्य की देशना 
ओर सर्वज्-ज्ञान-पर्यवसायी देशना यह दो देशनाएँ हैं। ये द्वितीय देशना मगवान्‌ ने शारिपुत्र 
को पहले ही क्‍यों नहीं दी ! इसका उत्तर यह है कि यह भगवान्‌ का उपायकोशल्य है । द्वितीय 
देशना ही परमार्थ देशना है। इस द्वितीय धर्मचक्र-प्रवर्तन में शारिपुत्र श्रादि समी महास्थविर 
श्रहतों को तथा महाप्रजापती गोतमी आदि स्थविराओ्ों को श्राश्वासन दिया गया है कि बे 
सभी भविष्य में बुद्धत्व को प्राप्त होंगीं। हीनयान में उपदिष्ट धर्म भी बुद्ध का ही है । उसे 
एकान्ततः मिथ्या नहीं कहा है। वह केवल उपाय-सत्य है। परमार्थ-सत्य तो बुद्धयान ही है । 
इस प्रकार महावस्तु और ललित-विस्तर में ही हम भगवान्‌ का लोकोत्तर-स्वरूप देखते हैं | 
सद्धर्-पुरडरीक में यह स्वरूप ग्रधिक स्पष्ट होता है | 


सद्धमें-पुण्डरीक में यद्यपि बुद्धयान और तथागत की महिमा का प्रधान वर्णन है तथापि 
इस ग्रन्थ के कुछ अध्यायों में अवलोकितेश्वर श्रादि बोधिसत्वों को बुद्ध के तुल्य स्थान 
दिया गया है। समन्तमुख-परिवर्त नाम के चौबीसवें परिवर्त भे अवलो कितेश्वर बोधिसत्त्व की 
महाकरुणा का अद्भुत्‌ वर्णन है। अन्य बोधिसत्व और श्रवलोकितेश्वर बोधिसल में 
अन्तर पह २ कि अ्रवलोकितेश्वर बोधिसत्व ने बोधि की प्राप्ति की है, किन्तु जब तक संसार 
का एक भी सत्व दुःख में बद्ध रहेगा तबतक निर्वाण प्राप्त न करने का उनका संकल्प है । 
वास्तव में वे बुद्ध ही हैं, किन्तु बिस प्रकार अन्य बुद्ध निर्वाण को यथा समय प्राप्त होते हैं उस 
प्रकार अवलोकितेश4र निर्वाण में प्रवेश न करंगे। बे सदा बोधिसत्व की साधना से सम्पन्न हैं | 
इससे उनकी श्रेष्ठता कम नहीं होती । सद्धमंपुण्डरीक में कहां है-- 


यल्‍्च कुलपुत्र द्वाषष्टीनां गंगानदीवालुकासमानां बुद्धानां मगवतां सत्कार कृत्वा पुण्या- 
मिसंस्कारो यश्चाप्नली कितेश्वरस्थ बोधिसत्वस्थ महासत्वस्यान्तश्श एकमपि नमस्कारं कुर्यान्नामघेय॑ 
च धारयेत्समो5न घिक्रो इनतिरेकः पुर्याभिसंस्कार उमयतो भवेत्‌ | | सद्धमं० परिव्त २४ ] 


श्रवलो कितेश्वर वोधिसत्व का नाम मात्र भी अनेक दुःखों और आपदाओं से रक्षण 
करता है | महान्‌ अ्रभिस्कन्ध से, वेगवती नदी के भय से, समुद्रप्रवास के समय कालिकावात से 
रक्षण करने की शक्ति एकमात्र श्रवलोकितेश्वर के नामोच्चारण में है । अ्रवलोकितेश्वर की 
भक्ति में बोधिसत्व-उपासना का प्रबल प्रारंभ इम देखते हैं | 


कारयड-ब्यूह-का रणड-व्यूह नाम के एक महायानयूत्र में इस बोघिसत्व की महिमा का गान 
है | इसे गुण-कारणड-ब्यूह भी कहते हैँ | यह अन्य गद्य और पद्म दोनों में मिलता है। गद्य 
कारणड-व्यूह को सत्यत्रतसामभ्रमी ने ई० १८७३ में प्रकाशित किया था। पद्म कारणड-ब्यूह से 
एक विशेष सिद्धान्त का उल्लेख है | सद्धम॑-पुणडरीक में ही गौतमबुद्ध की,श्रनेक कल्‍्पों के पहले 
ही, वीतरागता या बुद्धत्व की प्राप्ति का वर्णन मिलता है। पद्म कारएड-व्यूह में 'श्रादि-बुद्ध” की 
कल्पना मिलती है। योगदशंन के नित्यमुक्त और सर्वश्ञ ईश्वर की कल्पना से यह कल्पना 
मिलती जुलती है। इतना ही नहीं यह आदिबुद्ध जगत्‌ का कर्ता भी है। 'समस्त-विश्व के 
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प्रार॑म में 'ल्वयम्भू” या 'अआदिनाथः नाम के आदिबुद्ध/ प्रकट हुए ओर उन्होंने समाधि से 
विश्व को निर्मित किया । उनके सत्व में से श्रवलोकितेश्वर की टलसति हुई, जिसके शरीर से 
देवों की सृष्टि हुईं। यहाँ हमें पुराणों का सा वर्णन दृष्टिगोचर होता है। मैत्रेयनाथ श्रपने 
महायान-सूज्ालंकार (६, ७७ ) में कहते हैं कि आदिबुद्ध कोई नहीं है । इस खण्डन से 
श्रनुमान होता है कि आदिबुद्ध की कल्पना ईसा की चौथी शती से पहले की है। अवलो- 
कितेश्वर भक्ति-सम्प्रदाय इस समय में खूब प्रचलित था। इसका प्रमाण यह है कि चीनी 
पर्यटक फाहियान ने ( जो ईसा की चौथी शती में भारत आया था ) लंका से चीन जाते समय 
समुद्रप्रवास में तूफान से बचने के लिए. अवलोकितेश्वर की प्रा थना की थी । अवलो कितेश्वर 
के अनेक चित्र और मूर्तियाँ मिली हैं, जिनका समय ४ वीं शती के समीप का माना जाता है । 
इस पद्म-प्न्थ का तिब्बती अनुवाद नहीं मिलता है किन्तु गद्य कारणद-व्यूह का तिब्बती भाषान्तर 
ईस्वीसन्‌ ६१६ में हुआ था, जिसमें ग्रादिवुद्ध का उल्लेख नहीं है | 


कारणड-व्यूह में अवलोकितेश्वर की महाकरुणा के अनेक वर्णन है। वह अ्रवीचि नरक 
में जाकर नारकियों को दुःख से बचाती है। बह प्रेत, भूत तथा राक्ष्सों को भी सुग्ब पहुँचाती 
हैं| श्रवलो कितेश्वर केवल करुणामूर्ति ही नहीं है| वद सूष्टि का स्लष्ा भो है । उसका रूप 
विराट है। उसकी आंखों से सूर्य और चद्ध, श्र, से महे श्वर, भुजाओं से ब्रह्नन आ्रादि देव, 
हृदय से नारायण, श्रन्त्य दन्‍्तों से सरस्वती, मुख से मरुत्‌ , पैरों से प्रशित्री और पे” से वरुण 
उत्न्न हुए हैं। उसकी उपासना स्वर्गापवर्ग की प्रापक 2 । कंरएड-ब्यूड़ में हम तंत्र और मंत्रों 
को भी पाते हैं । “5५ मणिय्ने हूं? यह पदक्षर मंत्र, जो आज भी तिम्बन में प्रतिष्ठा प्राप्त 
है, पहली बार कारणड-व्यूह में मिजता है | कुछ विद्वानों के अनुसार मशिप्ा अवत्तोकितेश्वर 
की अर्धागिन है | इस प्रकार कारएइ-व्यूह में हमें आदिबुड्, स्ष्टा-बुद्ध और मंत्र, तंत्रों से 
समन्वित बौद्ध वर्म का और भक्तिमाग का दर्शन होता है । 


पक्षोभ्यन्यूह व करुणा-पुणडरीक--- अन्ञोनयव्यूद७ और “करुणा-पुए्डरीक) 
नाम के और दो सूत्-प्थों में अनुक्रम से बुद्ध अन्ञोभ्य और पद्मोत्तर के लोकों 
का वर्णन मिलता है। ये दोनों ग्रम्थ ईसा की चौथी शती के पहले चीनी भाषा में 
अनूदित हुए थे | बोधिसतल अवलो कितेश्वर से सम्ब्द एक बुद्ध हैं, जिन्हें अमिताभ कहते हैं।.. 


, पैलाबतौ-ब्यूह-सुलावती-व्यूह नामक महायान सूत्र में बुद्ध अमिताम के सुखावती लोक 
5 बर्णन है | संस्कृत में इसके दो ग्रन्थ उपलब्ध हैं | एक ग्रन्थ विस्तृत है और दूसरा संक्षिप्त | 
पहले का प्रकाशन श्रौर अंग्रेजी भावान्तर मैक्समूलर ने, दूसरे का फ्रच-भाषान्तर भी जापानी 
विद्वानों ने किया | 


पुण्य संभार? की कल्पना सुखावती-व्यूह में अधिक प्रबल है | सुखावती, यह बौद्धों का 
नन्दनवन है जहां बुद्ध श्रमिताभ का, जिन्हें श्रमितायु भी कहते हैं, राज्य है। जो व्यक्ति 
पृण्यसंभार को प्राप्त करके मृत्यु के समय बुद्ध श्रमिताभ का चिन्तन करता है वह इस बुद्धशोक 
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को प्राप्त होता है | इस बुदलोक में नरक, प्रेत, असुर और तियंश्नलोक का अभाव है। वहाँ 
सदाकाल दिन है, रात्रि नहीं है। सुखावती में गर्भज जन्म नहीं है । वहाँ सभी सत्व;औपपादुक 
हैं और कमलदल से उद्भुत होते हैं। यहाँ के सत्न॒ पाप से सर्वथा बिरत हैं और प्रज्ञा से 
संयुक्त हैं । 
दीर्घ सुखावती-ब्यूद्र के कुल बारह भाषान्तर चीनी भा में हुए थे जिनमें से श्राज 
केवल पाँच दी चीनी त्रिपिटक में उपलब्ध हँ | इनमें से सबसे पुराना भातान्तर ई० सन्‌ १४७ 
औ्ौर १८६ के बीच का है | संछिस सुखावती-ब्यूद्द का चीनी-भा॥न्तर कुमारजीब, गुणभद्र, और 
शुआआन च्वांग ने किया था। अमिनतायुर्ध्यान-सृत्र नामक एक और ग्रन्थ चीनी भाषा में उपलब्ध 
है, जिसमें सुखावती को प्राप्त करने के लिए अनेक ध्यानों का वर्णन है। शताब्दियों से ये तीन 
ग्रन्थ चीन और जापान के अश्रमितायु के उपासक-त्रैद्धों के पत्रित्र ग्रन्थ माने जाते हैं | वहाँ 
आज भी अ्रमिद के नाम से अ्रमितायु की पूजा प्रचलित हैं और जापान में जोडो-शु और 
शिन.शु ये दो बौद्ध सम्प्रदाय केवल अ्रमितायु के ही उपासक हैं | 


आयशुद्धावतंसक--त्रो घिसत्त-उपासना का परमप्रकर्त हम आयेजुद्धावतंसक! नाम 
के महायान सूत्र में पाते हैं। इस ग्रन्थ का उल्लेख महाब्युपत्ति ( ६५, ४ ) में 
थ्राता है। चीनी तजिपिटक श्रौर तिव्बतों कांजुर में अदतंसक-साहित्य पाया जाता है| 
इस नाम का एक बौद्ध-निकाय ईसा को छुटी शर्ती में उसन्न हुआ | उसी का यह 
पवित्र-ग्रन्थ है। जापान का केगोन-( ९8०) ) निकाय भी इसे मान्यता देता है। 
चीनी परम्परा के अनुसार छुः मिन्र-मिन्न अ्रवतंसक-सूत्र थे, जिनमें लत्तीस हजार से 
लेकर एक लक्ष गायाओ्रीं का संग्रद दै। इनमें से छुत्तीस हजार भाथाशओ्रों का चीनी- 
भाषान्तर बुद्धभद्र ने अन्य भिन्चुओं के सहयोग से ई० ४१८ मे किया था। शिक्षानन्द ने 
४५००० गाथा-अन्य का भाषान्तर सातवीं शर्ती म किया था। 'तंसक-सूत्र मूल संस्कृत में 
अभी उपलब्ध नहीं है। किन्तु गण्ड-्यूद-महायान! सूत नामक ग्रन्थ संस्कृत में मिला है जो 
चीनी श्रवतंसक रत से मिज्ञता जुलता है | इस ग्रन्थ का प्रकाशन डाक्टर सुजूको ने कियोयो से 
सन्‌ १६३४ में किया था। 


गयड-ब्यूद--प्रो धिसत्व-उपासना के अध्ययन में गश्डव्यूह-मद्ायानसूतर महत्वपूर्ण है। 
ग्रन्थ का प्रारंभ इस प्रकार है। एक समय भगवान्‌ श्रावस्ती के जेतवन में महव्यूह कूटागार में 
विद्वार करते थे | उनके साथ समन्तभद्र और मंजुश्री श्रादि प्रमुल पाँच हजार बोधिसत्व ये। ये 
सभी बोधिसत 'समन्तमद्र-बरो विसल-चर्या? में प्रतिठ्ठित थे । वे सवेज्ञाता शागाभिलापी थे। उन्होंने 
इच्छा की कि भगवान्‌ उन्हें-पूव॑-सर्वज्ञता-प्रस्थाग! आदि अनेक चर्यायं तथा 'तथागत स्वेसत्व- 
देशना-नुशासनी प्रातिहाय! आदि अ्रनेक प्रातिहार्य बताये | तत्र भगवान्‌ - सिंह विजुम्मित नाम 
की समाधि में समाहित हुए और उसी समय अवर्नीय प्रातिहार्य दिख्खलायी पड़े । जिन्हें देखने के 
लिए श्रागे दिशाओं के सहस्तों बोघिसत्व वहां ग्राकर उपस्थित हुए | वहां उपस्थित सभी बोधि- 
सत्वों ने इस महान्‌ प्रागिहार्य को देखा। वहीं पर शारिपुत्र, मौद्गल्यायन, महाकाश्यप, श्रादि 


१२९ बोख-धंम -दृशन 


प्रमुख महाभावक उपस्थित ये | लेकिन वे इस श्रद्धुत प्रातिहायय को देख न सके | जिस प्रकार 
गंगा महानदी के दोनों तीर पर सैकड़ों प्रेत क्तुत्पिपासा से पीड़ित होकर भ्रमण करते हैं किन्तु 
ड्स गंगानदी के जल को नहीं देख सकते, या देखते भी हैं तो उसे निरुदक ओर शुष्क ही 
देखते हैं, उसी प्रकार वे स्थविर मद्ाश्रावक जेतवन में स्थिर होने पर भी स्वशताविपक्तिक श्रविद्या 
के पटल के कारण तथा सबंशता भूमि कुशलमूल के अ्रपरिग्रह के कारण तथागत के उस मदान्‌ 
प्रातिहाय को देख न सके | तब समन्तभद्र बोधिसत्व ने उस बोधिसत्व-परिषद्‌ को भगवान्‌ के इस 
महान्‌ समाधि ओर प्रातिदहाय का प्रकाशन और उपदेश किया। तब भगवान्‌ ने उन बो घिसत्वों 
को सिंह-विजुम्मित-समाधि में संनियोजन करने के द्वेतु श्रुविवरान्तर के उर्णंकोश से “धर्मधाठ 
समन्त द्वार विशप्ति व्यध्वावभासः नामक रश्मि निश्वारित किया | जिससे दश दिशाश्रों के सर्वे 
लोक-धातु का अवमासन हुआ।। उन योधिसत्वों ने बुद्धानुभाव से वहीं बैठकर दश दिशाओं के 
लोक-घातठु का विशद्‌ दर्शन किया । तब उन्होंने दश दिग-लोकधातु में सहस्तों वोधिसत्वों को देखा 
जो सर्वंसत्वों को मद्ाकरुणा से प्लावित करते थे | कोइ बोधिसत्व श्रमण रूप से,कोई ब्राक्षण रूप 
से, कोइ वांणुक्‌ रूप से, कोइ वैद्य, नतंक या अन्य शिल्पाधार रूप से सब ग्राम, निगम, नगर 

जनपद, राष्ट्रों म॒ श्रनन्त सत्वों के द्वित के लिए प्रदत्त थे | सत्वपरिपाक विनय के हेतु से ये 
वो घिसलचर्या में प्रवृत्त थे | तब मंजुश्नी बोंधिसव भी अनेक देव, देवता और बोधिसत्वों के 
परिवार के साथ अपने विहार से निकले और भगवान्‌ की पूजा करके सत्वपरिपाक के देतु दक्षिणा 
पथ की औ्रोर विहार करने लगे। 


तब आयुध्मान्‌ शारिपुत्र ने बुद्धानुभाव से मंजुश्री बोधिसत्व की कृपा से इस विद्दार को 
देखा और भगवान्‌ को प्रणाम कर साठ मभक्तुओं के साथ उन्होंने मंजुश्री बोधिसत्व का अनुगमन 
किया | प्रवास में शारपुत्र ने मंजुश्नी बो।धर्संव के महान्‌ विभूति की प्रशंसा की। जैसे जैसे 
शारिपुत्न उनका गुण॒कातन कंरत वैसे वेंस उन साठ मिक्तुओं के चित्त प्रसाद को प्राप्त द्वोते थे | 
बुद्ध-धर्मों में उनके चित्त परिणत हुए । उन्होंने मंजुश्री के चरणों को प्रणाम किया श्रौर उनसे 
प्राथना की कि उनको भी इस बोधिसत्-विभूति की प्राप्ति हो । 


तब मंजुश्री बोधिसत्व ने उन भिक्तुओं को कहा--मिक्तुओं | दश प्रकार के चित्तोत्पाद 
के समन्वागम से मद्दायान-सँप्रस्थित कुलपुत्र तथागतमूमि को प्राप्त होता है। सर्व-तथागत-दरशने- . 
पयु पासन और पूजा-स्थान में, सवंकुशल-मूलों के उपचय में, स्वधर्म-पर्यंपण में, सर्वबोधिसत्व- 
पारमिताप्रयोग में, सर्वबोधिसत्व-समाधि-परिनिष्पादन में, सर्व अ्रध्वपरंपरावतार में, दशदिक्सव॑- 
बुद्धच्षेत्-समुद्रत्करणपरिशुद्धि में, सर्बसलघातुपरिपाक विनय में, सर्वक्षेत्रकल्प बोधिसत्वचयौनिर्डार 
में, सवंबुद्धक्षेत्र परमागु रज:समपारमिताप्रयोग से एक एक करके सर्व॑सत्व धातुओं को परिमोचन 
करनेवाले बल के निष्पादन में जो कुलपुत्र प्रसादयुक्त चित्तोप्राद करता वही तथागतभूंमि को 
प्रात्त होता है 


मंजुभी से इस घर्मनय को सुनकर «वे भिक्ु--सर्बबुद्धविदर्शनासंगविषयः नाम के 
समाधि क्षो प्राप्त हुए । उसके अनुभाव से उन्होंने दशदिशाश्ं के तथागतों का और सत्वों का 


सच्दम्र अध्याय १९ 


दर्शन किया | उन लोक-धातुश्रों के प्रत्येक परमाणु तक का उन्हें दर्शन हुआ | इस प्रकार 
सर्वबुद्धधर्मों की परिनिष्पत्ति में वे भिक्तु प्रतिष्ठित हुए | 

तब म॑जुभी बोधिसत्व ने उन भिक्तुओं को सम्यक्संबोधि में प्रतिष्ठित करके दक्षिणापथ के 
धन्याकर नाम के महानगर की ओर प्रस्थान किया। वहाँ पहुँचने पर उन्होंने 'धर्मघातु- 
नयप्रमासः नाम के सूत्रान्त का प्रकाशन किया। वहाँ उनकी परिषद्‌ में सुधन नाम का एक 
श्रेष्ठिपुत्न बैठा था | उसने मंजुश्री बोधिसत्व से इस सूत्रान्त को सुना। अनुत्तर-सम्यक-संबोधि की 
अभिलाषा से उसका चित्त व्याकुल हुआ और उसने मंजुश्री के पास बोधिसत्व-चर्या की 
पूत्ति के उपदेश की प्रायना की । 

मंजुश्री ने सुधन श्रेष्टिपुन्न का साधुकार किया और कहा--साधु ! साधु ! कुलपृन्र ! 
यह श्भिनन्दनीय है कि तुमने श्रनुत्तरा-सम्यक-संबोधि में चित्त उत्नन्न किया है और श्रव 
बोधिसत्व-मार्ग क्वो पर्णं करना चाहते हो | हे कुलपुत्र | सवश्ञता-परिनिष्पत्ति का श्रादि और 
निष्यन्द है:--कल्याण-मित्रों का सेवन, भजन ओर पयु पासन | इसी से दे कुलपुत्र | 
बोधिसत्व के 'समन्तभद्रचर्यामण्डल” की परिपूर्णता होती है। दे कुलपुत्र | इसी दक्षिणापथ 
के रामावतंन्त जनपद में सुग्रीव नाम का पर्वत है। वहाँ मेघश्री नाम का भिक्तु है | तुम उसके 
पास जाकर बोघिसत्वचर्या को पूछो, वह कल्याणमित्र तुम्हें 'समन्तभद्रचर्या-मण्डल? का 
उपदेश देगा । 

आय सुधन ने मंजुश्री से विदा ली और मेघश्री के पास पहुँचा । मेघश्री ने उसे सागर- 
मेघ नामक भिक्तु के पास अन्य जनपद में भेजा । इस प्रकार करीब पचास भिन्न-भिन्न जगहों पर 
सुधन ने भिन्न-भिन्न कल्याणमित्रों की पयु पासना की | प्रत्येक कल्याणमित्र ने उसका अश्रभिनन्दन 
करके उसे बोधिसलचर्या में एक एक श्रेणी आगे बढदाया। श्रपनी अ्रपनी साधना बतायी। 
भारतवर्ष के कोने-कोने में आय सुधन ने इस प्रकार चंक्रमय जिया । उसने बुद्धमाता माया से 
आर बुद्धपतनी गोपा से भी भेंट की । गोपा से उसने जो प्रश्न पूछे हैं, वे बहुत ही गंभीर हैं । 
उसने गोपा को अंजलिबत्रद्ध होकर कहा--आर्ये | मैंने अनुत्तरा-सम्यक्संबोधि में चित्त उत्पाद 
किया है, किन्तु बोधिसत्व संसार में संसरण करने पर मी संसार-दोधों से किस प्रकार लिप्त नहीं 
होते, यह मैं नहीं जानता | आ्राये | बोधिसत्व सर्वधर्म-समता-स्वभाव को जानते हैं पर श्रावक- 
प्रत्येक-बुद्धभूमि में पतित नहीं होते | वे बुद्धधर्मावभास-प्रतिलब्ध होते हैं किन्तु बोधिसत्वचर्या का 
व्यवच्छेद नहीं करते हैं | बोधिसत्व-भूमि में प्रतिष्ठित होकर भी तथागतविषय को सन्दर्शित करते 
हैं | सव॑लोक-गति से समतिक्रान्त होते हैं श्रोर सबंलोक-गतियों में विचरण भी करते हैं। 
धर्मकायपरिनिष्पन्न होते हुए भी श्रनन्तवर्ण और रूपकाय का अभिनिहार करते हैं। अलक्षण 
धर्मपरायण द्वोते हुए मी स्ववर्णसंस्थान-युक्त रः:राय का दशन देते हैं। अनभिलाप्य सर्वधर्म- 
स्वभाव को प्रास होते हुए भी सर्व वाक्पथ-निरुक्ति-उदाहारों से सत्वों को धर्म की देशना 
देते हैं, सवंधमों को निःसत्व जानते हुए भी सत्व धातुविनयप्रयोग से निबत्त नहों होते | स्वधर्मों 
को अ्रनुत्पाद-अनिरोध कददते हुए. भी स्वतथागत-पूजोपस्थान से विरत नहीं होते। स्वंधरमों 
को अकर्म-अविपाक मानते हैं परन्तु कुशल-कर्मामिसंस्कार-प्रयोग से विरत नहीं होते। आये | 

ब्हे९ 


११९ बौद-धम-दुशे 


बोधिसत्वचयों के इस आ्राश्नयंकारक विरोध को मैं नहीं जान पाता हूँ। आये! आप मुझे 
इसका उपदेश दें। 

श्राय॑ सुधन के ये प्रश्न शन्यवाद और बोधिसत्व-यान के परस्पर संबन्ध के बारे में बहुत 
ही मार्मिक हैं | गोपा से उसे उत्तर नहीं मिला । कल्याणमित्र की खोज में धृम्ते-धूमते वह 
अन्त में समुद्रकच्छ नामक जनपद में वैरोंचनव्यूहालंकार नामक बिहार के कूटगार में मैत्रेय 
बोधिसत्व के दर्शनार्थ उपस्थित हुआ | उसने मैत्रेय का दर्शन किया और कहा --आार्य ! मैं 
अनुत्तरा-सम्यक्‌-संबोधि में श्रभिसंप्रस्थित हूँ, किन्तु बोधिसत्वचर्या को नहीं जानता हूँ । शा ! 
आपके बारे में व्याकरण हुआ है कि श्राप सम्यक्‌-संत्रोधि में केवल एक-जातिप्रतिवद्ध हैं । 
झाये | जो एक-जातिप्रतिबद्ध है उसने सव॑ बोधिसत्व-भूमियों को प्राप्त किया है, सह उस 
सर्वश्ञ ज्ञान-विषय में अ्रभिषिक्त हुआ है जो सव॑-बुद्धधर्मों का प्रभव है। थ्रार्य | श्राप ही मुझे 
धोधिसत्वचर्यी को बताने में समय हैं | 

तब आर्य मैत्रेय ने श्राय॑ सुधन की भूरि-भूरि प्रशंसा की और बोधिजित्तोत्पाद का 
माहात्म्य बताकर कहा 5---“कुलपुत्र | तुम बोधिसत्वचर्या को जानने के लिए उत्मुक हो तो इस 
वैरोचनव्यूहालंकारगर्भ के मदाकूठ के अभ्यन्तर में प्रवेश करके देखो | वहां तठम जानोगे कि 
किस प्रकार बोधिसत्वचया की पूत्ति होती है और उसकी परिनिष्पत्ति क्या है”। मैत्रेय के 
अनुभाव से सुधन ने उस कूटागार में विराट दर्शन किया। सब सल्यलोकों के बुद्धों का और 
बोधिसत्वों का उसे दशेन हुआ । यह सारा वर्णन अत्यन्त रोमाँचकारी है | धर्म के विकास में, 
भक्ति-परम्परा में, बौद्धधर्म में, इन विराट दशनों की बाढ़ सी आयी है; जिसका परम प्रकर्प हम 
यहाँ देख सकते हैं | उसे देखकर सुधन स्तिमित हुआ । यह सारा प्रातिहाय आये मैत्रेय का ही 
अनुभाव था । श्रार्य मैत्रेय ने उसे समाधि से डठाकर कहां :--कुलपुत्र ! यहीं धर्मों को धमंता 
है | मायास्वप्रप्रतिमासो पम यह सारा विश्व है। कुलपुत्र ! तुमने श्रमी बोधिसल्व के 'स्वन्य- 
ध्वारम्बण ज्ञानप्रवेशासंमो यस्मृतिव्यूद-गत” नाम के विमोत्ष को ओर उसके समाधि प्रीति सुर 
को प्राप्त किया है । कुलपुत्र ! जो तुमने श्रभी देखा वह न कहीं से आया है न कहां गया हैं । 
इसी प्रकार दे कुलपुत्र ! बोधिसत्वों की गति है । वह अ्चलनास्थान गति ई। वह अनालया- 
निकेतन गति है, वह श्रच्युत्युपपत्ति गति है। वह श्रस्थासंक्रन्ति गति है । वह अ्रचलनानुत्यान 
गति है। वह अ्रकर्मविषपाक गति है। वह अनुत्पादानिरोध गति है। बह अनुच्छेदाशाशवत- 
गति है। ऐसा होने पर भी हे कुलपुत्र ! बोधिसत्व की गति मद्गाकरंणा-गरति है। महमैत्री- 
गति है, शीलगति है, प्रणिधानगति है, श्रनभिसंसश्कार गति है, अ्रनायूह-वियूद गति है 
प्रशोेषायगति है. और नि णिसंदर्शनगति है। हे कुलपुत्र | प्रशापारमिता बोषिसलों की 
माता है, उपायकरौशल्य पिता है, दानपारमिता स्तन्य है, शीलपारमिता धातृ है, ज्ञान्तिपार- 
मिता भूषण है, वीर्यपारमिता संवर्धिका है, ध्यानपारामता चर्याविशुद्धि है, कल्याणमित्र उसका 
शिक्षाचार्य है, बोध्यंग उसके सहायक हैं, बोधिसत्व उसके भाई हैं, बोधिजित्त उसका कुल है। 
इससे हे कुजपुत्र | बोधिमत्व बालएथग्जनभूमि को अ्रवक्रान्त करके तथागतमूमि में प्रतिपन्न 


होता है | 
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४ कुलपुत्र | मेने तुके संच्तेत में बताया है। परन्तु हे कुलपुत्र | तुम वोधिसत्वचया के 
भार मे उस कल्वाणमित्र मंजुश्ी के पास जाश्रों और प्रश्न कगे। वह मंजुश्ी बोधिसत्व 
परमपारमिता-प्राम्त है | 

तब सुधन ने परमभक्ति से मंत्ु्नी की प्रार्थना की । दश हजार योजन दूर पर स्थित 
मंजुश्री त्रो घिरव ने महाकरूणु। से प्रेस्ति हो उसके मस्तक यर अपना आाशीर्वाद-हस्त रुवकर 
उसका अधिनस्दन किया । उसे असंख्य धरम में प्रतिष्ठित किया, अनन्तज्ञानमद्रावभास को प्राप्त 
बराया, अ्पथन्तत्नोधिसव-बास्णी प्रतिभाग समावि-श्रमिज्ञानान से बिमूषित किया और उसे 
समन्तभद्रलयायागटल में प्रतिड्रित किया । 

इस प्रकार गण्टब्यूड़ मे हम वो धिसल्- वपासना का अ्रति सुन्दर बग॒न देखते हैं | भाषा 
वगानशली श्रार कथामाग की दृष्टि से यह ग्रस्थ अदभुत है । लजित-विम्तर, सद्धमं पुएडरीक, 
दार्ण टव्यूद, सुसावनीसट और गणटब्यूद में एम जोधिसत्-ठुपासना का प्रकप देखते हैं। बोधि- 
सवयान भें वग्ड-यद ने कलश चढड़ा दिया हैं। आश्रय नहीं कि यह ग्रन्थ अवतंसक सूत्र? के 
नाम से दो परिचित है । 

सच छ८- टपर्गंसक सूज के साभान हा चॉनियों का एक और मौलिक ग्रंथ हैँ जिसे 
क्‍त्नकूटा' करते हैं। तिव्वती कार्युर में सा बट संग्र्न हैं। यह ४६ सूत्रों का एक संग्रह ग्रन्थ 
है जिस अनीग+ पट, मंजु्थी-बुद्धल्षेत-गुण हे, जषिसल-पिटक, वितापुत्र-समागम, काश्यप 
पसिवते, अड्रातववायुच्डः आदि अनेक ग्रे छोट ग्न्य सम्मिलित हैं | तारानाथ के अनुसार 
पत्नकूल- पा पर्याय! सामका ग्रन्थ ( जिसमे एक सहस्ध अध्याय थे / कमिप्क के पुत्र फे समय मं 
रेया गया था। इसके कुछ मीलिक संन्‍्कृत-माग खुतन के समीप मिले हैं। कुल विद्वानों का 
मत है कि रूनकूछ और काश्यप-पसिता! एक ही ग्रन्थ हैं और स्नकूट में अन्य अन्यों का 
मंग्रद याद में हुआ है | 

काश्यप परिवत मे भगवान को भिर्न महाताश्यथ स से दर हूँ बोभिसजयान झोर 
शुस्पता का >सम बार बार उल्लेस श्राता | "क जगह पर तो यहाँ तक कहा हैं. कि तथागत 
पे भी बोस 4 का पूजा क्विक फलयद है । “द काश्यप ! जिसप्रकार प्रतियदा के चद्ध की 
विशे। पज। होती है, पूर्णिमा के चस्द्र की विशे4 पूजा नहीं होती, उसी प्रकार मेर अनुयायियों 
को साहिए कि वे तथागत से भी विशेत्र पूजा भोधसल की करें। क्योंकि तथागत ओोधिस्ों से 
ही झपन्न होते है 

काश्यपर्पाखत का चीनी अनुवाद ई० सन्‌ १७८ ओर श्८४ के बीच किया गया था, 
ऐसी मान्यता है । र्नकूट! में अनेक परिष्रच्छायें संणद्ीत हैं | 

परिए्च्दा-मनन्‍्थ --राष्ट्रपाल परिएरच्छा में ८. परिवर्त हैं। प्रथम पाखित का नाम निदान- 
रिबितें हैं। एक समय भवान्‌ राजए म॑गृध्र कूट पर ग्रनेकः वो भिसत्वों के परिवार मे 
बर्मदेशना देते थे | उस समय प्रामोद्यराज नाम के बोधिसत्व ने भगवान्‌ को स्तुति 
की और अनिमेव नयनों से तथागत-काय को देखते हुए गम्भीर, दुखगाह, दुदृश 
पुरनुबोध, अतक्य, तकौवारत, शान्त, सूंदम धर्मथातु का उसे विचार आया। उसने देखा कि 
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बुद्धभगवान्‌ अनालयगगन-गोचर हैं। श्रनावरण-बरुद्धविमोत्ष की उसने अ्भिलाषा की । भगवान्‌ 
बुद्ध का काय श्रव, शिव और शाश्वत है। वह सर्व॑सत्वाभिमुल और स्बुद्धक्षेत्र-प्रसरानुगत 
है। इस गम्भीर धर्म का अवलोकन करके वह तृष्णीभूत हुआ ओर धर्मंधातु का ही विचार 
करने लगा | 

तब आयुष्मान राष्ट्रपाल श्रावस्ती से त्रेमास्य के अत्यय पर भगवान्‌ के दशन के लिए, 
श्राया | अभिवादन कर उसने भगवान्‌ को बोधिसल्नर्या के बारे में प्रश्न किया । भगवान्‌ ने 
उसे बोधिसत्वचर्या का उपदेश किया । यह सारा उपदेश पालि-अरंगुत्तरनिकाय का श्रनुसरण 
है | दे राष्ट्रपल ! चार धर्मो' से समन्वागत वोधिसत्व परिशुद्धि को प्राप्त होता है। कौन से 
चार ! अध्याशयप्रतिपत्ति, सर्बसत्वसमचित्तता, शून्यताभावना, और यथावादि-तथाकारिता | 
इन चार धर्मों से समन्वागत बोधिसत्व परिशुद्धि का प्रतिलाभ करता है| इसी प्रकार अन्य कई 
धर्मो' का उपदेश इस ग्रन्थ में श्राया है| प्रथम परिवर्त के अन्त में भगवान्‌ ने भविष्य का 
व्याकरण किया है कि बुद्धशासन विकृत होगा और भिक्तु असंयमी बनेंगे । यह व्याकरण हमें 
पालि के येरगाथा में आए, हुए व्याकरणों की याद दिलाता है | श्रनात्मवाद को मानकर चलने 
में तब भी कितनी कठिनाई थी यह निम्न श्लोकों से प्रतीत होता है--- 


यत्रात्म नास्ति न जीवो देशित पुदूगलोडपि न कर्य॑चित्‌ | 
व्यर्थ: श्रमोड्त्र घटते यः शीलप्रयोग संवरक्रिया च॥ 
यद्यस्ति चैव महायानं॑ नात्र हि आत्मसत्व मनुजो वा। 
बव्यथं; श्रमोड्त्र हि कृतों में यंत्र न चात्मसत्वउपलब्धि: || 
द्वितीय परिवते में पुण्यरश्मि नाम के राजकुमार की जातक-कथा है। 
(राष्ट्रपाल-परिएच्छा? का चीनी भाषान्तर ई० ४८५४ और ५६२ के बीच में हुआ था | 
इस ग्रन्थ का प्रकाशन एल. फिनो ने सन्‌ १६०१ में किया है। उरगपरिपृच्छा, उदयन-वत्सराज- 
परिए्च्छा, उपालिपरिएच्छा, चन्द्रोत्तरा-दारिका-परिए्च्छा, नेरात्म्यपरिषृच्छा आदि श्रनेक संवाद- 
ग्रन्थ भी उपलब्ध हैं, जिनका उल्लेख (शिक्षा समुच्चय? में मिलता है | 
दुशभूमीश्वर--+ो भी श्रवतंसक का एक भाग समझा जाता है | इस ग्रन्थ में दरश- 
भूमियों का वन है जिनसे बुद्धत्व की प्राप्ति होती है । “महावस्तु? में इस सिद्धान्त का पूर्वरूप -. 
मिलता है | दशभूमक इस सिद्धान्त का सबसे महत्वपूर्ण ग्रन्थ है | इस ग्रन्थ का चीनी अ्रनुवाद 
धमरत्त ने सन्‌ २६७ ० म॑ किया था | 


प्रश्ञपारमिता-सूत् 
महायान के वैपुल्यसूत्रों में दो प्रकार के ग्रन्थ पाये जाते हैं। एक में बुद्ध, बोधिसत्व 
बुद्धयान, की मद्त्ता बतलायी गयी है । ललित-विस्तर, सद्धम॑-पुण्डरीक श्रादि ग्रन्थ इस प्रकार 
के हैं | दूसरा प्रकार उन ग्रन्थों का है जिनमें महायान के मुख्य सिद्धान्त 'शूत््यता? या 'प्रशा? 


की महत्ता बतायी गयी है । ऐसा प्रन्थ है 'प्रज्ञापारमिता सूत्र? | एक औ्रोर शूत्यता और दूसरी 
ओर मदाकरुणा, इन दो सत्यों का समन्वय करने का प्रयत्न प्रश्ञापारमिता-सूत्र में दिखाई 
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देता है। श्रागे चलकर 'बोधिचर्याबतारः में आर्य शान्तिदेव ने इसी समन्वय को व्यवस्थित 
किया है । 

महायान साहित्य में प्रज्ञापारमिता-सूत्रों का स्थान महत्व का है। इन्हें हम आगम-प्न्य 
भी कद सकते हैं | इनकी संवाद-शैली प्राचीन है। दूसरे महायान-प्रन्थों में बुद्ध प्रायः किसी 
बोधिसत्व से संवाद करते हैं। यहाँ बुद्ध, सभूति नाम. स्थविर से प्रश्न करते हैं | शून्यता के 
बारे में इन ग्रन्थों में सुभूति और शारिपुत्र इन दो स्थविरों का संबाद बहुत ही तात्विक और 
गंभीर है | प्रज्ञापारमिता-सूत्रों की रचना भी प्राचीन है | ई० १७६ में प्रज्ञापारमिता-यूत्र का 
चीनी भाषान्तर हुआ था, जिससे संभत्र है कि खिम्तपूर्व काल में ही इनकी रचना हुई हो | 


नेपाली परम्परा के अ्रनुसार मूल प्रश्ञापारमिता-मदायान-सूत्र सवा लाख श्लोकों का था 
श्रौर क्रमशः घटा कर लक्ष, पत्चीस हजार, दशद्जार श्र आठहजार श्लोकों का सूत्र-प्रन्थ बना । 
दूसरी परम्परा के अनुसार मूलग्रन्थ आठ हजार श्लोकों का था जिसे 'अष्टसाहसिका प्रशापार- 
मिता? कहते हैँ | उसी को बढ़ाकर अनेक पारमिता ग्रन्थ बनाए, गए । यह परम्परा श्रधिक ठीक 
जँचती है | शुआान-च्वाज् ने अपने 'महाप्रज्ञा-पारमिता-सूत्र” में बारह भिन्न-भिन्न प्रज्ञापारमिता- 
सूत्रों का अ]ु4< किया है | चीनी और तिब्बती भाषा में इसके और भी अनेक प्रकार हैं,जिसमें 
एक लक्ष श्लोकों से लेकर 'एकाक्री प्रज्ञापारमिता? भी संगदीत हैं। संस्कृत में निम्नलिखित 
ग्रन्थ उपलब्ध हैं---१, शतमाहसिका प्रज्ञापारमिता, २. पंचविंशतिसाहल्षिका प्रज्ञापारमिता, ३, 
अष्टसाहसिका प्रश्ञापारमिता, ४, सार्थद्विसाइल्षिका प्रज्ञापारमिता, ४, सप्तशतिका प्रशापारमिता, ६, 
वज्रच्छेदिका प्रश्ञापारमिता, ७, अल्पाक्षरा प्रज्ञापारमिता, ८. प्रज्ञापारमिता-हृदय-सूत्र | इन 
सभी ग्रन्थों में अध्साहसिका प्रज्ञापारमिता सूत्र ही सबसे प्राचीनतम है, जिसका वर्णन हम 
यहाँ करेगे | 

अष्टसाहलिका प्रशापारमिता--ग्रन्थ के कुल वत्तीस परिदत हैं। प्रथम परिवर्त का नाम॑ 
है सर्वाकारशताचर्या-परिवत । ग्रन्थ का प्रारंभ इस प्रकार होता है --“ऐसा मैंने सुना। एक 
समय भगवान्‌ राजग्ह में णप्रकूट पर सार्थत्रयोद्शशत अहतों से परिवारित हो विराजमान ये | 
उस समा में आयुध्मान्‌ आनन्द को छोड़कर, शेप सभी अ्रहंत्‌ कृतकृत्य थे | उस सभा में भगवान्‌ 
ने आयुष्मान्‌ सुभूति से कद्दा--हे सुभूति | तुम्हें बोधिसत्व महासत्वों के प्रश्ञापारमिता की पूर्ण॑ता 
के बारे में प्रतिमान हो? | भगवान्‌ के इस वचन को सुनकर श्रायुष्मान्‌ शारिपुत्र के मन में 
संदेह हुआ--क्या स्थविर सुभूति अपने सामर्थ्य से यद प्रतिमान करेंगे या बुद्धानुभाव से ( 
स्थविर सुभूति ने उनके मन की बात बुद्धानुभाव से जानकर कहा-*अयुष्मान्‌ शारिपुत्र | जो 
कुछ भी भ्रावक भाषण करते हैं, उपदेश करते हैँ, या प्रकाशन करते हैं, वह सर्वथा तथागत का 
ही पुरुषकार है, क्योंकि दे शारिपुत्र | धमंता के “विलोम जो कुछ भावक करेंगे वह बुद्धानुभाव 
ही है, बुद्धों से ही प्रथम उपदिष्ट है |” 

तब अ्रायुष्मान्‌ सुभूति ने भगवान्‌ को अंजलि-बद्ध होकर कहा--भगवन | बोधिसंत्व- 
बोधिसत्व और प्रशापारमिता-प्रशापारमिता, ऐसा कहा जाता है; किन्तु भगवन्‌ |, किस धर्म का 
यह अधिवचन है ; मैं ऐसे किसी धर्म को नहीं देखता हूँ, न जानता हूँ, जिसे में बोघिसत्व कह 
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सकूँ या जिसे प्रज्ञापारमिता कह सकूँ | ऐसा होने पर भी चित्त में विपाद न लाकर प्रज्ञापारमिता 
की भावना करते हुए, भी, बोधिसत्व को चाहिये कि वह उस बोधिचित्त को परमार्थतः न माने; 
क्योंकि वह चित्त अनित्त है; चित्त की प्रकृति प्रभाखर हैं | ( तत्कस्प देतोः १ तथाहि तच्चित्त- 
मचित्तं प्रकृतिश्चित्तस्य प्रभाखरा ) | 

तब शारिपुत्र ने कहा - क्या श्रायुष्मन्‌ सुभूति ! ऐसा भी कोई नित्त है जो अ्रनित्त 
हो ! सुभूति ने कहा--क्या श्राथुप्मन्‌ शारिपुत्र ! जो अचित्तता है उस अचित्तता में 
अस्तिता या नास्तिता को उपलब्धि होती है ! 

शारिपुत्र ने कहा--नहीं । श्रायुप्मन मुभूति | यह “अचित्तता? क्या है ? 

सुभूत ने कहा--आयुष्मन्‌ | यह अचित्तता अधिकार अ्रतरिकल्ल है। ( अविकारा- 
युप्मन्‌ श्रविकल्पाडचित्तता ) | 

सुभूत का वचन सुनकर शारिपुत्र ने साथुवाद किया कि, हे आयुष्मन्‌ ! श्रावकर्मूम में 
भी, प्रत्येकबुद्धभूमि में भी श्रीर बोधिसत्भूमि में भी थो शिक्षा-काम है, उसे इसी प्रज्ञापारमिता 
का प्रवतन करना चाहिये । इसी प्रज्ञापारमिता में सबंतोधिसल-पर्म उप दृष्ट हैँ | उपायकोशल्य 
से इसी का योग करणाय है | 

तब सुभूत ने भगवान्‌ से फिर कहा--भगवन्‌ ! मैं बोघिसत्व का कोई नामथैव भी नहीं 
जान सकता हूँ; क्योंकि नामथेव भी अ्रविद्ययान है । वद ने स्थित है, न अ्ग्थित है ; ने विधित 
है न अविष्ठित है । और यह भी है भगवन्‌ ! कि प्रज्ञापारमिता मे विचरण करते हुए त्ोषिसल 
को न रूप में, न वेदना में, न संज्ञा में, न संस्कार में,न विज्ञान में स्थित दोना चाहिये | क्योंकि 
वह यदि रूप में स्थित होता है तो रूपामिसंस्कार में ही व्थित होता है, प्रज्ञापार्गगता में स्थित 
नहीं होता | इसलिए थ्रज्ञापारमिता की पूर्ति करने के इच्दुक बोधिसत्य को 'सर्ववरमीपरिण्हीतः 
नामक अप्रमाणनियत और असाधारण समाधि वी प्रामि करनी चाहिये। वड़ रूप का तथा 
संशञा"*“* 'विज्ञान का परिग्रद नहीं करता | ये... उसकी प्रज्ञापारमिता है | वह प्रज्ञा को बिना 
पूर्ण किए, अन्तरापरिनिर्वाण को भी प्राप्त नहीं कब्ता जनक कि वह दश तथागतबलों से अपरि- 
पूर्ण हो । यह भी उसकी प्रज्ञापारमिता ह | ४7५ यह धर्मता भी है कि रूप रूपस्वभाव से 
विरहित है, वेदना वेदना-स्वभाव से'** “विज्ञान विज्ञानस्थभाव से विरहित है । प्रश्ञापारमिता 
भी प्रशापारमिता-स्वमाव से विरहित है | सर्वज्ञता भी सर्वज्ञता-छमाव से विरद्धित है। लक्षण 
भी लक्षण-स्वभाव से विरहित है, स्त्रमाव भी स्रभाव से विरहित है । 

तब आयुष्मान्‌ शारिपुत्र ने सुभूत से प्रश्न करिया--क्या आयुष्मन ! जो बोधिसल 
यहाँ शिक्षित होगा, वह सर्वज्ञता को प्राप्त होगा ; 

सुभूति ने कह्य--जो बोधिसत्व इस ग्रज्ञापारमिता में, शिक्षित होगा वह सर्वश्ञता को 
प्राप्त होगा । क्यों; हे झआायुष्मन्‌ | सर्व धर्म अज्ञात हे, अनिर्थात हैं । ऐसे जानने पर बोधिसत्व 
स्वशता के आसन्न होता है। जैसे-जैसे वह सर्वज्ञता के आसन्न होता है वैसे-बैसे वह सत्व- 
परिपाचन, कायचित्तपरिणुद्धि, लक्षणपरिशुद्धि बुद्धक्षेत्रभुद्धि और बुद्धों से समवधान करता 
है | इस प्रकार दे आयुष्मन्‌ | प्रशापारमिता में विहार करने से सर्वजञना आ्रासक्ष होती है । 


सप्तम अध्याय थे ५9 $ 


तब शारिपुत्र ने भगवान्‌ से प्रश्न किया--भगवन्‌ | इस प्रकार शिक्षा पानेवाला 
बोधिसत्व किस धम में शिक्षा प्राप्त करता है ! 

भगवान्‌ ने कहा-शारिपुत्र | इस प्रकार शिक्षा पानेवाला किसी भी धर्म में शिक्षा नहीं 
पाता। क्यों; हे शारिपुत्र | धर्म वैसे विद्यमान नहीं हैं जैसे बाल और प्रथगजन उसमें 
ग्रमिनिविष्ट हैं । 


शारिपुत्र ने पछा--मगवन्‌ ! धर्म कैसे विद्यमान हैं ? भगवान ने कहा--ज़िस प्रकार 
वे संविद्यमान नहीं हैं, उस प्रकार वे मंविद्यमान हैँ, अविद्यमान हैं; इसलिए कहा जाता है कि 
यह अविद्या है | उसमें बाल श्रीर प्रथगजन अ्रमिनिविष्ट हैं। उन्होंने अ्रविद्यमान सर्वधर्मों की 
कल्पना की है। वे उनकी कल्पना करके दो अन्‍्तों में मक्त होते है; श्रतीतानागत-प्रत्युपन्न- 
धर्मों की कल्नना करते हैँ श्रीर नानारूपों में श्रनिनिविष्ट हैं। इस कारण वे मार्ग को नहीं 
जानते | यथामूत मार्ग को बिना जाने थे 4धातुक से मुक्त नहीं होंगे, और न वे भूतकोडि को 
जानेंगे | इसलिए व बाल और पए्थगजन दँ | जो बोधिसत है, व किसी भी धमम में श्रभिनिवेश 
नहीं करता । हे शारिपुत्र | बह बोधषिसत सर्वश्ता में भी शिक्षित नहीं होता और इसी कारण 

वंधर्मों + एजित होता है, सबंज्ञता को प्रात्त होता है । 

तब आयुप्मान, सुभूति ने भगवान्‌ से प्रश्न किया--भगवन्‌ | जो ऐसा पूछे कि 
क्या मायापुरुष सर्वज्ता म॑ शिक्षित द्वोगा ! स्बज्ञता को प्राप्त होगा ? ऐसे पछे जाने पर 
क्या उत्तर दिया जाय ! 

भगवान्‌ ने कहा --“सुभूति ! में तुमसे ही प्रश्न कग्ता हूँ क्या बद माया अलग है,औओर 
रूप अ्र॒लग है ! संज्ञा" विज्ञान अलग हें और माया अलग है ?” सुभूति ने कहा--“नहीं 
भगवान्‌ | रूप ही माया है, माया ही रूप है।  *'' विज्ञान है माया है, माया ही विज्ञान 
है” | भगवान्‌ ने कद्या--तो क्या सुभूति, यहीं, दस पति उपादाद स्कन्धों में ही क्या यह संज्ञा 
प्रशसि-व्यवहार नहीं है कि यह बोघिसल है? सुभूति ने क।-भगवन्‌ ! ठीक ऐसा ही 
है । भगवान ने रूपादि को मायोपम कहा है। यह पंचोपादान-स्कन्ध हो मायापुरुष है । किन्तु 
भगवन्‌ ! नवयानसंप्रस्थित वोधिसत्यों को यह उपदेश सुनकर संत्राम होगा। क्योंकि भगवन्‌ | 
फिर बोधिसत्व, क्या पदार्थ है ? उसे क्यों महासत्व कहा जाता है 

भगवान ने कद्दा - सुर्भात ! बोधिसत्व पदार्थ अपदार्थ है। स्वधर्मों में असक्तता में ही 
यह शिक्षित होता है | उसी से वह सम्यक-संब्रोधि को अ्रभिसम्बुद्ध करता है । बोध्यथ से वह 
बोधिसत्व महासत्व कह। जाता है। महान सत्वराशि में मदान्‌ सत्वनिकाय में वह अग्रता को 
प्रात्त करता है, इसलिए, वह महासत्व है | 

तब शारिपुत्र ने कहा--भगवन्‌ ! मैं मानता हूँ कि आव्मदशि, सलदृष्टि जीव-पुद्गल- 
भंव-विमव-उच्छेद-शाश्वत और सत्कायदृष्टि आदि महती दृश्यों के प्रददण के लिए धर्म का 


उपदेश करता है, इसलिए बोधिसत्व महासत्व कहा जाता है | 
तब सुभति ने कहा--भगवन्‌ ! बोधिचित्त जो सर्वज्ञतानित्त है, अ्रमाक्तव है और « 
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सब श्रावकप्रत्येक-बुद्धों के चित्तों से श्रसाधारण है। ऐसे महान्‌ चित्त में भी अनासक्त और 
अ्रपर्यापन्न होने से वह बोधिसित्व महासत्व कहा जाता है | 

शारिपुत्र ने पूछा--आयुष्मन्‌ सुभूति | क्‍या कारण है कि ऐसे महान्‌ चित्त में भी 
वह अनासक्त और अपर्यापन्न है ! 

छुभूति ने कहा--दे शारिपुत्र | इसलिए, कि वह चित्त अचित्त है। 

तब पूर्ण मैत्रीयणीपुत्र ने कहा--भगवन्‌ ! महासन्नाहसन्नद्ध होने से, महायान में 
स॑प्रस्थित होने से वह सत्त्व महासत्त्व कहा जाता है | 

भगवान्‌ ने कहा--सुभूते ! यह महासन्नाहसंन्नद्ध इसलिये है कि उसका ऐसा प्रणिधान 
है---“अप्रमेय सत्वों का मुझे परिनिर्वापण करना है |” वह उन असंख्येय सत्तों का परिनिवोपण 
करता है । वास्तव में सुभूति ! ऐसा कोई सत्त्व नहीं है जो परिनिबृत्त हो या परिनिवृत्त कराता 
हो | सुमूते ! यह धर्मों की धर्मता है कि सभी मायाधम हैं। जिस प्रकार कोई यक्ष मायाकार 
महान जनकाय को निर्माण करके उसका अनन्‍्तर्द्धान करे, लेकिन उससे न कोई जन्म पाता है, 
न मरता है, न नष्ट होता है, न अन्तहिंत होता है, उसी प्रकार हे सुभूते | वह बोधिसत्व श्रप्र- 
मेय सत्वों को परिनिदत्त करता है, तथापि न कोई निर्वाण को प्रास होता है, न कोई निर्वाण 
का प्रापक है । 

तब सुभूति ने कहा--तब तो भगवान के भाषण का अर्थ यह है कि बोघिसत्व असन्नाह- 
सन्नद्ध ही है ! 

भगवान्‌ ने कहा--ठीक ऐसा ही है, सुभूते | सर्वशञता श्रकृता है, आविकृत है, अनमि 
संस्कृत है। वे सत््व भी अकृत हैं, अ्रविक्ृत हैं; भ्रनभि-संस्कृत है; जिनके लिये यह बोधिसत्व 
सन्नाहसन्नद्ध है । क्यों ! निर्माण को प्राप्त होनेवाला और प्रापक ये दोनों धम अविद्यमान हैं । 

तब सुभूति ने भगवान्‌ से कहा--मगवन्‌ ! महायान-मद्ायान कहते हैं। महायान 
क्या पदार्थ है ! मगवन्‌ ! मैं मानता हूँ कि आकाशसम होने से, अ्रतिमदान्‌ होने से यह महा- 
यान कहा जाता है। इसका न आ्आागम देखा जाता है न निर्गभ। इसका स्थान संविद्वमान नहीं 
है। इसका पूर्वान्त, मध्यान्त, या अपरान्त भां अनुपलब्ध है। यह यान समहै, इसलिये यह 
मद्दायान है | भगवन ! महायान नामका कोई पदार्थ नहीं है। बुद्ध! यह भी एक नामघेयमात्र हे, 
बोधिसत्व, प्रज्ञापारमिता यह भी नामघेय मात्र हैँ | “ '" *** '“” *** ***? और ऐसा क्यों | 
भगवन्‌ ] जब बोघिसत्व इन रूपादि धर्मो' की प्रश्ञापारमिता से परीक्षा करता है, तब रूप न प्रा्ते 
होता है न नष्ट होता है, न वह रूप का उत्पाद देखता हैं, न विनाश देखता है। ( इसी 
प्रकार अन्य स्कन्ध भी ) क्‍यों ? जो रूपका अनुत्पाद हैँ वह रूप नहीं है, जो रूप का झ्व्यय है 
वह भी रूप नहीं है | इस प्रकार से अनुत्याद और रूप तथा अ्रव्यय और रूप ये दोनों श्रद्वय 
हैं, अद्वेधीकार है |?? 

तब आयुष्मान्‌ शारिंपुत्न ने कह्द--अआ्रायुष्मान्‌ सुभूति | श्रापकी देशना के श्रनुसार 
बोधिसत्व भी अनुत्पाद है। ऐसा होने पर वह बोघिसत्व दुष्कर चारिका करने के लिए, क्यों 
उत्साहित होगा ; 
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आयुध्मान्‌ सुभूति ने कह्द--श्रायुष्मन्‌ शारिपुत्र | मैं नहीं चाहता कि बोधिसत्व दुष्कर- 
चारिका करे या दुष्कर-संज्ञा को प्राप्त करें। दुष्करसैज्ञा से अ्प्रमेष और असंख्येय सत्तों की 
अर्थसिद्धि नहीं होती | इसलिए उस बोघिसत्व को सर्व सच्तों में सुखसंज्ञा, मात-पितृसंशा उत्पन्न 
करनी चाहिये और आत्मविसजन करना चाहिए | ऐसा होने पर भी आपने जो कहा कि या 
बोघिसत्व श्रनुत्पाद है? ! तो मैं फिर से कह्दता हूँ कि हे आयुप्मन्‌ ! ऐसा ही है: बोधिसत्त्व 
अनुत्पाद है| केवल बोघिसत्व ही नहीं, बोधिसत्व-धर्म भी, सवश्ञता और सर्वज्ञता-धर्म भी, प्थग- 
जन और प्रथगजन-धर्म भी अ्नुत्याद ही है| 


आयुष्मान्‌ शारिपुत्र ! यही सवधर्मानिश्रित पारमिता है, यही सर्वयानिकी पारमिता है 
जो “प्रज्ञापारमिता! है। ऐसी गम्मीर प्रज्ञापारमिता के उपदेश से जिसका चित्त द्विविधा को 
प्रास नहीं होता वही इस गम्मीर प्रज्ञापारमिता को, इस अद्वय-ज्ञान को, प्राप्त करता है। 
भगवान्‌ ने और आयुष्मान्‌ शारिपुत्र ने आ्रायुष्मान्‌ सुभूति के इस बुद्धानुभाव से उक्त बचनों का 
साधुवाद से अभिनन्दन किया | 


श्रश्साहसिका प्रज्ञापारमिता सूत्र के इस प्रथम पखित का संक्षेप यहाँ हमने दिया है| 
विराट-प्रत्ा4 <निता में जिन विय्यों की चर्चा बार बार श्राती है, उनका सारांश इसो परिवत॑ में 
आ गया है। व्यवहारसत्य ओर परमार्थसत्य का एकत्र निरूपण करने से जो कटठिनाइयाँ पैदा 
होती हैं,उनका प्रत्यय हमें श्रायुप्मान्‌ शारिपुत्र और सुभूति के इस संवाद में मिलता है | स्थविर- 
वादी सुभूति श्रौर शारिपुत्र के ही द्वारा इस चर्चा का किया जाना और भी मार्मिक है। हीनयान 
के अहंतों से दी शूत््यवाद की स्थापना कराने का यह प्रयत्न है | बोधिसल, महासत्व, महायान 
आदि शब्दों के भिन्न-भिन्न ग्रथ इस परिवत में बताये गये हैं | अभ्रद्ययज्ञान में प्रतिष्ठित होना ही 
बोधिचर्या है | यह अद्वयज्ञान ही प्रज्ञा है | इस सिद्धान्त का प्रथम स्पष्ट दर्शन यहाँ होता है। 
इसी सिद्धान्त को नागाजुन श्रादि आचार्यों ने व्यवस्थित रूप दिया। तिब्बती इतिहासकार 
तारानाथ के अनुसार 'शतसादइख्लिका प्रज्ञापारमिता? नागाजुन की कृति है। यह निश्चित है 
कि नागाजुन के पहले ही ये ग्रन्थ अस्तित्व में थे । नागाजुन ने इनपर टीकायें अ्रवश्य लिखी हैं 
जो चीनी भाषा में उपलब्ध हैं। नागाजुन का “ज्ञापारमितासूत्र-शास्त्र) ग्रन्थ पंचर्विशति- 
साहसखिका-पारमिता की ही टीका है। पारमिताशासत्रों को आगे चलकर “भगवती? यह विशे- 
धण भी दिया गया है, जिससे इसकी महत्ता सरष्ट होती है । 


लंकावतार-सुत्र 


महायान-बौद्धधर्म प्रमुखत/ शून्यवाद और विज्ञानवाद नाम के दो निकायों में विभक्त 
है । प्रशापारमितासूत्र-प्रन्थों में हमने शूत्मवाद-सिरान्त का अवलोकन किया है। विज्ञानवाद 
का प्रारंभ शुन्यवाद के बाद और शून्यवाद के थ्रात्यन्तिकता के विरोध में हुआ | '“लंकावतार- 
सूत्र? नामक वैपुल्य-सूत्रग्नन्थ विज्ञानवाद का मूल ग्रन्थ है । विज्ञान ही सत्य है, विज्ञान से भिन्न 
वस्तु की सत्ता नहीं है। यह इस वाद की मान्यता है | 

२ 
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ल॑कावतार-सूत्र के चीनी में तीन भाषान्तर हुए हैं। ई० सन्‌ ४४३ में गुणभद्र ने 
है० ५१३ में बोधिरुति ने और ६० ७००-७०४ में शिक्ानन्द ने इसके चीनी अ्रनुवाद किये 
थे, जो उपलब्ध हैं| इस ग्रन्य का संपादन बुनय्रिड न॑जिश्रो' ने क्योयो ( जापान ) से १६२३ 
में किया है| डा० सुजूकी ने इस ग्रन्थ पर विशेष अध्ययनपूर्ण ग्रन्थ भी लिग्वा है । 


लंकावतार-सत्र का श्र्थ है लंकाधीश रावण को सद्धर्म का उपदेश | इस ग्रन्थ के कुल 
दश परिवत हैं | प्रथम परिवत में लंका के राक्षमाधिपति रावण का बुद्ध से संभावण बी धि- 
सत्व महामति के कहने पर रावण भगवान से धर्म श्रोर अधम के संबन्ध मे प्रश्न करता है | 
द्वितीय परिवर्त में महामति बोधिसत्व भगवान्‌ से एक सौ प्रश्न पूछता है। प्रायः ये सभी प्रश्न 
मूल सिद्धान्त से सम्बन्धित हैं। निर्वाण, संसार-बन्धन, मुक्ति, अालर्यातज्ञान मनो विज्ञान, शूत्यता 
श्रादि गंभीर विषयों के बारे में. तथा चक्रबति, माण्डलिक, शाक्यवैश आदि के बारे में भी 
ये प्रश्न हैं। ततीय परिवरत में कहा गया है कि तथागत ने जिस रात्रि को सम्यक 
संबोधि की प्राप्ति की और जिस रात्रि को महापरिनिवाण की प्राप्ति की उसके बीच न्टोने 
एक शब्द का भी उच्चारण नहीं किया है। यह भगवान्‌ के उपदेश का लोकोनर-स्वभात्र है | 
इसी परिवत में कहा गया है कि जिस प्रकार एक ही वस्तु के अनेक नाम उपयुक्त होते हैं उसी 
प्रकार बुद्ध के असँख्य नाम है। कोई उन्हें तथागत कहते हैं, तो कोई स्वगम्मू, नायक 
विनायक, परिणायक ऋषि, वृषभ, बआहाण, विष्णु, इेश्वर, प्रधान, कपिल, भृतान्त, भारकर 
श्ररिश्नेमि, राम, व्यास, शुक्र, इन्द्र, बलि, वरुण आ्रादि नामों से पुकारते हैं| #झ़ ही अनि- 
रोघानुत्पाद, शून्यता, तथता, सत्य, धर्मधातु और निर्वाण; ये संज्ञाय दो गई हैं। दूसर से सातवें 
परिवत॑ तक विज्ञानवाद के सच्ठम-सिद्धान्तों की चर्चा है।अ्रश्म परिव्ते में मंसाशन का निपेष 
है | हीनग्रान के विनयपिटक में त्रिकोटि-परिद्रुद्ध मांस का विधान है, किल्तु महायान में मसाशन 
वर्जित है | इसका प्रथम दर्शन हमें लंकावतार-सत्र में मिलता है । नवम परत में अनेक थार 
शणियों का वर्णन है | अन्तिम दशम परिवत में ८८४ श्लोकों में विजश्ञानताद का उसत चचा 
है, जो आगे के दार्शनिक विज्ञानवाद के लिये भित्तिरूप हैं | 


दशवे परिवर्त में कुछु स्थल पर भविष्य के बारे में ध्याकरण है। शान कहते है कि 
उनके परिनिवाण के बाद ध्यास, कणाद, ऋषभ, कपिल आदि उत्पन्न हंगे | निर्बण के एक सौ 
वर्ष बाद व्यास, कौरव, पाण्डव, राम और मौर्य ( चन्द्रगुत ) होंगे और उनके बाद नन्‍्द, गुर 
राज्य करेंगे । उसके बाद--स्लेच्छों का राज्य होगा जत्र कलियुग का भी प्रारंभ द्वोगा और 
शासन वृद्धिंगत न होगा। श्रन्य एक स्थल पर पाणिनि, श्रद्धपाद, इदर्पात ( लोकायत के 
आचार्य ), कात्यायन, याशवल्क्य, वाल्मीकि,कौटिल्य और आशवलायन आदि ऋषियों के वार में 
व्याकरण है । 


इन व्याकरणों से विद्वानों ने निर्णय किया है कि लंकावतार का यह दशम परिदत पंछे 
का श्रथात्‌ उत्तर-गुप्ताल का है और उसका विशानवाद सम्बन्धी भाग योगाचार के संस्थापक 
झ्रार्य॑ मैत्रेयनाथ के समय का श्रर्थात्‌ चौथी शती का है | 


सप्तम श्रध्याय १६७४ 


अन्य सूत्र “अन्य सूत-्रन्यो में 'सम्राधिराज-सूत्रः और पसुव्॒ण॒प्रभास-सूत्र ये दो सूत्र 
विशेष महत्त के हैं | समाधिराज का दूसरा नाम चद्धप्रदीप-सूत्र है। इस अन्य में योगाचार 
की श्रनेक समाश्रियों का वन है। 

सुत्र्ण 4मास-सूत्र में भगवान्‌ के धर्मकाय की प्रतिष्ठा है श्रथीत्‌ बुद्ध का रूपकाय 
नहीं है और इसलिए. भगवान्‌ के धातु का वस्तुतः उत्पन्ति नहीं है । इसके तीन 
नीनी अनुवाद उपलब्ध हैं । धर्मन्षेम ( ४१४-४३३ ई० ) परमार्थ तथा उनके शिष्य 
( ४४२-४५४७ ई० ) और इिग्‌ ( ७०३ ई० ) ने सुबर्णप्रभास के चीनी अनुवाद 
किये थे | मदायान देशों में इस ग्रन्थ का बड़ा श्रादर है। मध्य-ए शिया में भी इस ग्रन्थ के 
कुछ अंश मिले हैं | 
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मदायान-दशन को उत्पत्ति ओर उसके प्रधान आचार्य 


पहले हम महायान-धर्म की उत्पत्ति श्ौर उसकी कुछ विशेद्धाथों का उल्लेख कर चुके 
हैं | हमने देखा है कि महायान का द्वीनयान से मौलिक »द है। इसके आ्रागम-ग्रंथ, इसको 
चर्या, इसका बुद्धवाद, इसका सत्र कुछ भिन्न है। हम देखेंगे कि इसका दर्रान भी सर्वेबा मिन 
हूं | संक्षेप में महायान की ये 4शंप्तायें हैः--बोधिसत्य को कल्पना, बोधि-चित्तग्रहण, पटपार: 
मिता की साधना, दश-भूमि,त्रिकाववाद और पर्म-शंज््यता या तथता । महायान-पन्‍्यों में हीनयान 
को श्रावक-यान शोर महायान को बोधिसत्व-यान मी कहते हैं। अ्रसंग मदायानसूत्रालंकार में 
कहत हैं कि आ्रावक-यान में पर्राट्ित-साथन की प्रयत्न नद्मीं है, केबल अपने ही मोक्ष का उपाय- 
चिन्तन दै। महायान का अ्रनुगमन करनेबाला अ्रपयन्त सत्वों के समुद्धस्ण का आ्राशय रखता है 
ओर इसके लिए, बोधि-चित्त का समादान करता हूं। हाॉनयान फा अनुयायां केबल पुद्गल- 
नेरात्म्य में प्रतिपन्न हैँ, किन्तु महायान का अनुवाबा धर्मनरात््म था घम-शत्मता मे भी 
प्रतियन्ष है | महायाना का कदना हैं. कि वह क्लशावरण अर शयावस्ण दोनों को श्रपनीत 
करता ६ । उसक अनुसार हानयानी केवल क्लंराउरुण का ही अपनयन करता है । मदायान 
का प्रधान झ्रागम प्रजश्ञापारमता है। हमने पिछले अ्रध्याय मे देखा हि इसमें हू सबसे 
पहले शूत्बता के सिद्धान्त का प्रतिपादन &हैं। यहा दौनवान से मद्रायानदशन को मिन्न 
करने का बाज हैं | रात्रान्तिकी के अनुसार महायान को शिक्षा संबेस पहल अ्र४सादख्षिका- 
प्रज्ञापारमिता में पारी जाती हूँ | प्रज्ञापारमिता कई हैं। इनमे श्रथ्सादलिका सबसे 
प्राचीन हैं | इसका समव ईसा से एक शर्ती पूव श्रवश्य होगा । साहबद्धिकायं मदाबान के सबसे 
महत्वपूर्ण अन्य सममे जात हैं। मदायानदर्शन के आदि आजाये नागाजुन ने इनमें से एक- 
का भाष्य लिखा था। इस ग्रन्थ को मदाप्रज्ञापारमिताश सत्र कहते हैं | 

पहल हमने कहा हू कि महायान के संकेत हीनयान में भी पाये जात है | सब स्तिवाद 
का जो अवदान-साहित्य हैँ, उसमें बोषिसत-्यान का पू्॑रूप व्यक्त होता है। दिव्यावदान 
सर्वोस्तिबाद का अन्य है, इसमें पूर्ण की कथा मिलती है । दिव्यावदान में श्रनुत्तरसम्यकृ-सम्बोधि 
का भी उल्लेख है | एसी अनेक कथाये हैँ, जिनम॑ दिखाया गया है कि पारमिताञश्रं की साधना 
के लिए उपासक अपने जीवन का भी उत्सग करते हैं, वह ऐहिक या पारलौकिक सुख के लिए 
यज्नशाल न होकर अनुत्तर-सम्यकू-संबोधि के [लिए यक्षवान्‌ हैं, जिसमे वह सब जीवों को विमुक्त 
करें। मद्रावस्तु में दम एस उपासकों का उल्तख पाते हैँ, जो बोधवि-चित्त का ग्रहण कर बोबि के 
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लिए, चित्त का आवजन करते हैं | महावस्तु में तीन यानों का उल्लेख है, जैसे दिव्यावदान 
में श्रावक-बोधि, प्रत्येन्‍-बो वि, और अनुत्तर-सम्यकू-सम्त्रोधि का उल्लेख है। हमने पहले देखा 
है कि इसमें बोधिसत्य की चार चर्यात्रों और दश भूमियों का मी उल्लेख है। किन्तु यह दश 
भूमियाँ दशभूमक-यूत्र की दश भूमियों से बहुत कम समानता रखती हैं। महावस्त महासांधिकों 
में लोकोत्तरवादियों का विनय-प्रन्थ है | महासांघिक मद्ायानियों के पूर्ववर्ती हैं, दशभूमक-सृत्र में 
भूमियों के दो विभाग किये गये हैं, पहली ६ भूमियों में वोधिसल पुदूगल-शूत्यता का साज्ञाकार 
करता है ( यही भ्रावक-बोधि है ) तथा अन्तिम ४ भूमियों में धर्मशत्वता का साक्षात्कार करता 
है | श्रतः ७वीं मूमि से दी महायान की साधना का आरंभ होता है। 

हीनयान के साहित्य में भी 'शूत््यता? शब्द का प्रयोग पाया जाता है किन्तु महायान में 
इसका एक नया ही अर्थ है। महायान के त्रिकाय में से रूप-( या निर्माण ) काय ओर धर्मकाय 
दिव्यावदान और महावस्तु मे भी पाये जाते हैं। दिव्यावदान में कहा है कि मेंने तो भगवत्‌ का 
धर्मकाय देखा है, रूप-काय नहीं। धर्मकाय प्रवचन-काय है। यह बुद्ध का स्वराभाविक काय 
है। किन्तु महायान में धर्मकाय का एक भिन्न श्रर्थ हैं। त्रिकायवाइ में हम इसका विस्तृत विवेचन 
कर चुके हैं | सर्वास्तिवादी की परिभाषा म॑ बुद्ध में नेर्माणिकी ऋद्धि थी। वह श्रपने सहश 
अन्यरू५ नि।नंत फेर सकते थे | दिव्यावदान में है कि शाक्यमुनि एक बुद्ध-पिंडी का निर्माण 
करते हैं किन्तु इन ग्रन्थों में संभोगकाय का तर्णन नहीं है । अतः महायान-धर्म का आरंभ उस 
समय में हुआ जब धममम-शूत्यता, धर्मकाय (“बता ) और संभोगकाय के विचार पहले-यहल 
प्रविष्ट हुए | धर्म-शूल्यता का नया सिद्धान्त “बे प्रथम प्रज्ञापारमिता ग्रन्थों में प्रतिपादित हुआ | 
अ्ष्साहस्िका में दो कायों का ही वर्णन है, नगार्जुन के महाप्रज्ञापारमिताशाम्र में भी इन्हीं दो 
कार्यों का उल्लेख है | घर्मकाय का दो अर्थ है १. धर्मों का समूह २. धमंता। योगाचार में 
रूपकाय औदारिक और सूहूम दो प्रकार का है। प्रथम को रूप या निर्मौण-काय कहते हैं 
द्वितीय को संभोग-काय कहते हैं | लंकावतार सूत्र में संभोग-काय को निष्यन्द-बुद्ध या धर्मता- 
निष्यन्द-बुद्ध कहते हैं। सूत्रालंकार में निष्यन्द-बुद्ध को संभोग-काय और धर्मकाय को स्वाभाविक- 
काय कहा है। पंचर्निशतिंसाह स्लिका प्रज्ञापारमिता में संभोगकाय बुद्ध का सूदृम-काय है, जिसके 
द्वारा बुद्ध बोधिसत्वों को उपदेश देते हैं | शतसाहसिका में संभागकाय को आरसेचनक-काय कहा 
है; इसे प्रकृत्यात्ममाव भी कहते हैं। यह शरीर तेज का पुंज है। इस शरीर के ग्रत्येक रोम- 
कृप से श्रनन्त रश्मि-राशि निःसत होती है, जो अनन्त लोक-घातु को अ्रवभासित करती है | 
तब बुद्ध अपने प्रकृत्यात्ममाव का देव-मनुष्य को दर्शन कराते हैं। सकल लोक-धातु के सब 
सत्व॒शाक्यमुनि बुद्ध को भिन्ुओं तथा बोधिसत्वों को प्रशापारमिता का उपदेश 
देते देखते हैं | 


अतः पंचविंशतिसाहलिका में सबसे ..वम संभोग-काय का उल्लेख पाया जाता है। 
नागार्जुन के समय तक संभोग-काय रूपकाय ( अथवा निर्माण काय ) से ४थक नहीं किया गया 
था। उस समय तक इस सांभोगिक काय को निर्मित मानते थे और इसलिए उसे रूपकाय के 
झन्तगंत मानते थे | दश भूमियों का उल्लेख सब से पहले महवस्तु में पाया जाता है; तदनन्तर 
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शत और पंचर्तिशतिसाहसिका में । दशभूमकसूत्र, बोधिसत्व-भूमि, लंकावतार, सूत्रालंकार श्रादि 
ग्रन्थों में, भूमियों का विकसित रूप पाया जाता है | 

ऊपर के विवरण से स्पष्ट है कि प्रज्ञापारमिता ग्रन्थों में अष्ठ और दश साहखिका सबसे 
प्राचीन हैं | इसके पश्चात्‌ शत ओर पंचररिशति प्रज्ञापारमिता का समय है। यद्यपि धर्मशन्यता 
का विचार अ्रष्साहसिका में पाया जाता है तथापि महायान में त्रिकाय और दशभमि प॑चविशति 
प्रशापारमिता के पूर्व नहीं पाये जाते | 


श्रष्टताह सका आदि प्रज्ञापारमिता ग्रन्थों का गुख्य विचार यह है कि प्रज्ञापारमिता अन्य- 
पारमिताओं की नायिका श्रथवा पूर्वगमा है। अष्टसाहस्लिका पृथ्वी से प्रज्ञापारमिता की तुलना 
करती है जिसपर अन्य पारमिताओं का अवस्थान है, और जिसपर वह सर्वज्ञता के फल का उत्पाद 
करती है । अ्रतः प्रश्ञापारमिता सबेज्ञ तथागत की उत्पादक है। अन्य पारमिताओं की तरह प्रज्ञा- 
पारमिता का श्रभ्यास नहीं किया जाता | यह चित्त की अ्रवस्था है, जिसके होने पर दानपारमिता 
अलक्षण ओर नि/ल्वमाव प्रतीत होती है, और ग्राह्म-प्राइक-विकल्प प्रदीण होता है | प्रज्ञापार- 
मिता बताती है क र्किसी म अभिनिवेश नहीं होना चाहिए ओर बोधिसलर को सदा इसका 
ध्यान रखना चाहिए कि पारमिता, समाधि, समापत्ति, फल या बोधियराज्षिक-घर्म उपायकीशल्य- 
मात्र हैं। वस्तुत: इनका कोई स्राव नहीं है। प्रज्ञापारमिता ग्रन्थों की शिक्षा है कि सब शुूत््य 
है श्र्थात्‌ पुदूगल ( आत्मा ) और धरम द्रव्यसत्‌ स्वभाव नहीं हैं। इनकी शिक्षा है कि विज्ञान 
ओर विशेय ( बाह्याथ ) दोनों का परमाथतः अस्तित्व नहीं है, केवल संबृतित; है । सबीस्तिवाद 
पुदूगल-नेरात्म्य तो मानता हूँ किन्तु वह एक नियत संख्या को द्वव्यसत्‌ मानता हँ। किन्तु महा- 
यान के ये ग्रन्थ इन धर्मो को भी निशस्वमाव मानते हँ--धर्म भी संत्रुतितः हैं, परमार्थतः नहीं | 
जीवन प्रवाहमात्र हैं, यह शाश्वत नद्ां हँ श्रोर इसका उच्छेद भी नहीं होता | धर्मों का विभाजन 
करके जब हम देखत हूं, तब उन्हें हम नि.स्वभात्र पते हैं, प्रवाहमात्र हैं, जिसमे निरन्तर परिवर्तन 
होता रहता हू; इस प्रवाह का स्वरूप क्या हैँ, यह नहीं बताता । 

योगाचार-विशञानवादी इस प्रवाह को आआलय-विज्ञान कहता है। इस नय में चित्त-चेत्त 
वस्तु सत्‌ हैं, वाह्याथ प्रशप्तिमात्र है। आलय-विज्ञान सतोत के रूप में अव्युपरत प्रवर्तित होता 
है| सतोत का अर्थ हेतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है। इस विज्ञान की सदा से यह धम्मता रही है 
कि प्रतिक्षण फन्तोलत्ति होती है, और देतु का विनाश होता है । आलय-विज्ञान में धर्मों का 
निरन्तर स्वरूप-विशेष होता है, और आआलय-विज्ञान नवीन धर्म आज्षिस्त करता रहता है । यह 
नित्य व्यापार है, आलय-विज्ञान विज्ञानों का आलय और सर्व सांक़शिक बीजों का संग्रह- 
स्‍थान है | 

विज्ञानबाद माध्यमिकवाद की प्रतिक्रिया है। जहाँ माध्यमिक विज्ञान को भी शूम्य और 
निःस्वमाव मानता है, वहाँ विज्ञानवाद त्रेघातुक को चित्तमात्र मानता है, उसके अनुसार सब्र 
शूत्य है, केवल विशप्ति वस्तु-सत्‌ है । विज्ञाननाद दशमभृमक-शासत्र को अ्रपना आ्राधार मानता! 
है | तथापि इस वाद का श्रारंभ वस्तुतः आचार्य असंग से होता है। माध्यमिकवाद के प्रथम- 
आाचाय नागार्जुन हैं | 
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भश्रव हम श्रागे इन दोनों दर्शनों के प्रधान आनायों का संक्षिप्त परिचय देंगे । 

नागाजु न-तारानाथ का कहना है दीनयानवादियों के अनुसार शतसाइख़िका प्रज्ञापारमिता 
अन्तिम महायान-सूत्र है; और इसके रथयिता नागाजुन हैं। प्रज्ञापारमितासूत्र-शासत्र अवश्य 
नागाजुन का बताया जाता है। यह पंचविशितिसहसिका-प्रज्ञापारमिता की टीका है। हो 
सकता है इसी कारण भूल से नागाजुन को शतसाहल्लिका-प्रज्ञापरमिता का सचयिता मान लिया 
गया हो | कम से कम नागाजुन महायान के प्रति'पक नहीं हैं, क्‍योंकि इसमें सन्देद नहीं कि 
उनसे बहुत पहले ही मद्रायान-सूत्रों की रचना दो चुकी थी | 

शुआन-च्वाज्ञ के अनुसार अश्वधोप, नागाजुन, आर्यदेव और कुमारलब्ध  कुमार- 

लात ) समकालीन थे | वह इनको ब्रौद्ध-जगत्‌ के चार सूय मानते हैं| राजतरंगिण के अनुसार 
वोधिसत्व-नागाजुन हुप्क, जुप्फ और कनिष्क के समय में काश्मीर के एकमात्र स्वामी थे। तारा- 
नाथ के अनुसार नागार्जुन, कनिष्क के काल में पैदा हुए. थे। नागाजुन का समय द्वितीय 
शताब्दी हो सकता है, किन्तु नागाजुन के सम्बन्ध में इतनी कहानियाँ प्रचलित हैं कि कभी-कभी 
उनके दि ! फे बारे में ही रन्देह होने लगता है। कुमारजीब ने ४०४ ई० के लगभग 
चीनी भाषा में नागार्जुन की जीवनी का अनुवाद किया था | इसके अनुसार <नका जन्म दक्षिण 
भारत में ब्राह्मण-कुल में हुआ था| वह ज्योतित, थ्रायुरवेंद तथा अन्य विद्याओ्रों में निपुण थे | 
बह जादूगर समके जाते थे | उनकी इतनी ग्रसिद्धि हुई कि कई शताब्दी बाद में भी अनेक अन्य 
उन्हीं के बताये जाते हैं। 


नागाजुन का भुख्य ग्रन्थ कारिका या माध्यभिक-सत्र हैं। इस ग्रन्थ में ४०० कारिकायें 
हैं। नागाजुन ने इस पर एक टीका लिखी थी। जिसका नाम अकुतोमथा? है। इसका 
केवल तिब्बती अनुबाद पाया जाता है। बुद्धपालित और »भविवेक ने भी इस ग्रन्थ पर 
टीकायें लिखीं थी, किन्तु उनके भी केवल तिब्बती अनुवाद ही शिलते हैं। केवल चब्द्रकीति 
की 'प्रसन्नपदा? नामक संस्कृत टीका उपलब्ध है। नागाजुन ने माध्यमिक सम्प्रदाय की स्थापना 
की। इसे शून्यवाद भी कहते हैं। चन्द्रकीति सिद्ध करते हैं कि माध्यमिक नास्तिक नहीं हैं। 
नागाजुन संवृतिसत्य और परमार्थसत्य की शिक्षा देते हैं। परमार्थसत्य की दृष्टि से न संसार 
है, न निर्वाण 


नागाजुन के अन्य ग्रन्थ युक्तिपष्ठिका, शूत्यता-सप्तति, प्रतीत्यसमुलाद-दृदय,महायानविंशक 
ओर विप्रह-व्यावतनी हैं । इनके अतिरिक्त भी कई ग्रन्थ हैं, थो नागाजुन के बताये जाते हैं । 
किन्तु उनके बारे में हम निश्चित रूप से कुछ नहीं कह सकते। धम-संगह पारिमातिक शब्दों 
का एक कोप है | इसे भी नागाजुन का लिखा बताते हैं। इसी प्रकार 'सुहल्लेख' के रनयिता 
भी नागाजुन कहे जाते हैं | इसिंग ने इसकी बड़ी प्रशंसा की है। उनके समय में यह बहुत 
लोकप्रिय था। उनके अनुसार इसके रचयिता नागार्जुन ये । चीनियें के अनुसार जिस राजा 
को यह लेख लिखा गया था, वह शातवाइन था। तिब्बतियों के अनुसार कह उदयन था| 
माध्यमिक के ब्रन्य प्रयिद्ध श्रांचाय देव या झआर्यदेव बुद्धपालित, चन्द्रकीति और शान्तिदेव हैं 
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नन्द्रकीर्सि छठीं शताब्दी के हैं | यह मध्यमकाबतार और प्रसन्नपदा के सविता हैं। नागाजुन 
के वाद का विस्तृत परिचय इस ग्रन्थ के चतुर्थ खण्ड में दंगे! 

आय देव--नागार्जुन के शिष्य थआार्यदेव मी एक प्रसिद्ध शासत्रकार दो गये हैं। इन्हें 
देव, काणदेव या नीलनेत्र भी कहते हैं। शुभ्रान-च्वांग के अनुसार यह सिंहल देश से आये 
थे | कुमारजीव ने इनकी जीवनी का अनुवाद चीनी भाभा में किया था। आयेदेव का सबसे 
प्रसिद्ध ग्रन्थ चतुः शतक है| इसमें ४०० कारिकायें हैं। चब्धकीत्ति के प्न्य में शतक या 
शतक-शाखत्र के नाम से इसका उल्लेख है| शुअ्रान-च्याज्ञ ने इसका चीनी भागा में अनुवाद 
किया था | इनका एक दूसरा ग्रन्थ 'नित्तविशुद्धि-प्रकरण! वताथा जाता है। इसके कुछ ही 
भाग मिले हैं। विन्टर नितज को इसमें सन्देह है कि यह अन्य आरयदेव का है । चीनी त्रिपिय्क 
में दो ग्रन्थ हैं, जिनका अनुवाद बोधिसल ( ४०८-४२५४ ६० ) ने किया हे और जो आयदेव 
के बताये जाते हैं। आर्यदेव का एक ग्रन्थ म॒ष्टि-प्रकरण है, जिसके संस्कृत-पाठ का निर्माण 
टामस ने चीनी और तिब्धती अनुवादों की सहायता से किया है । 


झसंग, बसुबंधु--अच तक यह संममका जाता था कि योगाचार-विज्ञानवाद के प्रतिशपक 
2 [योरुग थे | परंपरा के अनुसार ग्रनागत बुद्ध मैत्रेम ने तुक्ति-लोक में झरसंग को कई ग्रन्थ 
प्रकाशित किये थे | किन्तु भ्रवर इस लोक-कथा का व्याख्यान इस प्रकार किया जाता है कि जिन 
ग्रन्थों के सम्बन्ध में ऐसी उक्ति है, वद् दस्तुतः असंग के गुरु मेत्रेय नाथ की रचना है। अब 
इसकी अधिक संभावना है कि मैत्रेयनाथ योगाचार मतब्राद के प्रतिध्ाषक थे | कम से कम अब 
यह निश्चित हो गया है कि अमिसमयालंकार कारिका मैत्रेयनाथ व कृत है | यह ग्रन्थ पंचविश- 
तिसाहद्धिका-प्रज्ञापारमिता सूज की टीका है। यह टीका योगाचार की द्/४ रो लिखी गयी है । 
विन्टर नित॒ज का कहना है कि महायानसन्नालंकार के भी रचयिता संभषतः मेत्रेयनाथ थे | 
सिलदां लेबी ने इस ग्रन्थ का सम्पादन और अनुवाद किया है। उनका मत है कि यह ग्रन्थ 
श्रसंग का है। एक और ग्रन्थ 'योगाचारमूमिशान््रर या सत्तदशभूमिशान्त्र' हँ जिसका कैंवल 
एक भाग अर्थात्‌ बोविसचर्मम संस्कृत में मिलता है | इसके सम्बन्ध में मी कहा जाता ई कि 
मैत्रेय ने इसको झ्रसंग के लिये प्रकाशित किया था। विन्टर नितूज का कहना है के वह भी प्राय: 
मैत्रेमनाथ की रचना है । किन्तु तिब्बती लेख इस ग्रन्थ को अ्रसंग का बताते हूँ | शुश्रान च्यांग 
का भी यही मत है। जो कुछ हो, इसमें तनिक भी सम्देह नहीं कि योगाचार-विज्ञानवाद के 
आचार्य के रुप में मैत्रेयनाथ की अ्रपेज्ञा असंग की श्रधरिक प्रसिद्धि हूँ | इनके अन्थों का परिचय 
चीनी श्रनुवादों से मिलता है--महायान-संपरिग्रह, जिसका अनुवाद परमार्थ ने किया; प्रकरण- 
श्रायवाचा, महायानामिधर्म-संगीति-शास्त्र जिसका अनुवाद शुआान चाज्ञ ने किया, वज्रब्छे दिका 
की टीका, जिसका अनुवाद धर्मगुत्त ने किया । 

असंग तीन भाई थे | अ्रसंग ही सबसे बढ़े थे । इनका जन्म पुरुपपुर ( पेशावर ) में 
ब्राह्मण-कुल में हुआ था | इनका गोत्र कौशिक था। इनसे छोटे वसुवन्धु थे | बीद्धसाहित्य में 
इनका ऊँचा स्थान है। आरंभ में दोनों भाई सर्वास्तिवाद के अ्रनुयागी थे | अभिषमकोश के 
देखने स मालूम होता है कि वसुबन्धु खतंत्र विचारक थे। किन्तु उनका भुकाब सौत्रान्तिक 
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मतवाद की शोर था | पीछे से असंग ने मदहायान-धर्म स्वीकार कर लिया और उनकी प्रेरणा से 
बसुवन्धु भी मद्ायान के माननेवाले हो गये | 


ताकाकूसू के अनुसार वसुवन्धु का काल ४२०६० और ५४०० ई० के बीच है । 
बोगिहारा वसुवन्धु का समय ३६० ई० और ४७० ई० के बीच तथा असंग का समय ३७५४ ई० 
आर ४४५० ई० के बीच निर्धारित करते हैँ | सिलबाँ लेवी के अनुमार असंग का काल ४ वीं 
शताब्दी का पूर्वार्धभाग हैं | किन्तु एन० पेरी ने यह सिद्ध करने की चेष्टा की है कि वसुवन्धु का 
जन्म ३४० ई० के लगभग हुआ । इससे विन्टर नितज्‌ दोनों भाइयों का समय चौथी शताब्दी 
मानते हैं | 

पर्मार्थ ने वसुबन्धु को जीवनी लिखी थी। परमार्थ का सम ४६६-५६६ ई० है। 
ताकाकूसू ने चीनी से इसका अनुवाद किया हू। तारानाथ के इतिहास में भी वसुबन्धु की 
जीवनी मिलती है, किन्तु यद्द प्रामाणिक नहीं है| व्रसुवन्धु का सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ अभिषमं- 
कोश है। इसके चीनी और तिव्वती अनुवाद उपलब्ध हैं | लुई द ला वाले पूर्से ने चीनी से 
फ्रेंच में शअनवाद किया | राहल सांकृत्यायन तिब्बत से मूल संस्कृत-ग्रन्थ का फोगे लाये थे | 
जायसवाल-अनुर्शालन-संस्था पटना की ओर से मल ग्रन्थ के प्रकाशित करने की व्यवस्था की जा 
रही है। नीनी भाषा में इस ग्रन्थ के दो श्रनुवाद हैँ--एक परमाथ का, दूसरा शुअ्लान-च्वाज्ञ का। 
परमार्थ का अनुवाद ५६३ ई० का है। इस ग्रन्थ में ६०० कारिकायें हैं ओर वसुवन्धु ने 
इसका स्तरय॑ भाष्य लिगा है। इस ग्रन्थ का औद्ध-जगत्‌ पर बढ़ा व्यापक प्रभाव पड़ा । सब 
निकायों में तथा सर्वत्र इसका आदर हुआ । इसने बहुत शीघ्र अन्य प्राचीन ग्रन्थों का स्थान 
ले लिया। यह बड़े महत्व का ग्रन्थ है। वसुवन्धु के अनुसार अ्रभिषर्मकोश में वैभाषिक- 
सिद्धान्त का निरूपण काश्मीर-नय से किया गया हैं। कोश के प्रकाशित होने पर सर्वास्तिवाद 
के प्राचीन ग्रन्थों ( अभिवर्म और उिमापरा ) का मदत््य घट गया; कोश में वैभाषिक-सौत्रान्तिक 
का विवाद भी दिया गया है; अन्त मे ग्रन्थकार अपना मत भी दे।े हैं। कोश म॑ अ्रन्य ग्रन्थों 
से उद्धरण भी दिये गये हैं। इस प्रकार प्रानीन साहित्य के अध्ययन के लिये भी कोश का 
बढ़ा मृल्य है । 


अभिषर्म कोश पर कई टीकाये लिखी गयी थीं, किन्तु केवल यशोमित्र की “स्फुटार्थोः 
व्याख्या पायी जाती है। इसका संपादन वोगिदारा ने जापान से किया है। कलकत्ते से देव- 
नागरी अक्चरों में यह ग्रन्थ प्रकाशित किया जा रहा है। दिह नाग, स्थिरमति, गुणमति आदि 
ने भी कोशपर टीकायें लिखी हँ--ममंप्रदीप, तत्वार्थंथीका, लक्ष्यानुसार आदि। चीनी भाषा 
में भी कोश पर कई टीकायें हैं । 


संघरभद्र ने न्यायानुसार नाम का अभिषर्मशास्त्र वसुत्रन्धु के मत का खण्डन करने तथा 
यह बताने के लिए. लिखा कि कहाँ वसुन्न्‍्धु शास्त्र से ध्यावृत्त करते हैं, न्यायानुसार श्रभिधमंकोश 
की श्रालोचनात्मक टीका है । जहाँ जहाँ वसुकस्धु का भाष्य वैभापिक मत का विरोध करता है 
वहाँ वहाँ न्यायानुसार उसका र्वण्दन करता है । 

२२ 
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वृद्धावस्था में वसुबन्धु “ने असंग के प्रभाव से महायान-धर्म स्वीकार किया और 
विंशतिका और त्रिशिका नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ रचे । यह विज्ञानवाद के ग्रन्थ हैं। विंशतिका पर 
बसुब्रन्ध ने अ्रपनी वृत्ति लिखी | त्रिशिका पर १० टीकाये थीं। इनमें से केवल स्थिरमति की 
टीका उपलब्ध है | शुआन-च्वाइ ने त्रिशिका पर विज्ञप्तिमात्रता सिद्धि नामक ग्रन्थ चीनी भाषा 
में लिखा । पू्स ने इस ग्रन्थ का फ्रच में अनु ।द प्रकाशित किया है। यह ग्रन्थ बड़े मह 
का है, क्योंकि इसमें त्रिंशिका के सब टीकाकार्गें के मत का निरूपण है और धर्मपाल की टीका 
भी सन्निविष्ट है | 

वसुम्न्धु ने अन्य भी ग्रन्य लिखे थे, जो श्रप्राप्त हैँ। विश्वमारती से त्रिल्वलभाव-निर्देश 
नाम का ग्रन्थ प्रकाशित हुआ है। इसके रनयिता वसुबन्धु बताये जाते है। वस॒चन्‍्धु के कुछ अन्य 
ग्रन्थ यह हैं: , व्याख्यायुक्ति और कमंसिद्धिप्रकरण | बमुत्रन्धु की मृत्यु 
८० बष की अवम्था में अयोध्या में हुई | इस ग्रन्थ के चतुर्थ खण्ड में 


में हम असंग के विज्ञानत्राद 
का, वसुबन्धु के वैमापिकवाद तथा विज्ञानवाद का विस्तृत परिचय देंगे । 

दिहू नाग, धर्कीति और अन्य आ्राचाय--आनारय अंग और वसुझ्न्धु के दो प्रधान 
शिष्य दिइनाग (या दिग्नाग ) और स्थिरमति थे । स्थिर्मति माध्यमिक और विज्ञानवाद के 
बीच की कड़ी हैं। विज्ञानवाद की दूसरी शाखा के प्रतिष्ठापाण दिद्नाग हैं। इस शाग्वा का 
माध्यमिक से सवथा विच्छेद हो गया। इस शाग्वा का केन्द्र नालन्दा था | दिझनाग बौड्धन्याय 
के प्रतिशपक माने जाते हैं। भारतीय दर्शन में इनका ऊँचा स्थान है। इनके ग्रन्थों में न्याय- 
प्रवेश, आलम्बन-परीक्षा प्रात हैं। इनके प्रसिद्ध ग्रन्थ प्रमाणसमुच्चय का प्रत्यक्ष परिच्छेद भी 
प्रकाशित हो चुका है। श्रन्य ग्रन्थों के भी तिब्बती अनुवाद उपलब्ध हैं । दिझ नाग के पश्चात्‌ 
घर्मक्रीति ( ६७३-७०० ई० ) हुए जिनका न्याथविन्दु, देतुविन्दु और प्रमाणवारतिक संस्कृत में 
उपलब्ध हैं। शुद्रान-च्वांग ने नालन्दा संघाराम में अध्ययन किया था और शॉलमद्र उनके 
आचाय॑ थे। विज्ञानवाद के अन्य श्रानाय जयसेन तथा चन्द्रगोमिन्‌ ( सातवीं शर्ती ) थे। यह 
एक प्रसिद्ध वेवाकरण, दार्शनिक और कब थे | तारानाथ के अनुसार चन्द्रगों मिन्‌ ने अनेक 
स्तोत्र ओर अन्य ग्रंथ रचे | यह असर्दिग्व है कि सातवीं शती में <ज्ञानवाद का ब्रा प्रभाव 
था | पीछे के माध्यमिक आचार्यों का विज्ञानदाद के आचायों से बढ़ा शान्त्रार्थ होता था। 
यद्यपि माध्यमिक विज्ञानवादियों के पूर्बत्र्ती हैं, तथावि बौद्धबर्म के तिब्बती और चीनी इतिद्वासों 
म॑ योगाचार-विज्ञानबाद को प्राय. हीनयान ओर माध्यमिक के बीच की कटी माना गया है । 
उनके अनुसार माध्यमिकों का वाद पूर्ण है । 

नालन्दा के एक प्रसिद्ध आ्राचाय वर्मपाल थे, जिन्होंने जिशिका पर टीका लिखी थी । 
इनके शिष्य चन्द्रकात ने माध्यमिक दर्शन पर अनेक ग्रन्थ लिखे। नन्द्रकीति ने बुद्धपालित 
ओर भव्य के शिप्य कमलबुद्धि से नागाजुन के ग्रन्थों का अध्ययन किया था। बुद्धपालित 
प्रासंगिक-निकाय के प्रतिष्ठापक हैं और मावविवेक ( भव्य ) ने रत्ातस्त्र निकाय की स्थापना की 
थी । इनके प्रन्था के केवल तिब्बती अनुवाद मिलते हैं। चन्द्रकीति का मुख्य ग्रन्थ मध्यमकावतार 
है । मूल मध्यमककारिका पर प्रसन्नपदा नाम की टीका भी चन्द्रकी्ति की है। इन्होंने चतुः- 
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शतिका पर भी एक टीका लिखी, जो बहुत प्रसिद्ध है। ये ग्रन्थ चन्द्रकी्ति की श्रपूर्व विद्वत्ता 
के प्रमाण हैं | 
शान्तिदेव--शान्तिदेत्र सातवीं शताब्दी म॑ं हुए | तारानाथ के श्रनुसार शान्तिदेव का 
जन्म सौराष्ट्र (+ वर्तमान गुजगत ) में हुआ था, और वह श्रीदर्प के पुत्र शील के समकालीन 
थे | परन्तु भाग्तीय श्रथवा चीनी लेखों में ग्रथतआ शील किसी अन्य नाम के पुत्र का पता नहीं 
चलता | शान्तिदेव राजपुत्र था, पर तार की प्रेरणा से उसने गज्य का परित्याग किया | कहां 
जाता है कि स्तरय॑ बोधिसत्य मंजुश्री ने योगी के रूप में उसको दीक्षा दी ओर अन्त में वह भिक्तु 
) गया | 
तारानाथ के अनुसार शान्तिदेव बोचिचर्यावतार, सूत्रसमुच्रय, ओर शिक्षासमुच्चय के 
चयिता थे | वोधिनर्याबतार झ्ोरों से पीछे लिग्बी गयी। शिक्षासमुन्चय की जो हस्तलिखित 
तियाँ प्राप्त हुई हैं, उनमें ग्रन्थकार का नाम नहीं पाया जाता है, पर तंजोर इण्डेक्स ३१ 
के अनुसार शान्तिदेव ही इस ग्रन्थ के रखयिता हैं। मद्रायान-धर्म के विद्वान दीपंकर श्रीज्ञान 
/ गतीश ) इस उक्ति की पुष्टि करते हैं। शिक्षासमुच्चब के अनेक अंशों का उद्धरण उन्होंने 
। प्या है । 4. +! ग्रन्थ को बढ शान्तिदे। ही की कृति समझते थे । 
बोघिचयोवतार के टीकाकार प्रज्ञाकरर्मात भी शान्तिदेव ही को शिक्षासमुल्चय तथा 
वो। चर्यावतार का ग्रन्थकार मानते हैं | दोनों ग्रन्थ एक ही व्यक्ति की कृतियाँ हैं। इसका श्रन्त- 
रंग . ताणु भी है | दोनों अन्थों म॑ कई श्लोक सामान्य हैं। इसके अतिरिक्त बोधिचर्यावतार 
( पंच परिच्छेद, श्तोक १०४, १०६ ) में शिक्षासमुच्चय श्रथवा सूत्रसमुच्चय के बारम्बार 
ग्रभ्यास र7रने का आदेश [या गया है | 
शिक्षासमुच्चयोड्वश्य॑ द्रशध्यश्च पुनः पुनः | 
विस्तरण सद्वाचारों यस्मात्तत्र प्रदर्शित: ॥ 
संक्ते पे णा थवा ताव्रव्पश्येत्यूत्रसमुच्चय 5 । 
यदि ६ जासमुच्चय के रचयिता बो घिनर्यावतार के सवयिता से भिन्न होते तो यह मानना 
पड़ता कि एक . दूसरे के श्तोकों की चोरी की है ओर उस अवस्था में जिस ग्रन्थ से चोरी 
की गयी है उस ग्रन्थ का उल्लेग्न नहीं पाया जाता | 
अतः स्पष्ट है; दोनों ग्रन्थों के कर्ता शान्तिदेव ही हैं। प्रशाकरमति श्रपनी बोधि- 
अर्योवतारपंजिका में ऊपर उद्धत किए हुए श्लोकों की टीका में लिखते हैं :-- 
शिक्षासमुच्चयो5पि स्वयमे मिरेव कृत: । तदा । नानासज्रेकदेशानाँ वा समुच्चय एमिरेव कृत; | 
बोधिचर्यावतार में राय नागाजुन द्वारा लिखे हुए. एक दुसरे सूत्रसमुच्चय का उल्लेख 
पाया जाता है | मा 
झ्रायनागाजु नावद द्वितीय वे धयत्नतः 
प्रज्ञाकरमति के अनुसार आये नागाजुन के लिखे हुए शिक्षासमुच्चय ओर सूत्र- 
समुस्चय हैं | 
टीका--आरयनागाजुनपादेनिंबद्धं द्वितीय॑ शिक्षासमुच्चयं सूत्रसमुच्चयं, च पश्येत्‌ 
प्रयत्मत$ श्रादरतः । ह 
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पर यह अ्थै॑ उपयुक्त नहीं प्रतीत होता है। “द्वितीय! से द्वितीय सूत्रसमुच्चय से 
तात्पय है. क्योंकि श्लोक के प्रथम पद में सूत्रसमुच्चय ही का का उल्लेख है | 

कन साहब के श्रनुसार दोनों ग्रन्थ नागाजु न के हैं। (मैनुश्लल ऑफ इस्डियन बुद्धिज्म 
पृष्ठ १२७, नोट ५) 

सी, बेरडल साहब इसका अश्रथ इस प्रकार लगाते है -- 

आये नागाजु न-रचित सूत्रसमुच्नय अवश्य द्रष्ण्व्य है। यह भ्रामणेर का द्वितीय 
अभ्यास है। (शिक्षासमुच्चय, सी, बेरग्डल द्वारा रचित, १ विब्लिओथिका बुद्धिका, पृष्ठ ४ के 
सामने, नोट २) 

इस अथ के अनुसार शान्तिदेव अपने सर्वे किसी सूत्रसमुच्च4 का उल्लेख नहीं करते | 
वास्तव में यह निर्णय करना कि कौन सा अर्थ ठीक है, अ्रसंभव सा है। नागाजुन ने यदि 
इन नामों के कोई ग्रन्थ लिखे भी हों तो वे उपलब्ध नहीं हैं। शान्तिदेव ने यदि सूत्रसमुच्चय 
नामक ग्रन्थ स्वरा भी हो तो उसकी कोई प्रति नहीं मिलती, तंजोर इण्डेक्स (बलिन की प्रति जो 
कि इसणिडिया श्रॉफिस द्वारा प्रमाणित है) में शान्तिदेव के एक चौथे ग्रन्थ का उल्लेख है | इसका 
नाम शारिपुत्र-अ्रष्टक है, पर यह सन्दिग्व है | 


शिक्षासमुच्चय का संपादन सी, बण्डल महाशय द्वारा सँएट पिटर्सबर्ग की रूसी 
बिब्लिश्रोथिका बुद्धिका ग्रन्थमाला में सन्‌ १८६७ ई» में हुआ । दूसरा संस्करण १६०२ में 
हुआ | इसका अंग्रेजी श्रनुवाद सी. बेश्डल तथा डब्ल्यू, एच, डी. राउज द्वारा हुआ है. और 
सन्‌ १६२२ ६० में इस्डियन टेक्सट सिगीज में प्रकाशित हुआश्रा है | 

इस पुस्तक का तिब्बती भाषा में अ्रनुवाद ८१६ ओर ८३१८ ई०७ के वीच हुआ था । अनु 

वाद तीन महाशय्यों द्वारा हुआ था | इनके नाम ये हैं-- जिनमित्र, दानशील, और एक तिब्बती 
पंडित शानसेन | ज्ञानसेंन का चित्र तंजोर इंडेक्स के उस भाग के आरंभ में पाया 
जाता है, जिसमें शिक्षासमुन्चय है ( इण्डिया ऑफिस की प्रति )। श्रन्त के दो श्रनुवादक 
तिब्बती राजा रत्री-दे-स -त्सान ( ८१६-८३८ ई० ) के आ्राश्नित थे | इससे प्रकट होता है कि 
मल पुस्तक ८०० ई० से पूर्व लिखी गयी । 

शान्तिदेव का दूसरा ग्रन्थ जो प्रकाशित हो चुका है, बोघिचरयौवतार है। रूसी विद्वान, 
राई, पी, मिनायेव ने सत्रसे प्रथम इसे जापेस्की में प्रकाशित किया था। हरप्रसाद शात्री ने 

बुद्धिस्ट टेक्स्ट सोसाइटी के जरनल में पीछे से प्रकाशित किया | 

प्रशाकरमति की टीका (पंजिका) फ्रेंच अ्रनुवाद के साथ ला वली पू सें ने त्रिब्लियोथिका 
इण्डिका में सन्‌ १६०२ में प्रकाशित की | टीका की एक प्रति जिसमें केवल ६ वें परिच्छेद की 
टीका थी, पूँसे ने लैटिन श्रक्षरों मं “बुद्धिस्म स्तदी एत मटीरियाँ? १, (लन्दन, लुज्ञाक) में प्रका- 
शित की थी | बोधिचर्यावतार टिप्पणी नाम की एक हृस्तलिखित पोथी मिली है, पर यह खरिडित 
है । प्रोफेसर सी. बेरडल को यद्द पोथी नेपाल दरबार लाइब्रेरी में मिली थी । सन्‌ १८६३ ई* में 
शास्त्री जी को पंजिका की एक प्रति मिली थी, यह प्रतिलिपि नेवारी अक्तरों में सन्‌ १०७८ इईब्में 
लिखी गई । लेखक का नाम नहीं है, पर प्रशाकरमति टीकाकार को तातपाद कहता है-इससे 


हम अभच्याय १७३ 


जान पड़ता है कि वह टीकाकार का शिष्य था | प्रशाकरमति विक्रमशिला विहार के श्राचार्य थे 
(एस, सी, विद्यामूपण लिखित इश्डियन लॉजिक, प्रष्य १५१ ) श्रौर ११ वीं शताब्दी के श्रारम 
में हुए | मैथिल अच्रों में केवल प्रज्ञापाठ परिच्छेद की टीका की एक प्रति भी उसी समय 
उपलब्ध हुई | 


टोकियो के प्रोफेसर ओमिगा का कहना है कि नांजियो के कैटलॉग में बोधिनर्याबतार की 
एक भिन्न व्याख्या है। तीन ताल पत्र मिले, जिममें शान्तिदेव का जीवन-चरित दिया है। 
(एशियाटिक सोसाइटी श्रॉफ बंगाल के सरकारी संग्रह नं० ६६६० में) ये पत्र १४ वीं शताब्दी 
में काठमांडू में नेबारी श्रक्तरों मं लिखे गये थे | इसम॑ लिखा है कि शान्तिदेव किसी राजा के 
पुत्र थे। राजा का नाम मंजुबमो था। उनकी राजधानी का नाम मिट गया है, पढ़ा नहीं 
जाता। (तारानाथ का कहना है वह सुराष्ट्र के राजा का लड़का था। तारानाथ का समय 
इन तालपत्रों के समय से पीछे है)। 


शान्तिदेव महायान-धर्म का एक प्रसिद्ध शासत्रकार हो गया है। दीप॑कर ( श्रतीश ) 
नागाजुन, 54(र्यदेव, और अ्रश्वघोत के साथ शान्तिदेत का भी नाम लेते हैं । 


तारानाथ श्रोर अन्य तिब्बती लेखक शान्तिदेव ? भज्नी-भांति परिचित हैं। ('शान्तिदेव' 
दरप्रसाद शा्त्रां द्वारा लिखित, एस्टीक्वेरी, १६१३ पृष्ठ ४६-५० 


जब उनका युवराज पद पर अ्रभिषेक हुआ तत्र उनकी माता ने बताया कि राज्य केवल 

पाप में हेतु है | मां ने कहा-तुम वहाँ जाओ, जहाँ बुद्ध और बोधिसत्व मिलें । मंजुबन्न के 
पास जाने से तुमको नि:श्रेयत की प्राप्ति होगी। वह एक हरित वर्ण के घोड़े पर सवार दोकर 
अपने पिता के राज्य से चला गया | कई दिनों तक वह खाना पीना भूल गया | गहन बन में 
एक सुन्दरी ने उसके घोड़े को पकड़ लिया ओर उसको उसपर से उतारा । उसने पीने के लिए. 
अच्छा पानी दिया, और बकरी का मांस भूँजा । उसने कहा कि में मंजुबज़समाधि की शिष्या 
हूँ | शान्तिदेव प्रसन्न हुआ, क्योंकि वह उसी का शिष्य होना चाहता था। १२ वर्ष तक वह 
गुरु के समीप रहा ओर मंजुश्रीज्ञान का प्रतिलाम किया। शिक्षा की समाप्ति पर गुरु ने 
मध्यदेश जाने का आदेश किया । वहाँ वह ग्रवलसेन नाम रखकर 'राउत? हो गया । देवदारु 
काष्ठ का एक खड़ग बनवाया और राजा का शीपघ्र ही प्रिय हो गया। अन्य राजभृत्य उससे 
ईष्यों करने लगे । उन्होंने राजा से निवेदन किया कि इसने देवदारु बृत्ञ का एक खड़्ग बनवाया 
है, यह किस प्रकार युद्ध में सेवा कर सकेगा। राजा ने सब राजभत्यों के खड़गों को देखना 
चाहा । अचलसेन ने कहा कि मेरा खडग न देखा जाय | पर राजा नहीं माना और अ्रचलसेन 
इस शत से एकान्त में दिखलाने के लिए तैयार हुआ कि वह एक झ्राँख बन्द कर देगा । राजा 
ने ज्योंही खड़ग देखा, उसकी श्रांख भूमि पर गिर पड़ी । राजा को श्राश्रर्य और प्रसन्नता हुई । 
अ्चलसेन ने खडग को पत्थर पर फेंक दिया। नालन्दा गया, ओर संसार का परित्याग किया | 
शान्तचित्त होने से 'शान्तिदेव! नाम पड़ा। उसने तीनों पिटकों को सुना | उतका नाम भुसुकु 


१७६७ बोह-धम दुशन 


भी पडा, क्योंकि--भुंजानोपि प्रभास्वरः, सुस्तोषि, कु्टी ततोषि तदेवेति भुसुकु समाधिसमापन्नत्वांत्‌ 
भुसुकुनामख्यातिं स॑घेडपि 

नालन्दा के युवकों ने उनके ज्ञान की परीक्षा करने में उत्सुकता दिखाई । नालन्दा की 
प्रथा थी कि प्रतिव५ ज्ये४ मास के शुक्लपत्ष में ध्म-कथा होती थी । उन्होंने उनको इसके लिए 
बाध्य किया | नालन्दा-विहार के उत्तर-पूर्व दिशा में एक बढ़ी धर्मशाला थी । उस धमंशाला में 
सब पंडित एकत्र हुए और शान्तिदेव सिंहासन पर बैठाये गये। उसने तत्काल पूछा-- 


किमाध पठामि अ्थार्प वा, तत्र ऋधिः परमार्थज्ञाननान | ऋध गतौ-दइत्यत्र श्रीणादिक 
कि; | ऋषिणा जिनेन प्रोक्तं श्रा4 | ननु प्रश्ञापारमितादो सुभत्यादिदेशितं कथमाप इत्यन्रोच्यते 
वराजायमैत्रेयेण । 


यदर्थवद्‌धर्मपदो पसंहित॑ त्रिधातु॑ज्ञेशनिवरणं वच: | 
भवे भवेच्छान्यनुशंसदर्शक॑ तद्बत्‌ किमाप विपरीतमन्थथा ॥ 
तदाकुष्ट श्रार्याग्ररर्थाप॑ सुमृत्यादिदेशना तु भगवदधिष्ठानाबित्यदोपः । 
पंडित लोग आश्चर्यान्वित हुए और उनसे अ्र्था५ ग्रन्थ का पाठ सुनाने को कहा। 
उन्होंने विच्ारा कि स्वरचित तीन ग्रन्थों मं से किसका पाठ सुनावें । उन्होंने वोधिचयोव्रतार को 
पसन्द किया और पड़ने लगे--“सुग्तान्‌ ससुतान्‌ सधर्मकायान्‌ '*' इत्यादि | लेकिन जब वह-- 


यदा न भावों नाभाबों मतेः संतिष्ठते पुर; । 
तदान्यगत्यमावेन निरालम्त्रः प्रशाम्यति ॥ 


पढने लगे, तब भगवान्‌ सन्मुख्र प्रादुश्त हुए; और शान्दिव को स्त्रग ले गये | पंडित 
आश्रयोन्वित हुए | उनकी पढ-कुटी (म्टूडेन्स्स कॉटेज ) दढ़ी। वहाँ से तीनों ग्रन्थों 
कौ ले उन्हें प्रकाशित किया | 

यह बृत्तान्त इन तीन तालप्रों से प्राप्त होता हैं | 

उनके ग्रन्थों से मालूम होता है. कि वह माध्यमिक-दर्शन के अनुयायी थे। वेंडल 
का कहना है कि शान्तिदेव के ग्रन्थों में तन्‍त्र का प्रभाव पाया जाता है। कार्दिये कृत कैटालाग 
से पाया जाता है कि शान्तिदेव “श्रीगुह्मससमाजमहायोगतम्त्रतनलिविधि.” नामक तान्त्रिक ग्रन्थ के 
रवयिता थे । दरबार लाइब्रेरी, नेपाल में चर्यात्र्यविनिश्वय नामक तालपत्र स मालूम होता है 
कि भसकु ने वज़्यान के कई ग्रन्थ लिखे, ब्गाली में भुमुकु के कई गान बताए, जाते हैं । 
एक गान में लिखा कि वह बंगाली थे-- 


४८०-रागमल्लारी-भुसुकुपदाना--- 
बाजनाव पादी पऊेश्रा खालें वाहिउ | 
अदय बंगाले ज्रश लुडिठ ॥ धभु॥ 
अग्राजि भुसुकु बंगाली भइलि-- 
एने अ्रधरिणी चण्डालि लेलि॥ प्र॥ 


अस्त अध्याय १७२४ 


प्रशापारमिताम्मी घिपरिमबनातमृत+रितो तिसिद्धाचाय। भुसुकुपदों बंगालिका व्याजैन 
तमेत्राथ प्रतिपादयति | प्रशारविन्दकुदरहददे सदगुरुचरणोपायेन प्रवेशितं तन्नानन्द्रादि शब्दों ही 
यादि अक्षरसुखादय बंगालेन वाहित ति अमिन्नल्व॑ कृतं | 
यह नगर बंगाल में था। बंगति मध्यप्रदेश के आगे है। शान्तिदेव तराई के जंगलों 
में गये | उनका काल ६४८ रैसत्री से ८१६-छ८३८ रस्वी है, जब कि यह ग्रन्थ तिब्बती भाषा में 
ग्नूदित हुआ | भुसुकु द्वारा निर्मित बताये जाने वाले गीत भी इसी समय के होंगे। यद्यपि ये 
बौद्धधर्म के सहजिया सम्पदाय के गीत हैं, जो कि वज़्यान की एक शाखा हैं; अ्रथवा उसी का 
प्योथ है| नेपाल की दस्वार लाइसेरी में बोषिलर्याउतागनुशंस नामका एड ग्रन्थ है जो कि 
ओोधिचर्यावतार ही है, केवल उसमें कुछ पद जोड़ दिये गये हैं । भृसुकु ने एक दोहे में श्रपना 
नाम कं?! लिखा है-- 
राउत भगुइ कट भुसुकु भणइ कट सश्रला श्रइस सहाव | 
ज॑ इतो मूदा अ्रइसी भान्ति पुच्छुतु सदगुरुपाव | 
(हरप्रसाद शारत्री ) इस सम्बन्ध में 'दोहा' में कुछ और भी कहना चाहते हैं। वासिल- 
जीन का ख्याल है कि अप भ्रृश में बौद्ध ग्रन्थ थे। तारानाथ का भी यही मत है। नेपाल में सन 
१८६८-६६ ई० में बेडल ग्रोर हरप्रसाद गास्त्री सभाषितसंग्रह नामक ग्रन्थ मिला था--बेंडल 
ने इमें प्रकाशित किया है । 


इसमें अ्रपश्रण के कुछ उद्धरण है। सन्‌ १६०७ में हरप्रसाद शास्त्री ने ग्रपश्नंण के कई 
ग्रन्थ नेपाल में पाये । इसे मे प्रार्चीन बंगाली कहता हूँ । इसमे सन्देह नही कि पूर्व भारत में ७ वी, 
८वींगौर € वी शताब्दी में यही भाषा बोली जाती थी । 

दशम श्रध्याय में हम शान्िदेव के आधार पर बोधिनयो एवं उनके दर्शन का 
विस्तार दंगे | 

शान्तरक्षित--८ वीं शताब्दी मे शान्तरद्धित ने तक्तसंग्रह नाम के ग्रन्थ की रचना की | 
यह ग्रन्थ कमलशाल की टीका के साथ बरोदा से प्रकाशित हुथ्ा है । इस ग्रन्4 में र (तंत्रिक- 
योगाचार की दृष्टि से बौद्ध तथा अ्रन्य दारानिक मतवादों का खण्डग किया गया है। शान्तरतक्षित 
नालन्दा से तिब्बत गये थे | वहाँ उन्होंने सामये नाम के संघाराम की स्थापना ७४६ ई» में 
की थी | इनकी मृत्यु तिब्बत में ७६२ ३० म॑ हुई | 


नबम अध्याय 


माहात्म्य, स्तोत्र, घारणी श्रोर तन्‍्त्रों का संत्तिप परिचय 


महायान-पूत्र श्रौर पुराणों में बड़ा सादश्य है । जिस तरह पौराणिक-साहित्य में श्रनेक 
माहात्य और स्तोत्र पाये जाते हैं, उसी तरह महायान-साहित्य में भी इसी प्रकार की रचनाये 
पायी जाती हैं । सखय॑भूपुराण, नेपालमाहात्म्य और इसी प्रकार के अन्य ग्रन्थों से हम परिचित 
हैं। खयंभूपुराण में नेपाल के तीर्थ-स्थानों की महिमा वर्णित है। यह ग्रन्थ पुराना नहीं 
है। महावस्तु तथा ललित-विस्तर में मी कुछ स्तोत्र पाये जाते हैं। मातृचेट के स्तोत्र का हम 
पहले उल्लेख कर चुके हैं | 

तिब्बती अनुवाद में नागाजुन का चतुः्तव मिलता है। सुप्रभातग्तव, लोकेश्वर- 
शतक और परमार्थ नाम संगीति भी प्रसिद्ध हैं। तारा के लिये अनेक स्तोत्र लिखे गये हैं। 
८ वो शताब्दा में इस प्रकार का एक स्तोत्र कश्मीरी कवि सर्वज्ञमित्र ने लिखा था। इसका 
नाम श्रायतारा-लग्परा स्तोत्र है। 

धारणी का महायान साहित्य में बढ़ा स्थान है। धारणी रक्षा का काम करती है। जो 
कार्य वैदिक मंत्र करते थे, विशेषकर अ्रथर्वश्रेद के; वही कार्य बौद्ध धर्म में 'बास्णी? करती है । 
सिंहल में श्राज भी कुछु सुन्दर मुत्तों? से 'परित्तर का काम लेते हैं। इसी प्रकार महायान 
धर्मानुयायी सूत्रों को मंत्रपदों में परिवर्तित कर देते ये। अ्रल्या्षरा प्रज्ञापारमिता-सूत्र धारण 
का काम करती है। धारणियों में प्रायः बुद्ध, बोधिसत्त श्रौर ताराश्रों की प्रार्थना होती है। 
धारणी के श्रन्त में कुछु ऐसे अक्षर होते हैं, जिनका कोई अ्र्थ नहीं होता | धारणी के साथ 
कुछ श्रनुष्ठान भी होते हैं। अनावृष्टि, रोग, श्रादि के समय घारणी का प्रयोग होता है । 
पांच धारणियों का एक संग्रह पंच रक्षा? नेताल में अ्रत्यन्त लोकप्रिय है। इनके नाम-इस 
प्रकार हैं;--महाप्रतिसार, मदामहत्तप्रमर्दिनी, मद्ामगूरी, मदाशातकर्ता, महा (रक्षा) मन्त्ानु- 
सारिणी; महामयूरी को विद्या राज्ी कहते हैं। सपदंश तथा अन्य रोगों के लिये इसका प्रयोग 
करते हैं। दृर्ष चरित में इसका उल्लेख है । 

मनत्रयान और वज़्यान महायान की शाखायें हैं। मन्त्रयान में मन्त्रपदों के द्वारा 
निवाण की प्राप्ति होती है। इन मन्त्रपदों में गुह्म शक्ति होती | वज़यान में मन्त्रों द्वारा तथा 
वजन द्वारा निवाण का लाभ होता है। शृत्य और विज्ञान वज्तुल्य हैं ओर इसलिये उनका 
बिनाश नहीं होता | वज़यान श्रद्वत दर्शन की शिक्षा देता है। सत्र सत्त वन्नसल है। 
और एक ही वज़़-सत्व सब जीवों में पाया जाता है । 


नंबंस अध्याय १७७ 


शाक्तों के अ्रनुसार जिकाय के श्रतिरिक्त एक खुखकाय भी है । इस महा-सुख की प्राप्ति 
एक अनुशन द्वारा होती है | मंत्रयान और वज़यान का साहित्य 'तन्‍्त्र? कहलाता है। कुछ महा- 
यान सूत्र ऐसे हैं, जिनमें तंत्र-माग भी पाया जाता है। बौद्ध तन्त्रों के चार वर्स हैं:--क्रिया-तन्त् 
जिसमें मन्दिर-निर्माण, प्रतिमा-प्रतिष्ठा श्रादि से सम्बन्ध रखने वाले अनुष्ठान वर्णित हैं. जया 
तन्त्र, जिसमें चर्या का वर्णन है; योग-तन्त्र जिनमें योग की क्रिया वर्शित है और अ्रनुत्तर-योग- 
तन्त्र | प्रथम वर्ग का प्रसिद्ध ग्रन्थ आदिकमंप्रदौप! है, जिसमें गह्मसूत्रों तथा कमंप्रदीपों की 
शैली में बुद्धत्व की कामना से महायान का अनुसरण करनेवाले 'आरादिकर्मिक बोधिसत्व? की दीक्षा 
के नियमों तथा उसकी दिन-चर्या बतायी गयी है | क्रिया-तन्त्र का दूसरा ग्रन्थ 'अश्मी-बत- 
विधान? है, जिसमें प्रतिपक्ष को अ्रश्मी को रहस्यमय मन्त्रों और मंद्राओं का श्रनक्ठान 
विहित है। 

तन्त्र-साहित्य में साधनाओं का भी समावेश होता है। साधनाओ्रों में मन्त्रों, मुद्राओ्रों 
और ध्यान के द्वारा अणिमा, लघिमा आदि सिद्धियों के अतिरिक्त सर्वश्ञता तथा निर्वाण की 
सिद्धि के उपाय बताये गये हैं | ध्यान के लिए उपास्य देवों का जो वर्णन किया गया है, उसका 
बौद्ध शिल्पियों ने मूर्ति-निर्माण के लिए पर्याप्त उपयोग किया है | इस दृष्टि से 'साधन-मालाः--- 
जिसमें ३१२ स,बनाग संग्रहीत हैं, तथा 'साधन-समु्यय' जैसे ग्रन्थों का बढ़ा महल है। उपास्य 
देवों में ध्यानी-बुद्ध तथा उनके कुटुम्ब और तारा श्रादि देवियाँ भी हैं। बौद्धों का कामदेव भी 
हैं, जिसका नाम वज्ानंग है, और जो मंजुश्री का अवतार है। साधनाओं का मुख्य तात्पर्य तन्त्र 
और इन्द्रजाल है, यद्यपि इनका अधिकार प्राप्त करने के लिए. योगाभ्यास, ध्यान, पूजा, मैत्री 
तथा करुणा आदि का अनुष्ठान करना आवश्यक बताया गया है। 'तारा-साधना” में इन गु्ों 
का विस्तृत निरूपण है | साधनाओं का नि्मौण-काल ७ वीं से ११ वीं शताब्दी तक माना गया 
है । कतिपय साधनाश्रों के प्रणेता तन्त्रों के भी प्रणुता बताये गये हैं | नागाजुन ने ( माध्यमिक 
सम्प्रदाय के प्रणेता नहीं ) ७ वीं शताब्दी में अनेक साधनाओं और तन्‍त्रों का प्रणयन किया | 
इनके सम्बन्ध में कद्दा जाता है कि ये एक साधना भोट देश अर्थात्‌ तिब्बत से लाये थे। 
इनके अनेक तन्त्र-प्रन्य तंजोर में पाये गये हैं। उड्डियान ( उड़ीसा ) के राजा और 'ज्ञान- 
सिद्धि? तथा बनेक श्रग्य तन्त्र-ग्रन्थों के रचयिता इन्द्रभूति ( ६८७-७१७ ई० ) भी एक साधना 
के प्रणेता बताये जाते हैँ। इनके समकालीन पद्मवज़-कृत 'गुह्मसिद्धि? म॑ वज्जयान की समस्त 
गुह्य-क्रियाओं का निरूपण है। इन्द्रभूति के पुत्र पद्मसम्भव लामाससंप्रदाय के प्रणेता थे | 
इन्द्रमूति की बहन लक्ष्मीकगा ने अपने ग्रन्थ अद्वय-सिद्धि? में सहजयान के नवीन श्रद्वेत 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया, जो बंगाल के बाउल लोगों में ञ्रब भी प्रचलित है। उसने 
तपस्या, क्रिया तथा मूर्तिपूजा का खंडन किया, और सर्वदेवों के निवासस्थान मानव-शरीर का 
ध्यान करने का विधान किया । तन्‍्त्र-लेखकों में 'सह 4-योगिनी-चिन्ता? आदि अन्य प्रमुख लेखि- 
काश्रों के श्रनेक नाम दिखाई देते हैं । 

प्रारम्भिक तन्‍्त्र महायान सूत्रों से बहुत मिलते-जुलते हैं। इनमें ७ वीं शती में 


प्रणीत 'तथागतगुहाक? या '“गुहा-समाज” बड़ा प्रामाणिक ग्रन्थ है। 'पंचकर्म! इसी का एक 
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रच बोड-धर्-इमन 


हंश कहा जाता है। यह अनुत्तर योगतन्त्र है। इसमे मुख्य रूप से योगसिद्धि की पाँच 
भूमियों का ही वणन है, किन्तु इन भूमियों की प्राप्ति के उपाय मंडल, यंत्र, मंत्र श्रोर 
देवपूजन बताये गये हैं। इस ग्रन्थ के पाँच भाग हैं। तीसरे भाग के रचयिता शाक्य-मित्र 
(८४० ई० ) तथा शेप ४ भागों के प्रणता नागाजु न बताये गये हैं | 

पंजुश्रीमलकल्प? नाम का ग्रन्य अपने को अदतंसक? के अ्रन्तगत 'महावैपुल्य-महायान- 
सूत्रः के रूप में प्रकट करता है। किन्तु विषय की दृष्टि से यह मंत्रयान के अनन्‍्तगंत है | 
इसमें शाक्यमुनि ने म॑जुश्री को मंत्र, मंद्रा ओर मण्दलादि का उपदेश किया है। 'एकल्लबीर 
चेण्डमहारोपणु-तंत्र” में एक और महायान-दशन के अनुसार प्रतीयसमुय्याद की व्याख्या की 
गई है श्रोर दूसरी ओर योगिनियों की साधनाएँ बताई गई हैं। 'श्रीचक्रसम्भार-तंत्रः में जो केवल 
तिब्बती भाषा में उपलब्ध है, महासुस् को प्राप्ति के साधन रूप से मंत्र, ध्यान आदि का निरू- 
पग॒ है, और मंत्रों की प्रतीकाबरक धाख्या की गयी है | 


दशम अध्याय 


महायान में साथना की नई दिशा 


महायान में उपदेशकों का श्रदम्य उत्साह और जीवों की अ्र्थचर्या की अमिट अमिलापा 
थी | उनका आदर्श अ्रहंत्‌ के समान व्यक्तिगत निःश्रेयम के लाभ का न था । पूर्णावदान में इस 
नए प्रकार के भिक्ु का चित्र हमको मिलता है। यह कथा पालि निकाय में भी है ( संयुक्त 
४,६०; मज्किम ३,२६७) किन्तु दिव्यावदान में इसका विकसित रूप मिलता है | दिव्यावदान के 
अनुसार पूर्ण जन्म से ही रूमान्‌ , गौर, सुवर्णबर्ण का था और वह महापुरुष के कुछ लक्षणों 
से समखाणत 4! | शाक्य मुनि ने उनकी उपसंपदा की थी। उन्होंने बुद्ध से संक्षित अ्रववाद 
की देशना चाही | भगवत्‌ ने देशनानन्तर पूछा कि तुम किस जनपद में विहार करोगे ! पूर्ण ने 
कहा--श्रो णापरान्तक में | बुद्ध ने कद्य-किन्तु वहाँ के लोग चण्ड हैं, परुपवाी हैं । यदि 
आक्रोश करें, तुम्हारा अ्रपवार कर, तो तुम कथा सोचोगे ; पूर्ण ने कहा--मैं सोचूँ गा कि वे लोग 
भद्गक हैं, जो मुझे हाथ से नहीं मारते; केवल परुप-बचन कहते हैं | बुद्ध ने फिर कहा, यदि वह 
हाथ से मार, तो क्या सोचोगे ! पूर्ण ने कह्दा-कि में सोचूँगा कि वे लोग भद्गक हैं, जो मुफे 
हाथ से मारते हैं, दण्ड से नहीं मारते | बुद्ध ने पुनः पूछा, यदि वे दण्ड से मार ? पूर्ण ने 
कहा-तत्र में सोचूँ गा कि भद्र-पुरुप हैं, जो मेरे प्राण नहीं हर लेते | और यदि वे प्राण हर लेँ ; 
पूर्ण ने कहा-तत्र मैं सोचूँगा कि वे भद्ग॒पुरुष हैं, जो मुझे इस पूतिकथ ( दुर्गन्धपूर्ण शरीर ) से 
अनायास हो विमुख करते हैं | बुद्ध ने कहा--साधु-साधु ! इस उपशम से, इस न्ञान्तिपारमिता 
से समन्वागत हो, तुम उन चरड पुरुषों में विहार कर सकते हो । जाओ पूर्ण ! दूसरों को विमुक्त 
करो | दूसरों को संसार के पार लगाश्रो | 


पूर्ण का श्रादर्श श्रह॑त्त नहीं है । वह वोधिसच्त है, श्रर्थात्‌ उसका अ्रभिप्राय बोधि की 
प्राप्ति है। वह कुछु लक्षणों से अन्वित है, सब लक्षणों से नहीं; जैसे बुद्ध होते हैं | इससे यह 
सिद्ध होता है कि पूर्ण बोधिचर्या में कुछ उन्नति कर चुका है| उष्णीप, ऊर्णे, उसके लम्बे 
हाथ, सब इसके चिह हैं। वह क्ञान्ति-पारमिता से समन्वागत है | जब वह श्रोणापरान्तक में 
उपदेश का कार्य श्रारंभ करता है, तब्र लोग उसके साथ दु व्यवहार करते है। एक लुन्धक, 
जो श्राखेट के लिए जा रहा था, इस मुण्डित भिन्नु को देखकर, उसे श्रपशकुन समझ, उसका 
झोर दौड़ा | पूर्ण ने उससे कहा कि तुम मुझे मारो, हरिण का वध मत करो। यह नवीन 
प्रकार का भिक्तु है, जो धर्म के प्रचार को सबसे अधिक महत्त देता है। इसमें सन्देह नहीं कि 
हीनयान के भिक्ुओ्रों में भी इस प्रकार का उत्साद था, जैसे आनन्द में | किन्तु इस नए भिक्लु 


प६३० बोख-चस-दुशन 


की साधना श्रशंगिक मार्ग की नहीं है, किन्तु पारमिता की है। यह ज्ञान्ति-पारमिता में परिपूर्ण 
है| यह बुद्ध होना चाहता है, अ्रहंत्‌ नहीं । जातक की निदान-कथा से मालूम होता है कि 
शाक्य मुनि ने ५४७ जन्मों में पारमिताओ्रों की साधना की थी | बुद्ध होने के पूव॑ वे बोधिसत्व 
थे | इस चर्या से उन्होंने पुएरप और शान-संभार प्राप्त किया था । वेस्सन्तर जातक में बोधिसत्व 
ने अपने शरीर का मांत भी दान में दे दिया था| वे सबके साथ मैत्री-भाव रखते ये । वे कहते 
हैं जैसे माता अपने एक मात्र पुत्र की रक्षा प्राण देकर भी करती है, उसी प्रकार सब जीवों 
के साथ अ्रप्रमे4-( प्रमाण-रहित ) मैत्री होनी चाहिए। इस नई विचार-प्रणाली के श्रनुसार 
भिक्ु इस मैत्री-भावना के बिना नहीं हो सकता । इस दृष्टि में बुद्ध का पूर्ण वैराग्य ही पर्यातत 
नहीं है, किन्तु बुद्ध की सक्रिय मैत्री भी चाहिए. | यह महायान का आदश है । बोधिसत्व संसार 
के जीवों के निस्तार के लिए निर्वाण में प्रवेश को भी स्थगित कर देता है। वह सत्र जीवों को 
दुश्ख से विमुक्त करना चाहता है। वह कहता हैं कि सबका दु:ख-सुख बराबर है। मुझे सबका 
पालन आत्मवत्‌ करना चाहिये। जनत्र सबको समान रूप से दुःख और भय अश्रप्रिय है, तब 
मुभमें क्या विशेयता है, जो मैं अपनी ही रक्षा करूँ, दूसरों की न करूँ। उसके अ्रह॑त्त् 
से क्या लाभ, जो श्रपने ही लिए श्रह॑त्‌ है ! क्‍या वह राग-विनिमु क्त है, जो श्रपने ही 
दुःख-विमोचन का ख्याल करता है ; जो केवल अ्रपने ही निर्वाण का विचार करता है, 
जो स्वार्थी है, जो सव॑ क्लेश-विनिमु क्त है, जो द्वेप ओर करुणा दोनों से विनिमुक्त 
है, ऐसा अहंत्‌ क्‍या निर्वाण के मार्ग का पथिक होगा ! हीनयानी व्यर्थ कहते हैं 
कि उनका श्रहंत्‌ जीवन्मुक्त है। सच्चा अहंत्‌ बोधिसत्व है। इनके अनुसार हीनयानियों का 
मोक्ष अरसिक है ( बोधिचर्यावतार, ८,१०८ )। श्रह॑त्‌ के निर्वाण और बुद्ध के निर्बाण में भी 
भेद हो गया। स्तोत्रकार मातृचेट कहते हैं कि जिस प्रकार नील आकाश और रोम-कृप के 
विवर दोनों आकाश-धातु हैं, किन्तु दोनों में श्राकाश-पाताल का अ्रन्तर है, उसी प्रकार का 
अन्तर भगवत्‌ के निर्वाण और दूसरों के निर्वाण में है । 


बुद्ध के पूथे-जस्म 


शाक्यमुनि सवज्ञ थे | वे परम कारुणिक थे । जीवों के उद्धार के लिए उन्होंने उस सत्य 
का उद्घाटन किया और उस मार्ग का आविष्कार किया, जिस पर चलकर लोग संसार से मेक्त 
होते हैं | उन्होंने सम्यक्‌-शान की प्राप्ति केवल अपने लिए नहीं की, किन्तु श्रनेक जीवों के 
क्लेश-बंधन को नष्ट करने के लिए की। इसके विपरीत अ्रहंत्‌ केवल अ्रपने निर्वाण के लिए 
यत्नवान्‌ होता था। अ्रह्वत्‌ का आदर्श बुद्ध के श्रादर्श की श्रपेज्ञा तुच्छु था | इस विशेषता का 
कारण यह है कि बुद्ध ने पूर्वजन्मों में पुएयगशि का सं॑चय किया था, और अ्रनन्त ज्ञान प्राप्त 
किया था | भगवान्‌ बुद्ध का जीवन-चरित अ्रध्ययन करने से शात होता है कि वह पूर्ब-जन्मों में 
बोधिसत्व” ये | जातक की निदाननकथा में वर्णित है कि अनेक कल्प ध्यतीत हो गये कि 
शाक्यमुनि अ्रमरव॒ती नगरी में, एक ब्राह्मण-कुल में, उत्पन्न हुए थे | उनका नाम सुमेध था। 
बाल्यकाल में ही उनके माता-पिता का देहान्त हो गया था। मुमेध को बैराग्य उत्पन्न हुआ और 
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उसने तापस-प्रश्रज्या की । एक दिन उसने विचार किया कि पुनर्भव दुःख है. मैं उस मार्ग का 
अन्वेषण करता हूँ, जिस पर चलने से भव से मुक्ति मिलती है | ऐसा मार्ग अ्रवश्य है। जिस 
प्रकार लोक में दुःख का प्रतिपक्ष सुख है, उसी प्रकार भव का भी प्रतिपक्ष विभव होना चाहिये | 
जिस प्रकार उष्ण का उपशम शीत है, उसी प्रकार रागादि दोप का उपशम निर्वाण है। ऐसा 
विचार कर सुमेघ तापस हिमालय में पणुकुटी बनाकर रहने लगे | उस समय लोकनायक दीप॑कर- 
बुद्ध संसार में घर्मोपदेश करते थे | एक दिन सुमेध:तापस श्राश्रम से निकलकर श्राकाश-मार्ग 
सेजा रहे थे, देखा कि लोग नगर को अल॑कृत कर रहे हैं, मूमि को समतल कर रहे हैं, उस 
पर बालुका श्राकीर्ण कर लाज और पुष्प विकीर्ण कर रहे हैं, नाना रंग के बस्नों की ध्वजा-पताका 
का उत्सर्ग कर रहे हैं ओर कदली तथा पूर्ण घट की पंक्ति प्रति्ठत कर रहे हैं। यह देखकर 
सुमेध श्राकाश से उतर ओर लोगों से पूछा कि किस लिए माग-शो धन हो रहा है | सुमेध को 
प्रीति उत्पन्न हुईं और बुद्ध-बुद्ध कहकर वे बड़े प्रसन्न हुए। सुमेध भी मार्ग-शोधन करने 
लगे । इतने में दीपंकर बुद्ध आ गए,। भेरी बजने लगी। मनुष्ण और देवता साधु-साधु कहने 
लगे । आकाश से मंदार पुष्पों की वर्षा होने लगी | सुमेव अपनी जग खोलकर, बल्कल, चीर 
और चम दि: हर, भूमि पर लेट गए और यह विचार किया कि यदि दीपंकर मेर शरीर को 
अपने चरणकमल से स्पश करें तो मेरा हित हो। लेखेेटे उन्होंने दीपंकर की बुद्धश्री कों 
देखा ओर चिन्ता करने लगे कि स्वक्नश का नाश कर निर्वाण॒-प्राप्ति स मेश उपकार न होगा 
मुभको यह अच्छा मालूम होता है कि मैं मी दीपंकर की तरह परम संत्रोधि प्राप्त कर अनेक 
जीवों को धम की नौका पर चढ़ा कर संसार-सागर के पार ले जाऊँ,और पश्चात्‌ स्वयं परिनिर्वाण मैं 
प्रवेश करूँ | यह विचार कर उन्होंने बुद्धभाव? के लिए उत्कट अभिलाषा (पालि, श्रभिनीहार) 
प्रकट थी | 

दीपंकर के समीप सुमेत्र ने बुद्धत्व की प्रार्थना की और ऐसा दृढ़ विचार किया कि 
बुद्धों के लिए में अपना जीवन भी परित्याग करने को उद्यत हूँ । इस प्रकार सुमेध अधिकार 
सम्पन्न हुए. । 

दीपंकर पास श्राकर बोले--इस जटिल तापस को देखो। यह एक दिन बुद्ध होगा 
यह बुद्ध का व्याकरण?! हुआ | “यह एक दिन बुद्ध होगा? इस वचन को सुनकर देवता ओर 
मनुष्य प्रसन्न हुए, ओर बोले--यह “बुद्धबीज! है, यह “बुद्धांकुरः है। वहाँ पर जो 'जिन-पुत्र! 
( बुद्ध-पुत्र ) थे, उन्होंने सुमेध की प्रदक्षिणा की; लोगों ने कद्दा--तुम निश्चय ही बुद्ध 
होगे। दृढ़ पराक्रम करो, श्रागे बढ़ो, पीछे न हणटो। सुमेव ने सोचा कि बुद्ध का वचन 
अमोघ होगा | 

बुद्धत्व की श्राकांच्ा की सफलता के लिए सुमेध बुद्धकारक धर्मों का अन्वेषण करने 
लगे, ओर महान्‌ उत्साह प्रदर्शित किया। अ्रन्वेशण करने से १० पारमितायें प्रकट हुई$ 
जिनका श्रासेवन पूर्वकाल में बोधिसलों ने किया था | इन्हीं के ग्रहण से बुद्धत्व की प्राप्ति होगी 
पारमिता? का श्रर्थ है 'पर्णता?ः पालिरूप 'पारमी? है । दश पारमिताये ये हैं :--दान, शील 
नैष्कम्य, प्रा, वीर, ज्ञान्ति, सत्य, अधिश्ठान ( दृढ़ निश्चय ), मैत्री ( श्रहित.“ओऔर हितमें 
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समभाव रखना ), तथा उपेक्षा ( सुख और दुःख में समान रूप रहना ) | सुमेध ने बुद्ध गुणों 
का अहण कर दीपंकर को नमस्कार किय । सुमेव की चर्या अर्थात्‌ साधना प्रारंभ हुई और 
५४० विविध जन्मों के पश्चात्‌ वह तुपित-लोक में उत्पन्न हुए, श्रौर वहाँ बोधि प्रासि के सह 
वष पवे बुद्ध-_हलाहल शब्द इस अ्रभिप्राय से हुआ कि सुमेव की सफलता निश्चित है | तुषित- 
लोक से च्युत होकर माया देवी के गर्भ में उनकी अ्रवक्रान्ति हुईं, और मनुप्यमाव धारण कर 
उन्होंने सम्यक-सम्बोधि प्राप्त की | 

सुमेध-कथा से स्पष्ट है कि सुमेध ने सम्यकूसंत्रोधि के आगे अर्हत्‌ के आदर्श निर्वाण 
को तुच्छु समका और बुद्धत्व की प्राप्ति के लिये दश पारमिताओ्रों का ग्रहण किया। शाक्य 
मुनि ने ६४० विविध जन्म लेकर पारमिताओं द्वारा सम्यक-सम्बुद्ध की लोकोत्तर-संपत्ति प्राप्त 
की । शाक्यमुनि का पुस्य-संभार और ज्ञान अहंत्‌ के पुण्य-संभार और ज्ञान से कहीं बढ़कर 
है। बुद्ध अन्य श्रहतों से भिन्न हैं, क्योंकि उन्होंने निर्वाण-मार्ग का श्राविष्कार किया है। 
अहंत्‌ ने बुद्ध के मुख से दुःख-निरोध का उपाय श्रवण किया, श्रौर उनके बताये हुए मार्ग का 
अनुसरण कर अ्रहंत्‌ श्रवस्था प्रातत की। बुद्ध का ज्ञान अन॑त है और उनकी चर्या, साधना 
पराथ है । 

बुदुत्व 

महायान-धम स्वभूतदया पर आश्रित है। आ्रायंगयाशीर्प! में कहा है-- 

किमारभा मंजुश्री बोधिसत्वानां च्यो । किमधिध्ताना। मंजुश्रीराह महाकरुणार भा देवपुत्र 
बोधिसत्वानां चर्यो सव्वाधिष्ठानेति विस्तरः | ( बोधिचर्यावतार पंजिका प्ृ० ४८७ )! 

अर्थात्‌ दे मंजुश्री, बोघिसत्वों की चर्या का आरंभ क्या है, श्रौर उसका अ्रधिष्ठान श्रयौत्‌ 
अ्रालंबन क्या हे ! मंजुश्नी बोले--हे देवपुत्र [ बोधिसत्वों की चर्या महाकरुणा पुरःसर होती है 
अत$ मदाकरुणा ही उसका आरंभ है। इस करुणा के जीव ही पात्र हैं। दु/खित जीवों का 
आलंबन करके ही करुणा की प्रद्तत्ति होती है | 

आयंधमंसंगीति में कहा है--- 

न भगवन्‌ बोधिसत्वेनातिबहुपु धर्मेषु शिक्षितव्यम्‌। एक एवं हि धर्मों बोघिसत्वेन 
स्वाराधितकतेन्यः सुप्रतिविद्ध: । तस्य करतलगताः सर्वे बुद्धधर्मा भवंति । 


भगवन्‌ | येन बोधिसत्वस्थ महाकरुणा गच्छुति तेन सर्वबुद्धधर्मा: गच्छुन्ति | तथया 
भगवन्‌ जीवितेन्द्रिये सति शेधाणाम्‌ इन्द्रियाणाम्‌ प्रबृत्तिभवति एवमेव भगवन्‌ मदहाकरुणायां 
सत्याम्‌ बोधिकारकाणाम्‌ धर्माणाम्‌ प्रबूत्तिमबति | ( बोधि० ए० ४८६-४८७ ) 

श्र्थात्‌ हे भगवन्‌ , बोधघिसत्व के लिये बहुधर्म की शिक्षा का प्रहण अ्रनावश्यक है | 
बोधिसत्व को एक ही धर्म स्वायत्त करना चाहिये | उसके हस्तगत होने से सब बुद्ध-त्र्म हस्तगत 
होते हैं। जिस ओर महाकरुणा की प्रवृत्ति होती है, उसी ओर सब बुद्ध-धर्मों की प्रवृत्ति होती 
है; जिस प्रकार जीवितेन्द्रिय के रहते श्रन्य इन्द्रियों की प्रवृत्ति होती है, उसी प्रकार महाकरुणा 
के रहने से बोधिकारक श्रथवा बोधिपात्षिक धर्मों की प्रदकत्ति होती है । 
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महायान धर्म में महाकदणा को सम्यकूसंबोधि का साधन माना है। भगवान्‌ बुद्ध के 
चरित से भी महाकरुणा की उपयोगिता प्रकट होतो है | 'महावग्ग? में वर्णित हैं कि जब भग- 
वान्‌ को बोधि-बृक्त के तले सम्बोधि प्राप्त हुई, तब धर्म-देशन। में उनकी प्रवृत्ति न थी | उन्होंने 
सोचा कि लोग अ्रन्धकार से आच्छुन्न हैं, और राग-दोव से संयुक्त हैं। श्रतः धर्म का प्रकाश 
नहीं देख सकते | यांद मैं इन्हें धर्मापदेश भी करूँ, तब भी इनको सम्यक-जञान की प्राप्त 
न होगी | बुद्ध का यह भाव जानकर ब्रह्मा सहंपति को चिन्ता हुई कि यदि बुद्ध धर्मोपदेश न 
करेंगे तो संसार नष्ट दो जायगा। आतंजन को दुः्खाणंव के उस पार कोन ले जायगा, 
आर धर्मनदी का प्रवर्तन कर, कौन जीवलोक की तृष्णा का उपशम करगा ! यह विचार कर 
नरद्मा बुद्ध के सम्मुख प्रादुर्भूत हुए, ओर भगवान्‌ से प्राथना की, कि भगवान्‌ धर्म का उपदेश 
करें: नहीं तो जो लोग दोपपूर्य हैं, वे धर्म का परित्याग कर दंगे। भगवान ने कहा कि मैंने 
गंभीर और दरनुबोध धम पाया है, पर धर्म-देशना में मेरा चित्त नहीं लगता | ब्रह्मा के विशेष 
प्रार्थना करने पर जीवों पर करुणा कर भगवान्‌ ने बुद्ध-ठछु से लोक को देखा, ओर जाना कि 
जीव दुश्खार्दित हैं। अ्रतः ब्ह्मा-सहंपति की प्राथना भगवान्‌ ने स्त्रीकार की और सब-मृत-दया 
से प्रेरित ६कर सत्वों के कल्याण के लिए धर्मोपदेश किया | 


जहाँ 'हीनयान? का शनुगामी केवल अपने दुख का अत्यन्त निरोध चाहता है, वहाँ 
महायान धर्म का साधक बुद्ध के समान अपने ही नहीं, किन्तु सत्व-समूह के जन्म-मरणादि 
:खों का अपनयन चाहता है। बोधिचयो ( बुद्ध की प्राप्ति की साधना, जो पारमिता की 
ना है ) का ग्रहण केवल इसी अ्रभिप्राय से है कि जिसमें साथक सत्र चीजों का समुद्धरण 
करने में समर्थ हों । महायान का अनुगामी निवाण का अधिकारी दोते हुए भी भूतदया से 
प्रेरित हो, संसार का उपकार करने के लिए अपने इस अपू्व अधिकार का भी परित्याग करता 
है। इसी कारण महायान ग्रन्थों म॑ं सपतविध-श्रनुत्तर-पूजा का एक ग्ंग बुद्ध-यालना' कहा है 
जिसमें निवाण की इच्छा रखने वाले कतकूृत-ज्नों से प्राथना की जाती है, कि वे अ्रनन्त कल्प 
तक निवास करे; जिसमें यह लोक अ्रन्धकार से आच्छुन्न न हो 


हीनयान तथा महायान की परस्पर तुलना करते हुए अध्साहसखिकाप्रज्ञापारमिता के 
एकादश परिवर्त्त में कहा है कि हीनयान के अनुयायी का विचार होता है कि मैं एक आत्मा का 
दमन करूँ, एक आत्मा को शम की उपलब्धि कराऊँ और एक आरात्मा को निर्वाण की प्राप्त 
कराऊँ | उसकी सारी चेशएँ इसी उद्देश्य की सिद्धि के लिए होती हैं। पर बोधिसत्व की शिक्षा 
अन्य प्रकार की है। उसका अभिप्राय उदार और उत्कृष्ट है। वह अपने को परमार्थ-सत्य में 
स्थापित करना चाहता है, पर साथ ही साथ स+ सत्वों की भी परमार्थ-सत्य में प्रतिष्ठ चाहता 
है। वह अ्रप्रमेव सत्वों को परिनिर्नाण की प्राप्ति कराने के लिए उद्योग करता है, इसलिए 
बोधिसत्व को हीनयान की शिक्षा ग्रहण न करनी चाहिए,। स्व ज्ञान के मूल-स्वरूप 
४२ को छोड़ कर जो शाखा-पत्र स्वरूप हीनयान में सार-इद्धि देख़ते हैं, वह भूल 

हैं। 
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पक महायान ग्रन्थ का कहना है कि महाकरुणा ही मोक्ष का उपाय है। हीनयान- 
वादी इस मोत्ञोपाय को नहीं रखता । उसकी प्रज्ञा श्रसमर्थ है, क्योंकि वह पाप-शोधन का 
उपाय नहीं रखता । 

महायान ग्रन्थों के श्रनुसार जो बुद्धल्न की प्राप्ति के लिए यललान्‌ है, श्रर्थात्‌ जो 
बोधिसत्व है, उसे षट्पारमिता का ग्रहण करना चाहिए। दान-शीलादि गुणों में जिसने पूरण॑ता 
प्रात्त की है, उसके लिए कहा जाता है कि इसने दान-शीलादि पारमिता हस्तगत कर ली है | 
यही बोधिसत्व-शिक्षा है श्रोर इसी को बोधिचया कहते हैं । 


षट पारमितायें निम्नलिखित हैं--दान, शौल, क्ञान्ति, वीयं, ध्यान और प्रज्ञा | पट 
पारमिता में प्रज्ञापारमिता का प्राधान्य है। प्रज्ञापारमिता यथार्थज्ञान को कहते हैं। इसका 
दूसरा नाम भूत-तथता है। प्रज्ञा के बिना पुनमत्र का श्रन्त नहीं होता । प्रज्ञा की प्राप्ति के 
लिए. ही अन्य पारमिताओं की शिक्षा कद्दी गई है| प्रज्ञा द्वारा परिशोतित होंने पर ही दान 
आदि पूर्ण॑ता को प्रात्त होते हैं, ओर 'पारमिता? का व्यपदेश प्राम करते हैं । बुद्धत्व की प्राप्ति में 
इस पुण्य-संभार की परिणामना होने के कारण ही इनकी पारमिता सार्थक होती है | यह पंच 
पारमिता प्रज्ञा-रहित होने पर लौकिक कहलाती हैं। उदाइरण के लिए जबतक दाता भिक्षु, 
दान और अपने अस्तित्व में विश्वास रखता है, तब्र तक उसकी दान-पारमिता लौकिक होती है, 
पर जत्र वह इन तीनों के शूत्य-माव को मानता है, तत्र उसकी पारमिता लोकोत्तर कहलाती है । 
जब पंच-पारमिताये प्रज्ञापारमिता से समन्वागत होती हैं, तमी वह सचन्षुष्क होती हैं, और 
उसको लोकोत्तर-संज्ञा प्रा होती है। प्रज्ञा की प्रधानता होते हुए भी श्रन्य पारमिताशओं का 
ग्रहण नितान्त आवश्यक है। संबोधि की प्राप्ति में दान प्रथम कारण है, शील दूसरा कारण 
है | दान, शील की अनुपालना क्ञान्ति द्वारा- होती है। दानादि-त्रितव पुण्य-संभार, बीय 
अर्थात्‌ कुशलोत्साह के बिना नहीं हो सकता | ओर ब्रिना ध्यान अर्थात्‌ नित्तेकाग्रता के प्रज्ञा का 
प्रादुर्भाव नहीं होता, क्‍योंकि समाहित-नित्त होने से ही यथामृत-परिजश्ञान होता है, जिससे सब 
अावरणों की श्र॒त्यंत हानि दोती है। 

इसी बोधिचर्या का वर्णन शान्तिदेव ने बोधिचर्यावतार तथा शिक्षासमुच्चय में विशेष 
रूप से किया हैँ। शान्तिदेव महायान धर्म के एक प्रसिद्ध शाख्रकार हो गये हैं। इनके 
ग्रन्थों के आधार पर हम बोधिचर्या का वर्णैन करेंगे । ह 


बोघि-चित तथा बोधि-चर्या 
मनुष्य-भाव की प्राप्ति दुल॑भ है। इसी भाव में परम पुरुपार्थ श्रभ्युदय और निःश्रेस्‌ 
की प्राप्ति के साथन उपलब्ध होते हैं। यही भाव अक्षणों* से विनिमु क्त हैं। श्रद॒णावस्था में 


१, आठ अरक्षण ये दैः--नरकोपपत्ति, तियंग्रुपपत्ति, यमल्लोकोपपत्ति, प्रत्यंतजनपदोपपत्ति, 
दीर्घायुषदेवोपपक्ति, इन्द्रियविकलता, मिध्यादष्टि, और चिक्तोत्पादृविरागितता । 
( घमंसंग्रह ) । 


बृशामस अध्याय पृ 


धर्म-प्रविचय करना श्रशक्य है | इसीलिये इस सुग्रवसर को खोना न चाहिये | यदि हमने मनुष्य- 
भाव में अपने और पराये हित की चिन्ता न की तो ऐसा समागम हमको फिर प्राप्त न होगा । 
मरनुष्य-भाव में भी श्रकुशल-पक्त में श्रभ्यस्त होने के कारण साधारणतया मनुष्य की बुद्धि शुभ- 
कर्म में रत नहीं होती | पुण्य सबेकाल में दुनल है और पाप श्रत्यन्त प्रबल हैं। ऐसी अवस्था में 
प्रबल पाप पर विजय केवल किसी बलवान पुण्य द्वारा ही प्राप्त हो सकती है। भगवान्‌ बुद्ध ही 
लोगों की श्रस्थिर मति को एक मुहूर्त के लिए शुभक्मों' की शोर प्रेरित करते हैं । बिस प्रकार 
बादलों से घिरे हुए आकाश-मण्डल में रात्रि के समय क्षणमात्र के विद्युत्यकाश से वस्तु-शान 
होता है, उसी प्रकार इस अंधकारमय जगत्‌ में भगवत्कृपा से ही क्षणमात्र के लिए मानव-बुद्धि 
शुभ-कर्मो' में प्रवृत्त होती है | वह बलवान्‌ शुभ कौन सा है, जो घोर्तम पाप को अपने तेज से 
श्रभिभूत करता है ! यह शुभ बोधिचित्त ही है । इससे बढ़कर पाप का प्रतिघातक और विरोधी 
दूसरा नहीं है | बोधिचित्त क्‍या है ( सब्र जीवों के समुद्धरण के अ्रभिप्राय से बुद्धत्व की प्राप्ति के 
लिए सम्यक-सम्बोधि में चित्त का प्रतिष्ठित होना, बोधिचित्त का ग्रहण करना है | एक बोधि- 
चित्त ही सर्वार्थेंशाधन की योग्यता रखता है | इसी के द्वारा अनेक जीव मवसागर के पार लगते 
हैं। बोधिचेत्त का ग्रहण सदा सबके लिए आवश्यक है | इसका परित्याग किसी अवस्था में न 
होना चाहिये | जो श्रावक की तरह दुःख का अत्यन्त-निरोध चाहते हैं, जो बोधिसत्वों की तरह 
केवल अ्रपने ही नहीं, किन्तु सत्वसमूद के दुःखों का अपनयन चाहते हैं, ओर जिनको दुःखाप- 
नयनमात्र नहीँ, वरंच संसार-सुख की भी अभिलापा है; उन सबको सदा वोधिनित्त का ग्रहण 
करना चाहिये । शान्तिदेव बोधिचर्यावतार ( प्रथम परिच्छेद, श्लोक ८ ) में कहते हैं-- 


भवदुःखशतानि ततुकामैरपिं. सक्तव्यसनानि हतुंकामः । 
बहुसोरव्यशतानि भोक्तकामैन विमोच्यं हि सदैव बोधिचित्तम्‌ ॥ 


बोधिचित्त के उदय के समय ही वह बुद्धपुत्र हो जाता है, और इस प्रकार देवता और 
मनुष्य सत्र उसकी वंदना और स्तुति करते हैं। जिस प्रकार एक पल रस, सहस्त॒ पल लोहे को 
सोना बना देता है, उसी प्रकार बोधिचित्त एक प्रकार का रसधातु है, जो मनुष्य के श्रमेध्य- 
कलेवर ओर स्वभाव को बुद्ध-विग्रह और स्वभाव में परिवत्तित कर देता है। बोधिचित्त ग्रहण 
से पापशुद्धि होती हे, ऐसा आर्य मैत्रेय ने विमोक्ष में कहा है। जिस प्रकार एक गुद्दा का सहसों 
वर्षों से सब्नित श्रन्धकार प्रदीप के प्रवेशमात्र से ही नष्ट हो जाता है, श्रौर वहाँ प्रकाश हो 
जाता है, उसी प्रकार बोधिचित्त अनेक कल्पों के संचित पाप का ध्वंस और शान का प्रकाश 
करता है। यह केवल सर्व शुभ का संचय ही नहीं करता, वरंच उन समस्त दारण और 
महान्‌ पापों का एक छण में क्षय करता है, जो बोधिजित्त-प्रहण के पूर्व किये गये हैं| जिस 
प्रकार कोई बड़ा अपराध करके भी किसी बलवान की शरण में जाने से अ्रपनी रक्षा करता है, 
उसी प्रकार बोधिचित्त का श्राश्रय ग्रहण करने से एक ही छण में पुण्यराशि का श्रनुपम लाभ 
होता है, और समस्त पाप का ध्वंस हो जाता है। बोधिचित्त के उत्पाद से: प्रसूस श्राकाशधातु 
के समान व्यापक पुण्यराशि में पाप अन्तर्लोन द्दो जाता है; श्रोर जिस प्रकार सबल दुबंल 

२४ 


| बोद-धम-दृशंन 


को दबा देता है, उसी प्रकार पाप प्रतिप्ञी से अ्रमिभृत होकर फल देने में श्रसमर्थ हो 
जाता है। 


बोधिचित्त ही सब पापों के निमूंल करने का महान उपाय है| यह सतत फल देने 
वाला कल्पबृत्ष है, सकल दारिद्रथ को दूर करने वाला निंतामणि है, श्रौर सब का अ्रभिप्राय 
परिपूर्ण करने वाला भद्रघट है। आयंगंडव्यूह-सूत्र में भगवान्‌ अजित ने स्वयं कहा है कि 
सब बुद्ध-धर्मों का बीज बोधिचित्त है ।(बोधिचित्त हि कुलपुत्र बीजभूतं सर्वबुद्धधर्माणाम्‌ )। 
अतः महायानधर्म की शिक्षा की मूत्र मित्ति बोधिचित्त ही है। 


बोधिचित्तोत्पाद के बिना कोई व्यक्ति, जो महायान का अश्रनुगामी होना चाहता है 
बोधिसत्व की चर्या श्रर्थात्‌ शिक्षा ग्रहण करने का अधिकारी नहीं होता । बोधिचित्तप्रहण- 
पूवक ही बोधिसत्व-शिक्षा का समादान होता है, अन्यथा नहीं। वह बोधिचित्त दो प्रकार 
का है---वोधिप्रशिधि-चवित्त और बोधिप्रस्थान-चित्त | प्रणिधि का श्रथ्थ है--ध्यान श्रथवा 
कर्मफल का परित्याग | शिक्षासमुच्नय ( प्ृ०८ ) में कहा ऐ--मया बुद्धेन मवितव्यमिति नित्तं 
प्रणिधानादुत्पन्न॑ मवति | श्रर्थात्‌-मैं सर्व जगत्‌ के परित्राण के लिये इद्ध दोऊँ-- ऐसी भावना 
प्राथना रूप में जत्र उदित होती है, तब बोधिप्रणिधि-चित्त का उत्पाद होता है । यह पूर्वावस्था 
है। महायान का पथिक होने की इच्छा मात्र प्रकट हुई है। श्रमी उस मार्ग पर पथिक 
ने प्रस्थान नहीं किया है | पर जत्र व्रत का ग्रहण कर वह मार्ग पर प्रस्थान करता है, और 
काय में व्यापृत होता है, तब बोधिप्रस्थान-चित्त का उत्पाद होता है। प्रस्थान-चित्त निरंतर 
पुण्य का देने वाला है। इसीलिये शूरंगमसूत्र में कहा है कि ऐसे प्राणी इस जीवलोक में 
अत्यन्त दुलंभ हैं, जो सम्बोधि-प्राप्ति के लिये श्रस्थान कर चुके हैं| वह जगत्‌ के दुश्ख की 
ओपधि और जगदानन्द का बीज है। वह सब दुःखित जनों के समस्त दुःखों का अपनयन कर 
सबको सर्वंसुख-सम्पन्न करने का उद्योग करता है। वह सब्र का अकारण बन्धु है। उसका 
व्यापार अहैतुक है। उसकी महिमा अपार है, जो उसका निरादर करता है, वह सब्र 
बुद्"ों का निरादर करता है ओर जो उसका सत्कार करता है, उसने सब बुड़ों का 
सत्कार किया | 


सप्तविध अनुत्तर-पूजा--ब्रोधिचित्त का उत्पाद करने के लिए सप्तविध श्रनुत्तर- 
पूजा का विधान है। धर्म-संग्रह के अनुसार इस ,लोकोत्तर पूजा के सात अंग इस 
प्रकार हैं :--वंदना, पजना, पापदेशना, पुण्यानुमोदन, अध्येपणा, बोधिचित्तोपाद और 
परिणामना ! बोधिचर्यावतार के टीकाकार प्रज्ञाकर्मति के अनुसार इस पजा के आठ 
अंग हैं--वन्दन, पूजना, शरणगमन, पापदेशना, पुण्यानुमोदन, बुद्धाध्येपण, याचना और 
बोधिपरिणामना | 


बोधिचित्त-अद्दण के लिए सबसे पहले बुद्ध, सद्धमं तथा वोधिसलगण की पूजा आव- 
श्यक है यह पूजा मनोमय पूजा है | शान्तिदेव मनोमय पूजा के हेतु देते हैं-- 
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अपुण्यवानस्मि महादरिद्र: पूजार्थमन्यन्मम नास्ति किश्वित्‌ | 
श्रतो ममार्थाय परार्थजित्ता एढ़न्तु नाथा इदमात्मशक्त्या |; 
[ बोधि० परि० २७ 

श्र्थात्‌ मैंने पुएय नहीं किया है, मैं महादरिद्र हूँ, इसलिए, पूजा की कोई सामग्री मेरे 
पास नहीं है। भगवान्‌ महाकारुणिक हैं, सर्वेमत-हित में रत हैं। अतः इस पजोपकरण को 
नाथ | ग्रहण करें | श्रकिंचन होने के कारण आकाशधातु का जहाँ तक विस्तार है, तत्प्य॑न्त 
निरवशेष पुष्प, फल, मैपज्य, रन, जल, रत्नमय पर्वत, वनप्रदेश, पुष्पलता, वृक्ष, कल्पदक्ष, 
मनोहर तटाक तथा जितनी अन्य उपदार वस्तुएँ प्राप्त हैं, उन सबको बुद्धों तथा बोधिसत्वों के 
प्रति वह दान करता है। यही अनुत्तर दक्षिणा है| यद्रपि वह अकिंचन है, पर आत्मभाव 
उसकी निज की सम्पत्ति है, उस पर उसका स्वामित्व है। इसलिए वह बुद्ध को आत्ममाव 
समपंण करता है | भक्तिभाव से प्रेरित होकर वह दासमभाव स्वीकार करता है| भगवान्‌ के आश्रय 
में आने से वह निर्मम हो गया है | वह प्रतिज्ञा करता है कि अब में प्राणिमात्र का हित साधन 
करूँगा, पू्वेक्ृत पाप का अतिक्रमण करूँगा, ओर फिर पाप न करूँगा। मनोमय पूजा के अ्रन॑तर 
साधक बु&, ० घिसत्व, सद्धम, चेत्य आदि की विशेय पूजा करता है। मनोरम स्नानणद् में गन्ध- 
पुष्प-पण र्नमय कुम्मों के जल से गीत-बाद्य के साथ बुद्ध तथा बोधिसत्त को स्नान कराता है; 
सनानानन्तर निर्मज्ञ वस्त्र से शरीर संमार्जन कर सुरक्त, वासित वर-चीवर उनको प्रदान करता है । 
दिव्य अलंकारों से उनको विभूषित करता है; उत्तम उत्तम गन्ध-द्रव्य से शरीर का विलेपन 
करता है। तदनन्तर उनको माला से विभूतित करता है, धूप, दीपक तथा नैवेद्र श्रपित करता 
है | वह बुद्ध, धर्म श्रोर संघ्र की शरण में जाता है, ततश्रात्‌ अपने स्वपाप का प्रख्यापन करता 
है | इसे पापदेशना कहते हैं। जो कायिक, वाचिक, मानसिक पाप उसने स्वयं किया है अथवा 
दूसरे से कराया है ग्रथवा जिप्तका अनुमोदन किया है, उन सब पापों को वह प्रकट करता है । 
अपना सब पाप वह बुद्ध के समक्ष प्रकाशित करता है, ओर भगवान्‌ से प्राथना करता है कि 
भगवन्‌ ! मेरी रक्षा करो | जब तक मैं पाप का छ्षय न कर लूँ , तब्र तक मेरी मृत्यु न हो; नहीं 
तो मैं दर्गाति, अपय में पड गा। मेरा इस अनित्य जीवन में विशेष आग्रह था। में यह नहीं 
जानता था कि मुझको नरकादि हुःख भोगना पड़ेगा। में यौवन, रूप, धनादि के मद से 
उन्मत्त था: इसलिए, मैंने अनेक पापों का अर्जन किया। मैंने चारों दिशाओं में धूम कर देखा 
कि कौन ऐसा साधु है, जो मेरी रक्षा करे, दिशाश्रों को त्राणशून्य देखकर मुझको संमोह 
हुआ और अ्रन्त में मेंने यह निश्चय किया कि बुद्धों की शरण में जाऊँ, क्योंकि वह सामथ्यंवान्‌ 
है, संसार की रक्षा के लिए उपयुक्त हैं,और सबके त्रास के हरनेवाले हैं । में बुद्ध द्वारा सान्षात्कृत 
धर्म की तया बोधिसत्व-गण की भी शरण में कः्ग हूँ। में हाथ जोड़कर भगवान्‌ के सम्मुख 
अपने समस्त उपानित पापों का प्रख्यापन करता हूँ, और प्रतिज्ञा करता हूँ कि श्राज से कभी 
अनाय॑ या गहित कर्म न करूँगा | 

पापदेशना के श्रनन्तर साधक सवंसत्तों के लौकिक शुभ-कर्म का प्रसादपूबक श्रनुमोदन 
करता है तथा सब प्राणियों के स्वदुःख-विनिर्मोत्ञ का श्रनुमोदन करता है| इसे पुण्यानुमोदन 
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कहते हैं। तदनन्तर अ्रंजलिबद्ध हो सवंदिशाश्रों में श्रवस्थित बुद्धों से प्रार्थना करता है कि अ्शान॑- 
ठम से आ्राश्वत जीवों के उद्धार के लिए भगवान्‌ धर्म का उपदेश करें। यही बुद्धाध्येषणा है | वह 
फिर कृतकृत्य जिनों से याचना करता है कि वह अभी परिनिर्वाणु में प्रवेश न करें, जिसमें 
यह लोक मार्ग का शान न होने निश्चेतन न हो जाय। यह बुद्ध-याचना है। अन्त में साधक 
प्राथना करता है कि उक्त क्रम से श्रनुत्तरपृजा करने से जो सुकृत मुमे प्राप्त हुआ है, उसके 
द्वारा में समस्त प्राणियों के सर्व दुःखों का प्रशमन करने में समय होऊँ, ओर उनको सम्यक 
शान की प्राप्ति करऊ, यह बोधि-परिणामना है। साधक भक्तिपवंक प्राथना करता है-- 
है भगवन | जो व्याधि से पीड़ित हैं, उनके लिए में उस समय तक झ्ोषधि, चिकित्सक और 
परिचारक होऊ , जबतक व्याधि की निबृत्ति न हो, में ज्ञुधा और पिपासा की व्यथा का अन्न- 
जल की वर्षो से निवतन करू, ओर दुमित्ञान्तर कल्प में जब अन्नपान के अभाव से प्राणियों 
का एक दूसरे का मांस, अस्थि-भक्षण ही आहार हो, उस समय में उनके लिए पान-भोजन 
बनें । दर लोगों का में अ्रक्षय धन दोऊं | जिस जिस पदार्थ की वह अ्भिलाषा करे, उस उस 
पदार्थ को लेकर में उनके सम्मुख उपस्थित होऊँ। 


पारमिताओं फी साधना 


दान-पारमिता-- वो धिसत्व वोधिचित्तोत्पाद के श्रनन्तर शिक्षा-गअरहदण के लिए. विशेष रूप 
से यत्नशील होता हँ । पहली पारमिता दानपारमिता है। सब वस्तुश्रों का सब जीवों के लिए 
दान ओर दानफल का भी परित्याग दानपारमिता है। इसलिये बोधिसत्व आत्मभाव का 
उत्सग॑ करता है| वह सब भाग्य वस्तुओं का परित्याग करता है, तथा अतीत, वर्तमान श्रोर 
अनागत-काल के कुशल-मूल का भी परित्याग करता है, जिनमें सब प्राणियों की अ्रथं-सिद्धि 
हो | श्रात्ममाव का त्याग ही निर्वाण है। 


यदि निर्वाण के लिए. सब कुछ त्यागना ही है तो श्रच्छा तो यह दे कि सब कुछे 
प्राणियों को श्रपित कर दिया जाय | ऐसा विचार कर वह अपना शरीर सब प्राणियों के लिये 
अर्पित करता है । चादे वे दर्डादि से उसकी ताड़ना कर, चाहे जुगुप्सा करें, चाहे उसपर धूल 
फेकें श्रौर चाहे उसके साथ कह्रीड़ा करें; वह केवल इतना चाहता है. कि उसके द्वारा किसी 
प्राी का श्रनर्थ संपादित न हो । वह चाहता है कि जो उस पर मिथ्या दोष आरोपित करते... 
हैं यां उसका अ्रपकार करते हैं या उपहास करते हैं, वे भी बुद्धत्व-लाम करें | वह चाहता है कि 
जिस प्रकार एथ्वी, जल, तेज और वायु ये चार महाभूत समस्त आकाशधातु-निवासी श्रनन्त 
प्राणियों के अ्रनेक प्रकार से उपभोग्य द्ोते हैं, उसी प्रकार वह भी तब तक सब सत्वों का आश्रय- 
स्थान रहे जब तक सब संसार-दुश्ख से विनिर्मुक्त न हों। 


उसका किसी वस्तु में मी ममत्व नहीं होता। वह सब सत्वों को पुत्रतुल्प देखता है 
और अपने को सबका पुत्र समझता है। यदि कोई याचक उससे किसी वस्तु की याचनाँ करता 
है, तो तुरंत वह वस्तु उसे दे देता है. मात्सय नहीं करता। बोधिसत्व के लिये ये चार बाते 
कुत्सित हैं...-शाठ्य, मात्सय॑, ईर्ष्या-पैशुन्य, और संसार में लीनचित्तता। बोधिसत्व को ऐसी 


दम श्रच्याय १ 


किसी वस्तु का प्रहण न करना चाहिए, जिसमें उसकी व्याग-चित्तता उत्पन्न न हुईं हो। 
जिसको जिस वस्तु की आवश्यकता हो, उसको वह वस्तु त्िना शोक किये, बिना फल की 
श्राकांज्षा के, और बिना प्रतिसार के, दे दे | आरशोचब्नविध्र 'तिसारी अ्रविषाकप्रतिकांक्षी परित्य- 
दयामि | [ शिक्षासमुच्चय, ए० २१ |] 
सांसारिक दु:ख का मूल स्वपरिग्रह है, श्रतः अ्रपरिग्रह द्वारा भव-दुःख से विमुक्ति 
मिलती है | इस प्रकार बोघिसत्व श्रनन्‍्त कल्प तक लौकिक तथा लोकोत्तर सुख्संपत्ति का अनु- 
भव करता है, श्रोर दूसरों का भी निस्तार करता है | इसीलिये स्नमेत्र में कहा है-दानं हि धोधि- 
सत्वस्य बोधिरिति [ शिक्षासमुच्चय, ए० ३४ |। 
इस प्रकार आ्रात्ममाव आदि का उत्सगं कर, अनाथ सत्वों पर दया कर, खय॑ दुःख 
उठाते हुए, दूसरों के दुशः्ख का विनाश करने के अभिप्राय से वह बुद्धल ही को उपाय 
ठहरा कर, वह बुद्धत्व के लिए बद्धपरिकर हो जाता है और अन्य पारमिताश्रों का अहण 
करता है । 
शील्-पारमिता--श्रात्ममाव का उत्सगं इसीलिए. बताया गया है कि जिससे सब सत्व 
उसका उपभोग करें | पर यदि इस आत्ममाव की रक्षा न होगी तो दूसरे उसका उपभोग किस 
प्रकार करंगे ! वीरदत्तपरिषच्छा म कहा है ३-- 
शकटमिव भारोइहनाथ केवल धर्मबुद्धिना वोढव्ययिति | 
| शिक्षासमुच्चय, ए० ३४ ] 
अर्थात्‌ यह समझकर, कि शकट की नाई केवल भारोद्वदन करना है, धर्मंबुद्धि से 
शरीर की रक्षा करे, इसलिए अ्रात्ममावराद का परिपालन आवश्यक हैँ। यह शिक्षा की रक्षा 
ओर कल्याणमित्र के अपरित्याग से हो सकता हैँ | कहा भी है-- 
परिभोगाय सत्वानां. आत्ममावादि दीयत। 
श्ररक्षिति कुतो भोग; कि दत्त यन्‍न भुज्यते || 
तस्मात्सलोपमोगार्थ आत्मनावादि पालयत्‌ | 
कल्याणमित्रानुत्सर्गात्‌ सूत्राणां च सदेज्णाव्‌ ॥ 
[ शिक्षासमुच्चय, पए० ३४ ] 
कल्याणमित्र के श्रपरित्याग से मनुष्य दुगति में नहीं पड़ता, कल्याण-मित्र प्रमाद स्थान 
से निवारण करता है। क्‍या करणीय है और क्या श्रकरणीय है, इसका ज्ञान शिक्षा की रक्षा 
से होता है, ओर विहित कर्म करने से और प्रतिपिद्ध के न करने से नस्कादि विनिपात-गमन 
से रक्षा होती है। 
आत्मभावादि की रक्षा शिक्षा की रक्षा से होती है। शिक्षा की रक्षा चित्त की रक्षा से 
होती है| चित्त चलायमान है। यदि इसको स्वायत्त न किया जायगा तो शिक्षा की स्थिरता 
नष्ट हो जायगी। भय और दुःख का कारण चित्त ही है। चित्त द्वारा ही श्रर्थात्‌ प्रानतकम द्वारा 
ही वाक-कर्म और काय-कर्म की उत्पत्ति होती है| अतः वाक्कायकर्म का चित्त ही समुत्यापक है | 
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चित्त ही अ्रति विचित्र सत्त-लोक की रचना करता है; इसलिए, चित्त का दमन श्रत्यन्त आँव- 
श्यक है | जिसका चित्त पाप से निवृत्त है, उसके लिए. भय का कोई हेतु नहीं है। जिसका 
चित्त स्वायत्त है, उसके सुख की हानि नहीं होती | इसलिए पाप चित्त से कोई अधिक भयानक 
वस्तु नहीं है | यहाँ पर यद शंका हो सकती है कि दानपारमिता आदि में चित्त कैसे प्रधान है, 
क्योंकि दानपारमिता का लक्षण सब प्राणियों का दारिद्रय दूर करना है, और इसका चित्त से 
कोई संवन्ध नहीं है । यह शंका अनुचित है। यदि दानपारमिता का अ्रथ- -समस्त जगत्‌ के 
दारिद्रथ को दूर कर सब सत्तों को परिपूर्ण करना ही हो तो श्रनेक बुद्ध हो चुके हैं, पर आज 
भी जगत्‌ दरिद्र है। तो क्या उनमें दानपारमिता न थी ! ऐसा नहीं कहा जा सकता | दान- 
पारमिता का अ्रर्थ केवल यही है कि सब वस्तुओ्रों का सब जीवों के लिए दान और दानफल का 
भी परित्याग | इस प्रकार के अभ्यास से मात्सयमल का अ्रपनयन होता है, और चित्त निरासंग 
हो जाता है | इस प्रकार दानपारमिता निष्पन्न होती है। इसलिए दानपारमिता चित्त से भिन्न 
नहीं है । शीलपारमिता भी इसी प्रकार चित्त से भिन्न नहीं है | शील का अ्रथ है--प्राणाति- 
पात श्रादि सच्च गहित कार्यों से चित्त की त्रिरति। त्रिरति-चित्तता ही शील है । इसी प्रकार 
ज्ञान्तिपारमिता का अ्रर्थ है--दूसरे के द्वारा अपकार के होते हुए भी चित्त की श्रकोपनता । 
शत्रु गगन के समान अपर्य॑न्त हैं। उनका मारना अशक्य है, पर उपाय द्वारा यह शकय है। 
उनके किए. हुए अपकार को न॒गिनना ही उपाय है। क्रोधादि से चित्त की निवृत्ति होने से 
ही उनकी मृत्यु हो जातो है । वीर्य-पारमिता का लक्षण कुशलोत्साइ हे | यह सपष्टरूपेण चित्त 
है | ध्यान-पारमिता का लक्षण जित्तकाग्रता है; इसलिए उसको चित्त से प्रथक नहीं बताया जा 
सकता | प्रज्ञा तो निविबाद रूप से नित्त ही है। 

शत्रु प्रति जो वाह्य भाव हैं, उनका निवारण करना शक्ये नहीं है, चित्त के निवारण 
से ही कार्य-सद्धि होती है । इसलिए बोघिसत्य को अपकार-क्रिया से अपने चित्त का 
निवारण करना चाहिये। शान्तिदेव कहते हैं-- 

भूमि छादयितुं सर्वा कुतश्चम॑ भविष्यति | 
उपानच्चर्ममात्रेण छुन्ना भवति मेदिनी ॥ 
[ बोधि० ४,१३ ] सा 

अथीौत्‌ कंटकादि से रक्षा करने के लिए प्रृथ्वी को चर्म से श्राच्छादित करना उचित 
ही है | पर यह संभव नहीं है. क्योंकि इतना चरम कहाँ मिलेगा ? यदि मिले भी तो छादन 
असंभव है | पर उपाय द्वारा कंग्कादि से रक्षा शक्य है। उपानह के चर्म द्वारा सब भूमि 
छादित हो जाती है | इसी प्रकार अनन्त बाह्य भावों का निवारण एक चित के निवारण से 
होता है । 

चित्त की रक्षा के लिए स्मृति? और 'संप्रजन्यः की रक्षा आवश्यक है। 'स्मृतिः का 
अर्थ है स्मरण? | किसका स्मरण १ विद्वित और प्रतिषिद्ध का स्मरण | विहित प्रतिषिद्ययोर्य- 
थायोगं स्मरण स्मृति: [ बो* ४० १०८ ] | 


दृशस भ्ध्याय १३३१ 


श्रायरत्नचूड-सूत्र में कहा है, कि स्मृति से ज्लेशों का प्रादुर्भाव नहीं होता; स्थृति 


से ही सुरक्षित द्वोकर मनुष्य उत्पथ या कुमार्ग में पैर नहीं रखता। स्मृति उस द्वारपाल की 
तरह है जो अकुशल को अवकाश नहीं देती [ शिक्षा० ४० ११० ]। 


संप्रजन्य का अ्र्थ है--प्रत्यवेज्ञण | किसकी प्रत्यवेज्ञा करना ! काय और चित्त की 
अवस्था का प्रत्यवेज्ञण करना | खाते-पीते, सोते-जागते, उठते बैठते हर समय काय और चित्त 
का निरीक्षण श्रभीश है । स्मृति तीत आदर से हो उत्पन्न होती है। तीव्र आदर शमथ- 
माहात्म्य जानने से ही होता है। 'शमथ” चित्त की शान्ति को कहते हैं। अचलपता, श्रचंचलता 
सौम्यभाव, अनुद्धतता, कर्मण्यता, एकाग्रता, एकारामता इत्यादि शम के लक्षण हैं 

शम ही के प्रभाव से चित्त समाहित होता हैं, और समाहित-चित्त होने से ही यथा- 
भूत-दर्शन होता है| यथाभूत-दशन से ही सत्वों के प्रति महाकरुणा उत्पन्न होती है, ब्ोघिसल 
की इन्छा होती है कि में सब्र सत्वों को भी यथाभृत परिजशञान कराऊँ | इस प्रकार वह शील, 
नित्त, और प्रज्ञा की परिपुर्ण शिक्षा प्रात्त कर मम्यक्‌-संबोधि प्रास करता है । इसलिए वह 
शील में सुप्रतिष्ित होता है, और बिना विचलित हुए, त्रिना शिश्लिता के, उसके लिए यक्षवान्‌ 
होता है | यह जानकर कि शम से अपना और पराये का कल्याण होगा, अनन्त दुश्सों का 
समतिक्रमण और अनन्त लोकिक तथा लोको तर सुखसंपत्ति की प्रात्ति होगी, बोघिसत्व को शम 
की थ्राकांज्ा होनी चाहिये। इससे शिक्षा के लिए तीत्र आदर उलन्न होता है, जिससे स्मृति 
उत्पन्न द्ोती है, स्मृति से अनर्थ का परिद्दार होता हैँ । इसलिए, जो आ्रात्ममावर का रक्षा करना 
चाहता है, उसको स्मृति के मूल का अन्वेशण कर नित्य सजग रहना चाहिये। शील से 
समाधि होती है । चन्द्रदीपसूत्र में कद है, कि जो समाधि चाहता है,उसका शील विशुद्ध होना 


चाहिये और उसको स्मृति तथा संप्रजन्य ग्रहण करना चाहिए। शीलार्थी को भी समाधि के 
लिए, यजत्ञवान्‌ होना चाहिये | 


शील और समाधि द्वारा चित्त-परिकर्म की निष्पत्ति होती है। यही बोधिसल-शिक्षा 
है, क्योंकि पुरुषार्थ का यही मूल है ( शिक्षा” ४० १२१ ) | आायस्नमेषर में कहा है--चित्त 
पूर्वज्ञमाश्व सवंधर्मी: । चित्ते परिज्ञाते सर्ववमी; परिज्ञाता भवन्ति ( शिक्षा०, ४० १२१ ) श्र्थात्‌ 
सब धर्म चित्त पुरासर हैं। चित्त का ज्ञान होने पर सब धर्म पग्ज्ञात होते हैं। आव॑ंधर्मसंगीति 
सूत्र में कहा है--तदुच्यते | चित्ताधीनों धर्मों धर्माषीना बोधिरिति ( शिक्षा» ४० १२२ )। 
श्रथीत्‌ चित्त के श्रधीन धर्म है, और धर्म के अ्रधीन बोधि हैं। आयेगंडव्यूह-सृत्र में भी 
क॒द्दा है--स्वचित्ताधिष्ठानं सर्ववोधिसत्वचर्या स्वचित्ताधिष्ठानं सबबंसतपरिषाकविनयः ( शिक्षा० 
पृ० १२२ ) श्र्थात्‌ बोधिसलचर्या अपने चित्त में श्रधि|त है; सत्र सलों को संब्रोधि प्राप्त कराते 
की शिक्षा अपने चित्त म अधिध्ित हैं। इसलिए, चित्त-नगर के परिपालन मे कुशल होना 
चाहिए, | वित्त-नगर का परिपालन संसार के सब विषयों से विरक्त होन से होता हूं । ईष्यो, 
मात्सय और शठता के श्रपनयन से चित्तनगर ५ परिशोधषन करना चाहिए। सर्वक्नेश और 
मार ( +- कामदेव ) की सेना का विमर्दन कर चित्त-नगर को दुर्योध्य तथा दुरासाद्य बनाना 
चाहिए | चित्तनगर के विस्तार के लिए सब्न सत्वों के प्रति महमैत्री प्रदशित करनी चाहिये । 
सर्व घगत्‌ को अ्राध्यात्मिक और बाह्य वस्तु का दान कर चित्त-नगर का द्वार खोल़ना चाहिये | 
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चित्त-नगर की शुद्धि से सब आवरण नष्ट होते हैं ( शिक्षा० १२२-१२३ )। इसलिये 
यह व्यवस्थित हुआ कि चित्त-परिकर्म ही बोधिसत्व-शिक्षा है। जब चित्त श्रचपल होता है, 
तभी उसका परिकम होता है। शम से चित्त श्रचल होता है। जो निरंतर प्रत्यवेज्ञा नहीं 
करता और जिसमें स्मृति का श्रभाव है, उसका चित्त चलायमान होता है। पर स्मृति और 
संप्रजन्य से जिसकी बाह्य चेशओं का निवर्तन हो गया है, उसका चित्त इच्छानुसार एक 
झालंबन में ही निबद्ध रहता है | 

इसलिये स्मृति को मनोद्वार से कमी न हटावे। यदि प्रमाद-वश स्मृति श्रपने डचित 
स्थान से इट जाय तो उसको फिर से अपने स्थान पर लौटा कर आरोपण करे। स्मृति की 
उत्पत्ति ऐसे लोगों के लिये सुकर है, जो आचाये का संवास करते हैं, जिनके द्वदय में उनके 
प्रति भ्रादर का भाव है, और जो यक्षशील हैं। जो सदा यह ध्यान करता है कि बुद्ध और 
बोघिसत्व-गण समस्त वस्तु-विषय का श्रप्रतिहत ज्ञान रखते हैं, सब्र कुछ उनके सामने है, में 
भी उनके सम्मुख हूँ, वह शिक्षा में आदरवान्‌ होता है, और अ्रयोग्य कमे के प्रति लज्जा 
करता है। जब्र चित्त की रक्षा के लिये स्मृति मनोद्वार पर द्वारपाल की नाई श्रवस्थित होती हैं, 
तब संप्रजन्य बिना प्रयत्न के उत्पन्न होता है। श्रत; स्मृति ही संप्रजन्य की उत्पत्ति श्रोर 
स्थैय में कारण है । जिसका चित्त संप्रजन्य से रहित है, उसको वस्तु का उसी प्रकार स्मरण 
नहीं रहता जिस प्रकार सच्छिद्र कुम का जन ऊपर भरा जाता है, और नीचे से निकल जाता 
है। संप्रजन्य के श्रभाव से संचत कुशल धन भी विलुम हो जाता है, और मनुष्य दुर्गति को 
प्रात होता है । क्लेश-तस्कर छिंद्रा-वेरण में तत्पर होते हैं, और प्रवेश मार्ग पाकर हमारे कुशल 
धन का अपहरण करते हैं, ओर सदगति का नाश करते हैँ। इसलिये चित्त की सदा प्रत्यवेत्ञा 
करे, और इसकी प्रत्यवेज्ञा करे कि मन कहाँ जाता है, पहले अवलम्बन में निन्रद्ध है, अथवा 
कहीं अन्यत्र चला गया है | 


ऐसा प्रयत्न करे जिसमें मन समाहित हो । श्रनर्थ विवर्जन के लिए सदा काष्ठवत्‌ रहना 
चाहिए. । बिना प्रयोजन नेत्रनक्षेत न करना चाहिए. | दृष्टि सदा नीचे की ओर रखे, पर कभी 
कभी दृष्टिको विश्राम देने के लिए. अपने चारों ओर भी देखे | जब कोई समीप आवे, तत 
उसकी छाया मात्र के अवगत होने से उसका स्वागत करे, अन्यथा श्रवज्ञा करने से अकुशल की 
उत्पत्ति होती है । मय-देतु जानने के लिए मार्ग में बारम्बार चारों ओर देखे। अच्छी तरह 
निरूपण कर श्रग्नसर हो श्रथवा पीछे श्रपसरण करे। 

इस प्रकार सब अवस्थाओं में बुद्धिपूर्वक कार्य करे, जिसमें उपघात का परिहार श्रौर 
आत्ममाव की रक्षा हो । प्रत्येक काम में शरीर की अ्रवस्था पर ध्यान रखे, बीच-बीच में देखता 
रहे | देह की भिन्न अवस्था होने पर उसका पूर्ववत्‌ अवस्थापन करे । नानाविध प्रलाप घुनने 
तथा कुतृ.इल देखने के लिए. उत्सुक न हो। निष्पयोजन नख-दण्डादि से भूमि-फलकादि पर 
रेखा न खींचे | कोई निरर्थऊ कार्य न करे। जब चित्त मान, मद या कुटिलता से दूपित हो, 
तब उसको स्थिर करे | जत्र चित्त में अनेक गुणों के अतिशय प्रकाशन की इच्छा प्रकट हो, या 
दूसरो के छिंद्रान्वेषण की श्राकांक्षा का उदय हो, या दूसरे से कलह करने के लिए चित्त चला- 
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यमान हो, तो उस समय मन को स्थिर करे | जब मन परार्थ-विमुख और स्वार्थोमिनिविष्ट होकर, 
लाभ, सत्कार और कीर्ति का अमिलापी हो, तत्र मन को काष्ठवत्‌ स्थिर करे | हस प्रकार चित्त 
की सर्व प्रवृत्तियों का निरोध करे और मन को निश्चल रखे | शरीर में अभिनिवेश न रखे | 
नित्तरह्ित मृतकाय व्यापार-शूल्य होता है। श्रामिप-लोभी गप्न जब्र शरीर को इधर-उधर 
खींनते हैं, तब वह श्ात्मरत्ता में समर्थ नहीं होता और प्रतिकार में असमर्थ हौता है। इसलिए 
शरीर सर्वेथा अनुपयोगी है | इसकी अपेक्षा नदीं करनी चाहिये। इस मांस और श्रस्थि के पूंज 
को आत्मवत्‌ स्वीकार करके इसकी रखता में प्रयतनशील न होना चाहिए। जब यह आत्मा से 
भिन्न है, तव इसके अपचय से कोई अनिष्ट सम्पादित नहीं होता | जिसको तुम श्रपना समभते 
हो, वह अपवित्र है। इस अपवित्र, अ्रमेध्य घटित यन्त्र की रक्षा से कोई लाभ नहीं है। इस 
चर्मपुट को अ्रस्थि-पंजर से प्रथक कर अस्थियों को स्वएड-खण्ड कर मज्जा को देखे, और स्वयं 
विचार करे कि इसमें सारभृत क्या है। इस प्रकार यत्न-पूवक द्ँद़ने पर भी जब कुछ सारबस्तु 
नहीं टिखलाई देती, तब शरीर की रक्ता व्यर्थ है। जब्र इसकी अतड़ियाँ नहीं चुस सकते, 
इसका रक्तपान नहीं कर सकते, तत्र फिर इस काय में क्यों आसक्ति है ! जिसकी रक्षा केवल 
एप्न-यूगालों के आह्ाराथ की जातों है, उसमें अमिनिवेश न होना चाहिये। यद्द शरीर 
मनुष्य के लिए ०८क उपयुक्त कर्मोपफरण अवश्य है। जो भत्य भव्य-कर्म नहीं करता, उसको 
बस्त्रादि नहीं दिया जाता । शरीर को वेतनमात्र देना चाहिये। मन द्वारा शरीर को स्वायत्त 
करे | जो शरीर के स्वभाव और उपयोग को विचार कर उसको अपने वश में करता है, वह 
सदा प्रसन्न रहता है। वह संसार का वंधु है | वह दूसरों का स्वागत करता है। वह निष्फल 
कार्य नहीं करता। सदा उसकी निःशब्द में अभिरति होती है | जिस प्रकार बक, विडाल और 
चोर निःशब्द भ्रमण करते हुए विवन्नित अर्थ को पाते हैं, उसी प्रकार श्राचरण करता हुआ 
बोधिसत्त अभिमत फल पाता है। 

जो दूसरों को उपदेश देने में दक्ष हैं, ओर बिना प्रार्थना के ही दूसरों के हित की 
कामना करते हैं, उनका अपमान न करना चाहिये, और उनका द्वितविधायक वचन आदर- 
पूव॑ंक ग्रहण करना चाहिये। अ्रपने को सबका शिष्य समभना चाहिये | सबसे सब कुछ सीखना 
चादिये | इस प्रकार ईष्यी-मल का प्रच्ालन करना चाहिये। कुशल-क्म करने वाले को देख 
कर उसका पुर्य-कर्म सराहे | सब स्तरों के सारे उपक्रम तुष्टि के लिये हैं | तुष्टि घन के विसर्ग 
द्वारा भी दुलंभ है। इसलिये पराये गुण को श्रव॒ण कर विना परिश्रम किये तुश्सुख का 
अनुभव होता है। इसमें कुछ व्यय नहीं है, और दूसरे को भी सुख मिलता है। पर दूसरे 
के गुण का श्रभिनंदन न करने से दुःख ओर द्वेप उत्नन्न होता है । 

बोधिसत्व को मित और स्निग्धमाषरी होना चाहिये। किसी से ककंश वचन न बोले | 
सदा सबको सरल दृष्टि से देखे, जिसमें लोग उसकी ओर आआकृष्ट हों, और उसकी बात का 
विश्वास करें| सदा का्य-कुशल होना चाहिये, और सत्वों के हित, सुख का विधान करने के 
लिये नित्य उत्थान करना चाहिये । किसी कार्य में दूसरे की अ्रपेज्ञा न करे | सब काम खयै 
करे । प्रातिमोक्ष में जिस कर्म का निषेध है, उसका आचरण न करे । ' 

३< 
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सद्धम-सेवक काय को थोड़े के लिये कष्ट न दे, अन्यथा महती श्रर्थ-राशि की हानि 
होगी । क्ुद्र अवसर पर अपने जीवन का परित्याग न करे, अन्यथा एक सत्व के अर्थे-संगरह 
के लिये महान श्र्थ की हानि संपन्‍न होगी। सब सत्तवों के लिए श्रात्ममाव का उत्सग पहले 
ही हो चुका है। केवल श्रकाल-परिभोग से उसकी रक्षा करनी है | इस प्रकार उपाय-कोौशल 
से विहार करता हुआ बोधिसत्व बोधि-मार्ग से भ्रष्ट नहीं होता | 


क्षान्ति-पारमिता--अ्रनेक प्रकार से शील-विश्युद्धि का प्रतिपादन किया जा चुका है । 
आत्मभाव, पुण्य तथा भोग की रत्ता और शुद्धि का मी प्रतिपादन किया गया है। अ्रब क्षान्ति- 
पारमिता का उल्लेख करते हैं। शांतिदेब कारिका में कहते हैं:-- 


च्मेत श्र॒तमेषेत संश्रयेत वन॑ ततः | 
समाधानाय युज्येत मावयेदशुभादिकम्‌ ॥ 


शिक्षासमुल्चय में इस कारका के प्रत्येक पद को लेकर व्याख्या की गयी है । 

मनुष्य में ज्ञान्ति होनी चाहिये। जो अक्तम है, वह श्रुतादि में खेद सहन करने की 
शक्ति न रखने के कारण अपना वीर्य नष्ट करता है। अखिनन होकर श्रुत की इच्छा करनी 
चाहिये, क्योंकि बिना शञान के समाधि का उपाय नहीं जाना जाता, और क्लेश-शोधन का उपाय 
भी श्रधिगत नहीं होता । शानी के लिए भी संकीर्णचारी होने से समाधान दुष्कर दै; इसलिए 
बन का श्राश्रय ले | बन में भी बिना चित्त-समाघान के विक्षेप का प्रशमन नहीं होता । इसलिये 
समाधि करे । समाहित-चित्त होने पर भी बिना क्लेश शोधन के कोई फल नहीं है; इसलिए 
अशुभ श्रादि की भावना करे। 


जिस प्रकार अग्निकण तृणराशिकों दग्ध करता है। उसी प्रकार द्वेष सहसों कल्प के 
उपाजित शुभकम को तथा बुद्ध-पूजा को नष्ट कर्ता है । 


द्वेप के समान दूसरा 'पाप नहीं है। और ज्ञान्ति के समान कोई तप नहीं हैं। इसलिए. 
नाना प्रकार से छान्ति का श्रभ्यास करना चाहिये। जिसके द्वदय में द्वेपानल प्रज्वलित है, 
उसको शान्ति और सुख कहाँ ! उसको न नींद आती है, और न उसका चित्त सुखी होता 
है। वह लाभ-सत्कार से जिनका अनुनय करता है और जो उसके श्रश्नित हैं, वे भी उसका 
विनाश चाहते हैं, उसके मित्र भी उससे त्रास खाते हैं। दान देने पर भी उसकी कोई सेब[_ 
नहीं करता; रुक्षेप में क्रोधी कभी सुखी नहीं होता। श्रतः मनुष्य को ढे५ के परित्याग के 
लिए यलवान्‌ होना चाहिये। जो क्रोध का नाश करता है, वह इस लोक तथा परलोक, 
दोनों में, सुखी रहता है ! द्वेप के उपघात के लिए उसके कारण का उपघात करना चाहिये। 
जो हमारी कल्पना में हमारे सुख का साधन है, वह इष्ट है; और जो इसके विपरीत है, 
वह अनिष्ट है। श्रनिष्ट के संपादन से अ्रयवा इष्ट के उपधात से मानस-दुःख की उत्पत्ति 
होती है। इसलिए जो अनिष्टकारी हैं, श्रथवा इष्ट-विरोधी हैं, उसके प्रति द्वेष उत्पन्न 
होता है। दौर्मनस्यरूपी भोजन पाकर द्वेष बलवान होता है; इसलिए द्वेष के नाश की इच्छा 
रखता हुआ बोधिसत््व सबसे पहले दौरमनस्थ का समूल उपधरात करे, क्योंकि द्वेष का उद्देश्य 
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बंध ही है | इस प्रकार द्वेष के दोषों को भलीमाँति जानकर द्वप के विपक्षरूप ज्ञान्ति का 
उत्पादन करे । ज्ञान्ति तीन प्रकार की है:--१. दुश्खाधिवासना ज्ञान्ति; २. परापकार 
मर्षण ज्ञान्ति श्रोर ३, धर्मनिध्यान छ्ान्ति । 

१. दु/खाधिवासना च्ञान्ति वह है, जिसमें श्रत्यन्त अनिष्ट का श्रागम होने पर 
भी दौमनस्य न हो | दौम॑नरय से कोई लाभ नहीं है| वह केवल पुण्य का नाश करता है | 
अत: दौम॑नस्य के प्रतिपक्षुरूप "मुद्रित? की यत्नपूर्व क रक्षा करनी चाहिये। दुश्ख पड़ने 
पर प्रमुदित-चित्त रहना चाहिये। चित्त में क्षोम या किसी प्रकार का विकार उत्पन्न न होने 
देना चाहिये | दौर्मनस्थ से कोई लाभ नहीं है, वरंच प्रत्यक्ष हानि ही है। यदि इष्ट-विधात 
का प्रतीकार हो, तब भी दौर्मनस्य व्यर्थ और निष्प्रयोजन है। ऐसा विचार कर दोर्मनस्थ का 
परित्याग ही श्रेष्ठ है । 

प्रतीकार होने पर भी क्ुब्ध-व्यक्ति मोह को प्राप्त होता है, और क्रोध से मूछित हो जाता 
है, उसको यथार्थ अयथार्य का विवेक नहीं रह जाता | उसका उत्साह मंद पड़ जाता है और 
उसे आपत्तियाँ घेर लेती हैं। इसलिए प्रतीकार भी अ्रसफल हो जाता है | इसी से कहा है 
कि दौर्म॑नस्थ निरर्थक और अनर्थवान्‌ है, पर श्रभ्यास से दु.ख अवाधक हो जाता है। 
अभ्यास द्वारा दौर्मनस्य का त्याग हो सकता है। अ्रभ्यास से दुष्कर भी सुकर हो जाता है। 
सुख श्रत्यन्त दुर्लभ है, दुःख सदा सुलभ है । दुःख का सर्वंदा परिचय मिलता रहता है । 
इसलिए उसका अ्रभ्यास कठिन नहीं है । 

निश्तार का उपाय मी दु.ख ही है, इसलिए दुःख का परिग्रह युक्त ही है । चित्त को 
दृढ़ करना चाहिये, और कातरता का परित्याग करना चाहिये | बोधिसत्व तो अपने को तथा 
दूसरों को बुद्ध्व की प्रासि कराने का बीड़ा उठा चुका है। उसको तो कदापि कातर न होना 
चाहिये | यदि यह कहो कि अल्प दुःख तो किसी प्रकार सहा जा सकता है, पर कर-चरण- 
शिरश्छेदनादि दुःख अथवा नरकादि का दुःख किस प्रकार सहा जा सकेगा ; ऐसी शंका अनु- 
चित है, क्योंकि ऐसी कोई वस्तु नहीं है, जो श्रभ्यास द्वारा अधिगत न हो सके। अल्पतर व्यया 
के अ्रभ्यास से महती व्यथा भी सही जा सकती है। श्रभ्यासवश ही जीवों को दुःख-सुख का 
ज्ञान हो सकता है, इसलिए, दुश्ख के उत्पाद के समय सुख-संज्ञा के प्रत्युपस्यान का श्रभ्यास 
करने से सुख-संज्ञा ही का प्रवत्तन होता है। इससे सर्वधर्मसुखाक्रान्त नाम की समाधि का 
प्रतिलाभ होता है | इस समाधि के लाभ से बोधिसत्व सब कार्यों में सुखबेदना का ही 
अनुभव करता है । 

क्लुत्पिपासा आदि वेदना को और मशक-दंश श्रादि व्यथा को निरर्थक न समभना 
चाहिये | इन मु वध्ययाओं के अ्रभ्यास के करण ही हम महती व्यथा के सहन करने में 
समर्थ होते हैं। शीतोष्ण, बृष्टि, बात, मार्गक्षेश, व्याधि आदि का दुःख सुकुमार-चित्तता के 
कारण बढ़ता है; इसलिए, चित्त को दृढ़ रखना चाहिये। हम देखते हैं कि कोई भी संग्राम- 
भूमि में अपना रक्त बहता देखकर और भी वीरता दिखलाते हैं, और कोई ऐसे हैं कि दूसरे 
का रुधिर-दर्शन होने से ही मुच्छी को प्रास होते हैं। यह चित्त की हृढ़ता और कातरता के 
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कारण हैं! इसलिए जो दुश्ख से पराजित नहीं होता, वही व्यथा को श्रमिभूत करता है । 
दुःख में भी परणिडत को चित्तक्षोम न करना चाहिये, क्योंकि उसने क्लेश-शत्रुओ्रों से संग्राम 
छेड़ रखा है, और तंग्राम में व्यया का होना अनिवार्य है। जो शत्रु के सम्मुख जाकर उसके 
प्रहारों को अपने वक्षशस्थल पर धारण करते हुए. समर-भूमि में विजयी होते हैं, वे ही सच्चे 
विजयी और शूर हैं, शेष मृतमारक हैं । 

दुःख का यह भी गुण है कि उससे योवन-धनादि विपयक मद का भंग होता है, ओर 
संसार के सत्वों के प्रति करुणा, पाप से भय तथा बुद्ध में श्रद्धा उत्पन्न होती है । 

पित्तादि दोपत्रय के प्रति हम कोप नहीं करते, यद्यपि व ध्याधि उत्पन्न कर सच्य दुःखों 
के हेतु होते हैं | इसका कारण यह है कि हम समभते हैं कि वे अचेतन हैं, और बुद्धिपूर्वक 
दु/खदायक नहीं है | इसी प्रकार सचेतन भी कारणवश ही कुपित होते हैं। पूर्वक्म के अप- 
राध से कुपित होकर वे दुःखदायक होते हैं। उनका प्रकोप भी कारणाधीन है। इसलिए उन 
पर भी कोप नहीं करना चाहिये | जिस प्रकार पित्तादि की इच्छा के बिना शूल अवश्य उत्पन्न 
होता है, उसी प्रकार बिना इच्छा के कारण-विशेष से क्रोध उत्पन्न होता है। कोई मनुष्य क्रोध 
करने के लिए. ही इच्छापूर्वक क्रोध नहीं करता, और न क्रोध विचारपूवक उत्पन्न होता है । 
मनुष्य जो पाप या विविध अपराध करता है, वह ग्रत्यय-बल से ही करता हँ। उनकी स्वतम्त्र 
प्रवृत्ति नहीं होती । प्रत्यय-सामग्री को यह चेतना नहीं रहती कि में कार्य की उर्पपत्ति कर रही 
हूँ; और कार्य को भी यद्द चेतना नहीं रहती, कि अ्रमुक प्रत्यय-सामग्री द्वारा में उत्पन्न हुआ हूं । 
यह जगत प्रत्ययतामात्र है। सर्वंधम देतु-प्र्यय के अधीन हैं। अतः किसी वस्तु का संभव 

नहीं है। सांख्य के मत में प्रधान और वदान्त के मत मे आत्मा स्वतन्त्र है, पर यह 

उनकी कल्पनामात्र है| यदि प्रधान या आत्मा विषय में प्रवृत्त होत हैं, तो उनकी निवृत्ति नहीं 
होती, अन्यथा अनित्यत्र का प्रसंग होगा। याद वह नित्य और श्रचतन है, तो स्पष्ट ही 
अक्रिय है, क्योंकि यद्यपि उसका प्रत्यवान्तर से संपक भी हो, तब भी निर्विकार श्र्थात्‌ पूर्व स्वभाव 
से च्युत न होने से उसम॑ किसी प्रकार की क्रिया का होना संभव नहीं है। जो अक्रिया-काल 
तथा क्रिया-काल में एक रूप है, बह क्रिया का कौन सा अंश संपादित करता है ! आत्मा 
ओर क्रिया में संतन्ध का अभाव है। यदि यह कहा जाय कि क्रिया ही संबन्ध है, तो इसमें कोई 
निमित्त नहीं ज्ञात होता | इस प्रकार सब्र बाह्य तथा आध्यात्मिक वस्तुएं परायत्त हैं, स्वायत्त 
नहीं । देतु भी सद्देतु-परतन्त्र हे। इस प्रकार श्रनादि संसार-परम्परा है। यहाँ स्ववशिता कहाँ 
संभव है ! परमाथदष्टि म॑ं कोन किसके साथ द्रोहद करता है, जिसके कारण अ्रपराधी के प्रति 
ढेप किया जाय ? अ्रत: जो चेश ओर व्यापार से रहित हैं, उन पर कोप करना उपयुक्त नहीं 
प्रतीत होता । 


यह कहा जा सकता है कि जत्र कोई खतंत्र नहीं है, तो द्वेप श्रादि का निवारण भी 
बंमव नहीं है; सब वस्तुजात प्रत्यय-सामग्री के बल से उसन्न होते हैं; कौन निवारण छरता है 
जब कि कोई खतंत्र कर्ता नहीं दे ; ओर किसका निवारण किया जाता है, जत्र कि किसी वस्तु को 
ख्तंत्र प्रवृत्ति नहीं होती १ अ्रतः ढंपादि से निबृत्ति का उपाय मी ब्यर्थ है, क्‍योंकि सब कुछ 


दृश्यस अध्याय १३७ 


परवश है, स्ववश नहीं है; ऐसी शंका करना उचित नहीं है | यद्यपि सब॑ वस्तुजात व्यापार- 
रहित है, तथापि प्रत्यय-त्रल से उत्पन्न होने के कारण परतन्त्र है। अ्रविद्यादि प्रत्यय-बल से 
संस्कारादि उत्तरोत्तर कार्य-प्रवाह का प्रवर्तन होता है, और पूर्व-पूर्व की निबृत्ति से निवर्रन 
होता है। इसलिए, दुःख की निर्वत्ति अभिमत है। द्वेपादि पात्र प्रवृत्ति-निवारणरूपी प्रत्यय- 
बल से श्रभ्युदय-नि:श्रेयफल की उत्पत्ति होती है। इसलिए, यदि शत्रु या मित्र कुछ श्रपकार 
करें तो यद विचार कर कि ऐसे ही प्रत्यय-बल से उसकी ऐसी प्रवृत्ति हुई है, दु.ख से संतत्त 
न होना चाहिये। अपनी इच्छामात्र से इष्टप्राप्ति और अनिश्हानि नहीं होती, हेतुवश 
ही होती है। यदि इच्छामात्र से अ्रभीश की सिद्धि द्ोती तो किसी को दु.ख न होता, क्योंकि 
दुःख कोई नहीं चाहता, सभी अ्रपना सुख चाहते हैं | 

२. दूसरे के किए हुए. अपकार को सहन करना, और उसका प्रत्यपकार न करना, 
परापकारमपंण ज्ञात्ति है। प्रमादवश, क्रोधधश, अथवा अगम्य-परदार-धनादि-लिप्सावश, सत्व 
अनेकानेक कष्ट उठाते हैं, पर्वतादि से गिरकर अथवा विप खाकर, श्रात्महत्या कर लेते हैं 
अथवा पापाचरण द्वारा अपना विनाश करते हैं। जत्र क्लंशवश सत्व अपने आपको पीड़ा 
पहुँचाते हैं, तब पराये के लिए. अपकार से विरत केसे हो सकते हैं । अ्रतः ये जीव कृपा के 
पात्र हैं, न कि द्प के स्थान । क्लंश से उन्मत्त हो परापकार द्वारा आ्राक्मघात में प्रवृत्त हैं, 
अतः ये दया के पात्र हैं। इनके प्रति क्रोध केसे उत्पन्न हो सकता है ? यदि दूसरों के साथ 
उपद्रव करना बालकों का स्थमा। है तो उनपर कोप करना उपयुक्त नहीं। अग्नि का स्वभाव 
जलाना है, यदि वह दहन-द्विया छोड़ दे तो त्त्वभावता की द्वानि का प्रसंग उपस्थित हो । 
यह जिचार कर कोई अग्नि पर कोप नहीं करता | यदि यह कहा जाय कि सल दुष्ट खमाव के 
नहीं हैं, वरंच सरल रूभाव के हैं, और यह दो५ आग-नुक हैं; तब भी इनपर कोप करना श्रयुक्त 
होगा | जिस प्रकार धूम से ऋ।च्छुन्न श्राकाश के प्रति क्रोध करना मूखता हैं, क्योंकि आकाश का 
स्वभाव निर्मेल है, वह प्रकृति से परिशुद्ध है, कठुता उसका स्पभाव नहीं है। इसी प्रकार 
प्रकृति-शुद्ध सत्वों पर आगन्तुक दो- के लिए क्रोध करना मूर्खता द | 

कटुता आकाश का स्वभाव नहीं है, धूम का हैं। इसलिए धूम से द्वंत करे न कि 
अ्राकाश से | अतः सत्वों पर क्रोध न कर दोपों पर क्रोध करना चाहिए। दु.ख का जो प्रधान 
कारण है, उसी पर कोप करना चाहिए, न कि श्रप्रधान कारण पर | शरीर पर दरड-प्रहमर 
होने से जो दुःख बेदना होती है, उसका मुख्य कारण दण्ड ही प्रतीत होता है | यदि कहा जाय 
कि दण्ड दूसर॑ की प्रेरणा से दुःख वेदना उत्पन्न करता है, इसमें दर्ड का क्या दोष हैं ; 
श्रतः दण्ड के प्रेरक से द्वंप करना युक्त होगा, तो यह अधिक समुचित द्ोगा कि दण्ड-प्रेरक के 
प्रेरक द्वेष से द्वंप किया जाय | 

मुख्य॑ दंडादिकं हित्वा अरके यदि कुप्यत । 
देंषेण प्रेरित. सापि द्वें षे द्ेपोहस्तु मे वर | [ बोधि० ६।४१ | 

ओोघिसत्व को विचार करना चाहिये कि मेंने भी पूव जन्मों में सल्ों को ऐसी पीड़ा पहुँ- 

चायी थी, इसलिए यद युक्त है कि ऋणपरिशोधन-न्यायेन मेरे साथ भी दूसरा अपकार कर | 
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अपकारी का शखस्र और मेरा शरीर दोनों दुःख के कारण हैं | उसने शस्त्र ग्रहण किया है और 
मैंने शरीर ग्रेहण किया है। यदि कारणोपनायक पर ही क्रोध करना है तो अपने ऊपर भी क्रोध 
करना चाहिए । 

जो कार्य की अमिलाषा नहीं करता, उसको उसके कारण का ही परिहार करना 
चाहिए | पर मेरी तो उलटी मति है। में दुःख नहीं चाहता, पर दु.ख के कारण शरीर में 
मेरी आसक्ति है। इसमें अपराध मेरा है। दूसरे पर कोप करना ब्यर्थ है, दूसरा तो 
सहकारीमात्र है। आ्राःमवध के लिए मेंने स्वयं शस्त्र ग्रहण किया हैं, तो दूसरे पर क्‍यों कोप 
करूँ १ नरक का असिपत्र-वन ओर वहाँ के पक्षी जो नरक में मेरे दुःख के हेतु हैं, वे मत्कमे- 
जनित हैं | इसमें दूसरा कारण नहों है। इसी प्रकार दूसरा यदि मेरे साथ दुष्ट-व्यवह्वार करता 
है, और उससे मुझको दुश्ख उत्पन्न होता है, तो उसमें भी मेरा कर्म ही हेतु है। ऐसा विचार 
कर कोप न करना चाहिए। 

मैंने पहले दूसरों के साथ अपकार किया, इसलिए मेरे कर्म से प्र रित होकर वे भी 
श्रपकार करते हैं, ओर नरक में निवास करते हैं; इसलिए मैंने ही इनका माश किया | इन्होंने 
मेरा विधात नहीं किया । इस प्रकार चित्त का बोध करना चाहिए | 

इन अ्रपकारियों के निमित्त क्ञान्ति-धारण करने से पृवजन्मकृत परापकार जनित पाप 
दुश्खानुभव द्वारा क्षीण हो बाता है, ओर मेरे निमित्त इनका नरक-गमन होता है, जहाँ इनको 
दुश्सह दुःख का अनुभव करना होता है। इस प्रकार मैं ही इनका श्रपकारी हूँ. और यह मेरे 
उपकारी हैं | फिर उपकारी के प्रति मेरी श्रपकार की बुद्धि क्‍यों है ! 

में यदि अपकारी होते हुए भी किसी उपाय-कौशल से, यथा प्रत्यपकार-निवृत्ति-निष्ठा 
द्वारा नरक न जाऊँ, और अपनी रक्षा करू, तो इसमें इन उपकारियों को क्या क्षति है ! यदि 
ऐसा है तो उपकारी के प्रति कृतज्ञता प्रदर्शित करनी चाहिए, और अपकार निबृत्ति द्वारा 
अपनी रक्षा न करनी चाहिए| पर प्रत्यपकार करने से भी इनकी रक्षा नहीं होती। इनको 
झपने पाप कम का फल भोगने के लिए नरक में अवश्य निवास करना होगा, और ऐसा करने 
से में बोधिसत्वचर्या से भ्रष्ट हो जाऊँगा। कहा है-- 

सर्वसत्वेषु न मैत्रचित्त मया निक्षेत्रव्यम्‌। अन्तशो न दग्धस्थूणायामपि प्रतिबचित्त- 


मुत्पादयितव्यम्‌ | गा 
इसके श्रतिरिक्त में सब सत्तों की रक्षा करने में अशक्य हो जाऊँगा, और इस प्रकार वे 
दुर्गति में पड़ेंगे । 


३. श्रब धमं-निध्यान क्वान्ति बतलाते हैं। दुः्ख दो प्रकार का है--कायिक 
और मानसिक | इसमें मानसिक दुःख परमार्थतः नहीं है, क्योंकि मन श्रमूत्त है, और इस लिए 
मन पर दण्डादिद्वारा प्रहार शक्य नहीं है। पर इस कल्पना द्वारा कि यह शरीर मेरा है,शरीर 
को दुःख पहुँचने से चित्त भी दुःखी दोता है। पर अयश ओर परुष-वाक्य तो शरीर का 
उपघात नहीं करते | फिर किसलिए, इनसे चित्त कुपित होता है ! यदि यह कहा जाय कि जब 
लोग मेरे श्रयश इत्यादि की बात सुनते हैं, तो वे मुझसे अप्रसन्न होते हैं श्रोर उनकी अप्रस- 


वुशस अध्याय १६ & 


जता मुझको श्रभीष् नहीं है । पर यद्द विचार कर कि लोक का अ्रप्रसाद न इस लोक में 
मेरा अनर्थ संपादन कर सकता है, न जन्मांतर में, इस लिये लोक की अ्रप्रसन्नता में अभिनिवेश 
न करना चाहिये । 

यदि यह सन्देह हो कि लाभ का विधात होगा, लोग मुभसे विमुख हो जायेंगे ओर 
पिण्डपातादि लाम-सत्कार से मुझको वंचित रखेंगे, तो यह विचार करना चाहिये कि लाम 
विनश्वर होने के कारण नष्ट हो जायगा, पर पाप सदा स्थिर रहेगा | 


नंक्ष्यतीहैव मे लामः पाप॑ तु स्थास्यति अ्र॒वम्‌ [ बोधि० ६,५५४ ] 


लाभ के अभाव में आज द्वी मर जाना अच्छा है, पर पशपकार द्वारा लाम-सत्कार पाकर 
चिरकाल तक मिथ्या जीवन व्यतीत करना बुरा है, क्योंकि विरकालतक जीवित रहने में भी मृत्यु 
का दुःख वैसा दी बना रहता है | एक स्वप्न में १०० वर्ष का सुख अनुभव कर जागता है, और 
दूसरा मुहूर्त के लिए सुखी होकर जागता है। स्वप्नोपलब्ध सुग्व जाग्रत श्रवस्था में लौट नहीं 
आता | उसका स्मरणमात्र श्रवशिष्ट रह जाता है। जाग्रत अवस्था में उपभुक्त सुख भी विनष्ट 
होकर नहीं लौटता । इसी प्रकार मनुष्य चाहे चिरजीवी हो या अल्पजीवी, उसका उपभुक्त सुख 
मरण समय में विनश हो जाता है। प्रचुरतर लाभ-सत्कार पाकर और दीर्घकाल पय॑ंन्त अ्रनेक 
सुखों का उपमोग करके भी श्रन्त में खाली हाथ श्रोर नग्नशरीर जाना होता है, मानों किसी 
ने स्व॑स्व हर लिया हो | 
लब्ध्वापि च बहँल्लामान्‌ चिर॑ भुक्त्वा सुखान्यपि | 
रिक्तहस्तश्ल नग्नश्र यास्‍्याम म॒ुपितो यथा | [ बोधि० ६,५४६ ] 
यदि यह विचार हो कि लाभ द्वारा चीवरादि का विघषात न होने से चिरकाल तक 
जीवित रहकर हम पापक्षय ओर पुण्य-संचय करेंगे, तो यह भी स्मरण रहे कि लाभ के लिए. 
ढ्वप करनेवाले का सुकृत नष्ट हो जाता है, ओर अदज्ञान्ति से पापराशि की उत्पत्ति होती है | 


पापक्षयं च पुण्य॑ न लाभाब्लीवन्‌ करोमि चेत्‌ । 
पुण्यक्षयश्र पाप॑ च लाभाथ क्र॒ध्यतोी ननु ॥ [बोधि० ६,६० ] 


बिसके लिए मेरा बीवन है, यदि वही नष्ट हो जाय तो ऐसे निन्दित जीवन से क्या 
लाभ | बोधिसत्व का जीवन इतर जन के जीवन के सहृश निष्थ्योजन नहीं है । उसका जीवन 
पाप के क्षय के लिए, श्रौर पुण्य की अभिवृद्धि के लिए हैं | यदि यह उद्दश्य फलीभूत न हो 
और सुकृत का क्षय हो तो ऐसा श्रशुभ जीवन व्यर्थ है। यदि यह कहो कि जो मेरे गुणों को 
छिपाकर केवल दोषों का आविष्करणु करता है, उससे मेरा द्वेष करना युक्त है, क्योकि वह सत्तों 
का नाश करता है, तो जब्न दूसरे किसी का कोई आयश प्रकाशित करता है, तो उसके प्रति तुमको 
क्यों कोप उत्पन्न नहीं होता ! जो दूसर॑ की निन्‍दा करता है, उसक। तो तुम क्षमा कर देते हो 
उसके प्रति क्रोध नहीं करते, तब अपनी निंदा करनेवाले को भी क्षमा क्यों नहीं करते | 

जो प्रतिमा, स्तूप, और सद्धम के निंदक या नाशक हो, उनके प्रति भी भ्रद्धावश द्वेष 
करना युक्त नहीं है, इससे बुढ्धादि को कोई पीड़ा नहीं पहुँचती । यदि कोई गुरुजन, सहोदर 
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भाई, तथा ञ्रन्य बन्धुवग का भी अपकार करे तो उसपर भी क्रोध न करना चाहिये। एक 
अशान के वश हो, दूसरे के साथ श्रपकार करता है, अथवा दूसरे की निन्‍्दा करता है, तो दूसरा 
अपकारी पर मोहवश क्रोध करता है। इनमें से किसको अपराधी ओर किसको निद्दोष कहें 
दोनों का दोष समान है। पहले ऐसे कर्म क्यों किये बिनके कारण दूसरों द्वारा पीड़ित होना 
पड़ता है | सब अपने कर्म के श्रधीन है। कर्मफल के निवर्त्तन में कोई समर्थ नहीं है, ऐसा 
विचार कर कुशल-कर्म के सम्पादन में यत्नवान्‌ होना चाहिये, जिसमें समन्मार्ग में प्रवेश कर 
सब सल द्रोद छोड़कर एक दूसरे के हित-सुख-विधान में तत्पर हों । 

जिस प्रकार जब्र एक घर में श्राग लगती है और वह आग फैलकर दूसरे घर में जाती 
है, और वहां के तृणादि में लगती है, तब शीघ्र उस तृण आदि को हटाकर उसकी रक्षा का 
विधान किया जाता है, टसी प्रकार चित्त जिस वस्तु के संग से द्वेपाग्नि से दह्यमान हो, उस 
वस्तु का उसी क्षण परित्याग करना चाहिये | 

जिसको मारण दण्ड मिला है, यदि वह हस्तच्छेदमात्रानन्तर मुक्त कर दिया जाय तो 
इसमें उसका स्पष्ट लाभ है; क्षति नहीं है। इसी प्रकार यदि मनुष्य को दुश् का अनुमव कर 
नरक-दुश्ख से छुटकारा मिले, तो इसमें सुब्री होना चाहिये। क्योंकि नरक-हु.स्व की अपेक्षा 
मनुष्य-दुःख कुछ भी नहीं है। यदि इतना भी दुख नहों सहा जा सकता, तो उस क्रोध का 
निवारण क्यों नहीं करते, जिसके कारण नरक की वब्यथा भोगनी पढ़ती है ? इसी क्रोध के निमित्त 
अझनेकसहस्त॒ बार मुझको नरक व्यथा सहनी पढ़ी है | इससे न में ने श्रपना उपकार किया और 
न दूसरों का । इसलिए, सारा दुश्खानुभव निष्प्रयोजन ही हुआ | पर मनुष्य-दुः्व नरक-दुश्ख 
के समान कठोर नहीं है, ओर यद्द इसके अतिरिक्त बुद्धत्व का साधन भी है | अ्रतः इस दुख में 
अभिरुचि होनी चाहिये, क्योंकि वह संसार के रुःग्ख का प्रशमन करेगा | यदि किसी गुणी के 
गुणों का वर्णन कर दूसरे रुखी- होते हैं तो तुम भी उसका गुणानुवाद कर अपने मन को क्यों 
नहीं प्रसन्न करते ! ईप्यौनल की ज्वाला से क्यों जलते दो ? यह सुख अनिन्य है, और सुस्त का 
कारण है | इसमें सबसे बढ़ा गुण यह है कि सत्वों के श्रावजन का यह सर्वोत्तम उपाय है | 

यदि यह कहो कि पराए की गुण-प्रशंसा मुझको प्रिय नहीं है, क्योंकि इसमें दूसरे 
को सुख प्रास दोता है, तो इससे बढ़ा अनथ सम्पाद्ित होगा | इससे ऐदिक और पारलोकिक 
दोनों फल नष्ट हो जायेंगे । दूसरे की सुग्द-संपत्ति को देखकर कुद्दना अनुचित है। जब्र अपने 
गुण का संकीर्तन सुन तुम यह इच्छा रुवते हो कि दूसरे प्रसन्न हों, तो क्यों दूसरों की प्रशंसा 
सुनकर तुम स्वयं प्रसन्न नहीं होते ! तुमने इसलिए, बोधिचित्त का अहण किया है कि बुद्धत्व 
के अनुप्म लाभ द्वारा सब सत्वों को समस्त सुग्ब-संपत्ति का उपभोग करायेंगे, तो फिर यदि वे 
स्वय॑ सुख प्राप्त करें तो इससे क्‍यों श्रप्रसन्न होते हो दूसरे को सुख-संपत्ति देग्ब तुम्दारी 
यह अ्रसहिप्युता क्यों है ! तुम तो यह आकांक्षा रखते हो कि सत्वों को बुद्धल्व प्रा कराधेंगे । 
जिसमें वे त्रैलोक्य में पजे जाये, फिर उनके स्पल्प लाम-सत्कार को देग्वकर क्‍यों जलते हो ! 

त्रौलोक्यपञ्य॑ बुद्धल्व॑ सत्तानां किल वाओ्छुसि | 
सत्कार्रमित्वर दृष्ठा तेषां कि परिहासे ॥ [ बोधि० ६,८१ ] 
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सब सत्व तुम्हारे आत्मीय हैं । उनके पोपण का भार तुमने अपने ऊपर लिया है | जो 
उनका पोषण करता है, वह तुम्हीं को देता है। ऐसे पुरुष को पाकर ठुम क्रोध करते हो । 
उनको सुखी देख तुमको सुखी होना चाहिये। यदि यह कहो कि बुद्धत्व ही के लिए मैंने 
जगत्‌ को आमन्त्रित किया है, न कि श्रन्त सुख के लिए, तो यद्द उपयुक्त नहीं है। जो सत्वों 
के लिए बुद्धत्व की इच्छा रखता है, वह उनके लिए. लौकिक तथा लोकोत्तर समस्त वस्तुजात 
की इच्छा रखता है । जो दूसरे की सुखसम्पत्ति को देग्वकर क्र द्ध होता हो और दूसरे का लाभ- 
सत्कार नहीं देख सकता हो, उसकी बोधिजित्त की प्रतिज्ञा मिथ्या है। यदि उसने लाभन-सत्कार 
न पाया तो दान की वस्तु दानपति के घर भे रद्ती है, वह वस्तु किसी अवस्था में भी तुम्हारी 
नहीं हो सकती । लाभ-सत्कार का पानेवाला क्या उस पूव॑-जन्मकृत पुर्य का निवारण करे जिसके 
कारण उसको लाभ-सत्कार प्राप्त होता है, अथवा दाता का निवारण करें अथवा अपने गुरणों 
का निवारण करे जिनसे प्रसन्न हो दानर्पात लाम-सत्कार का दान करता है ! कहो, किस प्रकार 
से तुम्हारा परितोष हो ? तुम अपने किये हुए पापों के लिए शोक नहीं करते, पर दूसरे के पुण्य 
की ईप्यी करते हो | यदि तुम्हारी अमिलायामात्र से तुम्हारे शत्रु का अनिष्ट सम्पादित हो तो 
उससे क्‍या फल. मिलेगा ? बिना हेतु के केवल तुम्हारी अभिलापा से ही किसी का अनिष्ट 
नहीं ह। सकता । यदि द्वो भी तो दूसर के दुःख में तुमको क्या सुख्व मिलता है | 

यदि दूसरे को दुःखी देखना ही तुम्हारा अमिप्राय हों, और इसी में अपना सुख 
मानते हो तो इससे बढ़कर तुम्हारे लिए क्या अनर्थ हो सकता है ! यम के दूत तुमको ले 
जाकर कुम्मीपाक नरक में पकावेंगे | स्तुति के विधात से दुःख उत्पन्न होने का कोई कारण नहीं 
है | खुति, यश अथवा सत्कार से न पुण्य की वृद्धि होती है, न आ्रायु को, न बल की, न 
आ्रोग्य लाभ द्ोता है और न शरीर-सुख प्राप्त होता है। बुद्धिमान्‌ पुरुष इन पाँच प्रकार 
के पुरुषार्थों की कामना करता है। यश के लिए लोग अपने धन और प्राण को भी तुच्छ 
समभते हैं| यश के लिए. मरने पर उसका सुस्त किसको प्राप्त होता है ? केबल अछरमात्र 
हैं| तो क्या ग्क्षर खाये जायेंगे ? यद त्ालक्रीड़ा के समान है। जिस प्रकार एक बालक 
धूलिमय ग्रह बनाकर परम परितो' से क्रोड़ा करता है, पर उसके भग्न हो जाने पर अत्यन्त 
दुःखी हो करुणख्वर से आतंनाद करता है; उसी प्रकार उस व्यक्ति की दशा होती है जो 
स्तुति और यशरूपी खिलौनों से खेलता है और उनके विधात से दुःखी होता है । 


यदि कोई मुझसे या किसी दूसरे से प्रीति करता है, तो म॒ुके क्या ? यह प्रीति-सुख 
उसी को है | इसमें मेरा किंनिन्मात भी भाग नहीं है | यदि दूसरे के मुख से सुग्त्र को प्राप्ति 
हो तो सर्वत्र ही मुझको सुख की प्राप्ति हो और जब कोई किसी का लाभसत्कार करे तो 
मुझको भी सुख हो; पर ऐसा नहीं दोता। में तो तभी प्रसन्न होता हूँ जब दूसरे मेरी प्रशंसा 
करते हैं | यह तो बालचेश है | स्तुति आदि कल्याण की घातक होती है। स्ठ॒ुति श्रादि द्वारा 
गुणी के प्रति ईष्यो और परल।भसत्कारामपंण का उदय होता है। स्तुति आदि में यह दोप है । 
इसलिए, जो मेरी निन्‍्दा के लिए उद्यत है, वह नरकपात से मेरी रक्षा करने में प्रवृत्त हुआ 
है। लाभ-सत्कार विमुक्ति के लिए. बचन हैं। मैं मुमुक्त हैं। इसलिए जो, इन बन्धनों से 
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मुभको मुक्त करता है, वह शज्रु किस प्रकार है?! वह तो एक प्रकार का कल्याणमित्र है। 
इसलिए. उससे द्वेप करना श्रयुक्त है। यह बुद्ध का ही माहात्म्य है कि मैं तो दुःख सागर में 
प्रवेश करना चाहता हूँ और ये कपाट बन्द कर मेरा मांगे अवरुद्ध करना चाहते हैं; अतः 
दुश्ख से मेरी रक्षा करते हैं। फिर क्यों मैं इनसे द्वेष करूँ १ जो पुण्य का विषात करे उसपर 
भी क्रोध करना अयुक्त है, क्योंकि ज्ञान्ति, तितिक्षा के तुल्य कोई तप श्रर्थात्‌ सुकृत नहीं है, 
और यह सकृत बिना किसी यज्ञ के ही उपस्थित होता है। पुण्यविन्नकारी के छल से पुण्यहेतु 
की प्राप्ति होती है । इसके विपरीत यदि मैं पुश्यविप्चकारी को क्षमा न करूँ तो मैं ही पुण्यहेतु 
उपस्थित होने पर पुर्य का बाधक होता हूँ । यदि वह पुण्यविधातकारी है तो किस प्रकार 
वह पुण्य का हेतु हो सकता है ? यह शंका उचित नहीं है। जिसके बिना काये नहीं होता 
ओर जिसके रहने पर ही कार्य होता है, वही उस कार्य का कारण है; बह उसका विधातद्देतु 
नहीं कहलाता । दान देने के समय यदि दानपति के पास कोई अ्र्थी आवे तो यह नहीं कहा 
जा सकता कि उस याचक ने दान में विन्न डाला, क्‍योंकि वद्द दान का कारण है। बिना श्री 
के दान प्रवृत्त नहीं होता | इसी प्रकार शिक्षाग्रहण कराने के लिए यदि परित्राजक आगे तो 
उसकी प्राप्ति प्रश्रज्या में विप्तकारक नहीं है। लोक में याचक सुलभ हैं, पर अपकारी दुलंभ हैं; 
क्योंकि जो दूसरे के साथ बुराई नहीं करता, उसका कोई अ्रनिष्ट नहीं करता । इसलिए यह 
समभना चाहिये कि मेरे घर में बिना श्रम के एक निधि उपाजित हुई है। अपने शत्रु का 
कृतश होना चाहिये, क्योंकि वह बोधिचर्या में सहायक है | इस प्रकार छमा का फल मुकको 
और उसको दोनों को मिलता है। वह मेरे धम में सहायक हे, इसलिए यह क्ञमा-फल पहले 
उसी को देना चाहिये | 

यहाँ पर यह शंका हो सकती है कि क्‍या ऐसा युक्तियुक्त होता, यदि शत्रु इस अ्रभिप्राय 
से कार्य में प्रदरृत होता कि मुकको क्षमाफल की प्रासि हो ? यद्रपि शत्रु कुशल का हेतु है, 
तथापि वह इस बुद्धि से श्रपकार नहीं करता कि दूसरों को क्षमाफल प्राप्त हो। ऐसा होते 
हुए भी शत्रु पूजनीय है। जैसे सद्धम की पूजा इसलिए होती है कि वह कुशल-निष्पत्ति का 
हेतु है, यद्यपि वह अचित्त अर्थात्‌ निरभिप्राय है। यदि अभिप्राय ही पूजा में हेतु होता तो 
आशय-शुत्य होने से सद्धम॑ भी पूजनीय न होता। यदि यह कहो कि अपकार बुद्धि होने से 
शत्रु की पूजा न करनी चाहिये, तो बताओ ज्ञान्ति कैसे हो ? अपकार का न सहना या प्रत्यपकारे- 
करना युक्त नहीं है। जिस प्रकार हितसुख विधायक सुवैद्य के प्रति रोगी का प्रेम और आदर 
भाव रहता है, द्वेष का गन्व भी नहीं रहता, वहाँ ज्ञान्ति का प्रश्न ही नहीं उठता; उसी 
प्रकार जो अ्रपकारी नहीं है उसके प्रति द्वेप-चित्त के निवर्तन का क्या प्रश्न | 

दुष्शशय के कारण ही क्षमा की उत्पत्ति होती है, शुभाशय को लक्ष्य कर नहीं 
होती । इसलिए वह क्षमा का देतु है और सद्धम की तरह उसका सत्कार करना चाहिये । 
मुके उसके आशय के विचार करने का कोई प्रयोजन नहीं है । 

सत्व-चेत्र और बिन-क्षेत्र का वर्णन भगवान्‌ ने किया है, क्योंकि इनकी अनुकूलता 
से बहुतों ने बुद्धत्व प्रात कर लौकिक और लोकोत्तर सर्वसंपत्ति पर्यन्त पाई है। ऐसी शंका 
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हो सकती है कि यद्यपि सत्व सर्वसंपत्ति के हेतु हैं, तथापि तथागत बुद्ध के साथ उनकी 
समानता युक्त नहीं है। पर यह उपयुक्त नहीं है, क्योंकि जब दोनों से समान रूप 
में बुद्ध-धर्मों का आ्रागम होता है, तब जिनों के प्रति गौरव होना और सत्वरों के प्रति न होना 
युक्त नहीं है, सत्व यदि रागादि मलों से संयुक्त होने के कारण हीनाशय हैं, तो भगवत्‌ से 
समानता कैसे हो सकती है ! यह शंका भी अनुचित है। क्योंकि यद्यपि भगवान्‌ का माहात्म्य 
अपरिमित पुण्य और ज्ञान के होने के कारण लोकोत्तर है, तथापि कार्य के तुल्य होने से 
सम माहात्म्य कहा जाता है। सत्व 'जिन! के समान इसीलिए हैं, क्योंकि वह भी बुद्धधर्म का 
लाभ कराते हैं। यद्यपि परमार्थ दृष्टि में वह भगवान्‌ के समान नहीं हैं, क्योंकि भगवान्‌ गुणों 
के सागर हैं, और गुणाणंव का एक देश भी अनन्त हैं | यदि किसी सत्य में बुद्ध के गुणों की 
एक कणिका भी पाई जाय तो तीनों लोक भी पूजा के लिए, अपर्यात हैं । 

श्रकृत्रिम सुदृद और अनन्त उपकार करनेवाले बुद्ध तथा बोघिसत्वों के प्रति जो 
अपकार किया गया है, उसका परिशोधन इससे बढ़कर क्‍या हो सकता है कि जीवों की सेवा 
करे ? बोधिसत्व जीवों के द्ित-मुख के लिए अपने अंग काट-काटकर दे देते हैं और अवीचि 
नामक नरक में सत्वों के उद्धार के लिए प्रवेश करते हैं। इसीलिए, परम अपकार करनेवाले 
की ओर से भी चित्त को दूपित नहीं करना चाहिये। किन्तु अनेक प्रकार से मनसा वाचा 
कर्मणा दूसरों का कल्याण दी करना चाहिये। इसी से लोकनायक बुद्ध अनुकूल होंगे और 
इसी से वांछित फल मिलेगा । बोघिसत्व को विचारना चाहिये कि जिनके निमित्त भगवान्‌ 
अपने शरोर श्रौर प्राणों की उपेज्षा करते हैं, और तृणवत्‌ उनका परित्याग करते हैं, उन सत्वों 
से वह कैसे मान कर सकता है ! सलों को सुर्खी देखकर मुनीद्ध हप॑ को प्राप्त होते हैं और 
उनकी पीड़ा से उनको विधाद होता है। उनकी प्रसन्नता में बुद्धों की प्रसन्नता है और उनका 
श्रपकार करने से बुद्ध श्रपकृत दोते हैं । 

जिसका शरीर चारों ओर से अग्नि से प्रज्वॉलित हो रहा है, बह किसी प्रकार इच्छाश्रों 
में सुख नहीं मानता | इस प्रकार जब सत्वों को दुश्खबेदना होती है, तब दयामय भगवान्‌ 
प्रसत्न नहीं होते | मैंने सत्वों को दु.ख देकर सत्र बुद्धों को दु खित किया है | इसलिए श्राज में 
अपना पाप महाकारुशिक जिनों के आ्रागे प्रकाश करता हूँ । मैंने उनको दुःख पहुँचाया, इस- 
लिए क्षमा माँगता हूँ | मैं अपने को सब प्रकार से लोगों का दास मानता हूँ । लोग चाहे मेरे 
सिर पर पैर रखें, उनका पैर मैं प्रसन्नता से सिर पर धारण करू गा। इसमें संशय नहीं है कि 
बुद्ध और बोधिसलों ने समस्त जगत्‌ को अपनाया है ! यह निश्चित है कि बुद्ध सत्व के रूप में 
दिखलाई पड़ते हैं| वे नाथ हैं । हम उनका अ्नादर कैसे कर सकते हैं। 

श्रात्मीकृतं स्वंमिदं जगत्तें: कृ“सभिनेंब हि संशयोउ'रंत | 
दृश्यन्त ए्ते ननु सत्वरूएपास्त एवं नाथाः किमनादरोडत्र ॥ 
[ बोधि० ६।१२६ ] 

तथागत बुद्ध इसी से प्रसन्न होते हैं । स्वार्थ की सिद्धि भी इसी से होती है। लोक का 

दुःख भी हसी से नष्ट होता है | इसलिए यही मेरा ब्रत हो । द 
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तथागताराधनमेतदेव स्वाथ्थस्यथ संसाधनमेतदेव | 
लोकस्य दुःखापहमेतदेव तस्मान्ममास्तु अतमेतदेव || [ बोधि० ६।१२७ 

एक राजपुरुष जन-समूह का विमर्दन करता है और वह समूह उसका कुछ बिगाड़ नहों 
सकता | वह अ्रकेला नहीं है। उसको राजबल प्राप्त है। इसी प्रकार जो अपराध करता है, उसको 
दुर्बल समभकर अपमानित न करना चाहिये। वह अकेला नहीं है। नरक-पाल ओर दयामय 
उनके बल हैं | इसलिए जैसे भृत्य कुपित राजा को प्रसन्न करता है, उसी प्रकार सब को सत्वों को 
प्रसन्न करना चाहिये। कुपित होकर भी राजा उतना कष्ट नहीं दे सकता जितना कष्ट सत्वों को 
अप्रसन्न कर नारकीय यातना के अनुभव से मिलता है। राजा प्रसन्न होकर यदि बड़े से बढ़ा 
पदार्थ भी दे, तब भी वह बुद्धत्व की समता नहीं कर सकता, जो सत्वाराधन से मिलता है । 
सत्वाराधन से भविष्य में बुद्धल की प्रासि के साथ-साथ इस लोक में सोभाग्य, यश और 
सुख मिलता है | जो क्षमा करता है वह संतार में आरोग्य, चित्तप्रसाद, दीर्घायु ओर अल्यन्त 
सुख पाता है | 

वीय-पारमिता--जो कमी है, वही वीय लाभ कर सकता है। वीय॑ में बोधि प्रतिष्ठित 
है | वीय॑ के बिना पुण्य नहीं है; जैसे वायु के बिना गति नहीं है | कुशल कर्म में उत्साह 
का होना ही वीर्य का होना है। इसके विपक्ष आलस्य, कुत्सित में आसक्ति, विपाद और 
आत्म-अवज्ञा हैं। संसार-दुःख का तीत्र अनुभव न होने से कुशल-कर्म में प्रवृत्ति नहीं होती । 
इस निर्व्यापारिता से आलस्य होता है। कया नहीं जानते कि क्लेश रूपी मछुओं से आक्रान्त 
तुम जन्म के जाल में पड़े हो ? क्या नहीं जानते कि मृत्यु के मुख म॑ प्रविष्ट हो ? क्‍या अपने 
बर्ग के लोगों को, एक के बाद दूसरे को, मारे जाते नहीं देखते हो ? तुम यह देखकर भी 
निद्रा के मोहजाल में पड़ हो । अपने को निःशरण देखकर भी सुखपूर्वक बैठे हो | तुमको 
भोजन केसे रचता है ? नींद क्योंकर आती हैं, और संसार में रति कैसे होती है ! आलस्य 
छोड़कर कुशलोत्साद की वृद्धि करो। मृत्यु अपनी सामग्री एकत्र कर शीघ्र ही तुम्हारे वध के 
लिए, आ उपस्थित द्वोगी । उस समय तुम कुछु न कर सकोगे | उस समय तुम इस निन्‍्ता से 
विहल दो जाओगे कि हा! जो काम विचारा था, वद्द न कर सका; जिसका आरंभ किया 
था या जिसको कुछ निष्पन्न किया था, उस कार्य को समाप्त न कर सका ओर बीच ही में 
अकस्मात्‌ मृत्यु का आक्रमण हुआ । तुम उस समय यमदूतों के मुख की ओर निहारोगे, 
तुम्दार बन्धु-बान्धव तुम्दार जीवन से निराश हो जायेंगे और शोक के वेग से उनके नेत्रों से 
अश्रधारा प्रवाहित होगी। मरण समय उपस्थित होने पर सुक्ृत या पापकर्म का स्मरण होने 
से तुमको पश्चात्ताप होगा | तुम नारक शब्दों को सुनोगे और त्रास से पुरीपोत्सग के कारण 
तुम्दार गात्र मलमूत्र से उपलिप्त हो जायेंगे । शरीर, वाणी ओर चित्त तुम्हारे अधीन न 
रहेंगे । उस समय तुम क्या करोगे १ ऐसा समझकर स्वस्थ अबस्था भें ही कुशल-कर्म में प्रवृत्त 
होना चादिये | जिस प्रकार बहुत से लोग क्रमशः खाने के लिए ही मछलियों को पाते हैं, 
उनका मरण श्राज नहीं तो कल अ्रवश्य दोगा, उसी प्रकार सत्वों को समझना चाहिये कि 
आज नहीं तो कल मृत्यु अवश्यमेव होगीं। उन लोगों को विशेषकर तीज नारक दुःखों से 


भयमीत होना चाहिये, जिन्हंनि पाप कर्म किया है। स॒कुमार होने के कारण जब तुम उध्णोदक 
के स्पर्श को भी सहन नहीं कर सकते तो, नारक कर्म करके सुखासीन क्यों हो ? बिना पुरुषार्थ 
किये फल की आकांज्ा करते हो; दुःख सहने की सामर्थ्य नहीं है, मृत्यु के वशीभूत हो । 
तुम्हारी दशा कष्टपूर्ण है। अष्टाक्षण-विनिमु क्त मनुष्यमाव रूपी नौका तुमको मिली है। 
हृःखमयी महानदी को पार करो । वीर्य का अवलम्धन कर सत्र दुःखों को पार करो | यह 
निद्रा का समय नहीं है | यदि इस समय पुरधाथ ने करोंगे, तो फिर नौका का मिलना कठिन 
होगा | समागम बार-बार नहीं दोता। कुष्सित कर्मों में ग्रासक्त न हो। शुभ कमों में रति 
होने से अपयंन्त सुख्ब-प्रवाद प्रवादित होता है | इसको छोड़कर तुम्हारी प्रवृत्ति रति, हास, 
क्रीडा, इत्यादि में क्‍यों है ? यह केवल ठश्ख का देतु हैं | 

अविषाद, बलब्यूह, निपुणता, आ्रात्मबशवर्तिता, पराध्मसमता ओर परात्मपरिवत्तन 
से वीय-समृद्धि का लाभ होता है । कोई पुरुप-बिशेष अपरिमित पुण्य, ज्ञान के बल से दुष्कर 
कर्मों का अनुष्ठान कर कहीं अ्रसंख्येय कल्पों म॑ बुद्धत्व का प्राप्त दांता है। में साधारण व्यक्ति 
किस प्रकार बुद्धत्व को प्राप्त करू गा ? ऐसा विपाद न करना चाहिये; क्योंकि सत्यतरादी तथागत 
बुद्ध ने सत्य कहा हैँ कि जिन बुद्धों ने उत्साहवश, दुलभ, अनुत्तरब्रोधि को पाया है, वे भी 
संसार-सागर के आजत्त में परिश्रमण करते हुए मशक, मछ्षिका ओर क्ृमि की योनियों में 
उत्पन्न हुए थे | जिसमे पुरुञर्थ है, उसके लिए कुछ दुष्कर नहीं | में मनुष्यभाव में हूँ; हित- 
अहित पहचानने की मुभभ शक्ति है । 

सर्वज्ञ के बताये हुए, मार्ग के अपरित्याग से बोधि अवश्य प्राप्त होगी । श्रति दुष्कर 
कम के श्रवण से अनध्यवसाय ठीक नहीं है। हस्त-पादादि दान में देना होगा; केसे ऐसे 
दुष्कर कर्म कर सकेंगे, ऐसा भय केबल इसीलिए होता है कि मोहवश गुरु और लाघव का 
परमार्थ विचार नहीं होता । पापकर्म कर सत्व नरकाग्नि में जला जाते हैं, ओर नाना प्रकार 
की यातनायें भोगते हैं | यह दुश्म महान, पर निष्फल है। इससे बोधि नहीं प्राप्त होती, 
पर बुद्धत्व का प्रसाधक दुःख अल्य श्र सफल है। शरीर में प्रविष्ट शल्य के उद्धरण म॑ थोड़ा 
दुःख अवश्य होता है, पर बहुव्यथा का निवर्तन होता है। इसी प्रकार थोड़ा दुःख सहकर 
दीधकालिक दुःख का उपशम होता है। इसलिए इस थोड़े से दुःख को सहना उचित है । 
वैद्य लंघन, पाचन, आदि दुःखमय क्रियाओं द्वारा रोगियों को आरोग्य-लाभ कराता हैँ। इससे 
बहुत से दुःख नष्ट हो जाते हैं। इसलिए बुद्धिमान्‌ पुरुष का थोड़ा दुःख स्त्रीकार करन। 
चाहिये। पर सर्ब-ब्याधि-जिकित्सक मगवान्‌ ने साथक के लिए, इन उचित दुश्खोत्पादिनी 
क्रियाओं का कर्त्तव्यरूप में प्रतिपादन नहीं किया है। वह सामर्थ्यौनुमार मृदु उपचार द्वारा 
दीर्घ रोगियों की चिकित्सा करते हैं | प्रारम्भ में राल्य के परित्याय में, यथा शाकादि दान 
में, नियुक्त करते हैं। पीछे से जब सृदु दानाम्यास-कर्म से अधिक मात्रा में दानाभ्यास प्रकर्ष 
होता है, तब्र अपना मांस रुधिर श्रादि मी प्रसन्नतापूर्वक देने को सामथ्य प्रकद होती हे । 
जब अभ्यासवश स््रमांस में शाक के समान निरासंग बुद्धि उत्पन्न होतो हूं, तब स्वमांसादि दान 
भी सुलभ हो जाता है | 
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बोधिसत्व को कायिक और मानसिक दोनों प्रकार के दुःख नहीं होते। पाप से विरत 
होने के कारण कायिक दुःख नहीं होता । बाह्य और श्राध्यात्म-नैरात्म्य होने के कारण मानसिक 
दुःख भी उसको नहीं होता । मिथ्याकल्पना से मानसिक और पाप से कायिक-व्यथा होती है 
पुण्य से शरीर-सुख और यथार्थज्ञान से मानसिक-सुख मिलता है| जो दयामय है, और जिसका 
जीवन संसार में परमार्थ के लिए ही है, उसको कोन सा दुःख हो सकता है ! यदि यह शंका 
हो, कि दी्घकाल में पुश्य-संचय द्वारा सम्यक-संबोधि की प्राप्ति होती है, इसलिए मुमुक्ु को 
चाहिये, कि शीघ्र काल में फल देनेवाले हीनयान ही का श्राश्रय ले; तो ऐसी शंका न करनी 
चाहिये । क्‍योंकि महायान पूर्वकृत पापों का क्षय करता है, ओर पुण्यसागर की प्राप्ति कराता है। 
इसलिए, यह हीनयान की श्रपेत्षा शीध्रगामी है । 

बोधिचित्त-रथ पर आ्रारूढ होना चाहिये। यह सब्र क्‍लेशों का निवारक है। इस प्रकार 
उत्तरोत्तर अधिकाधिक सुख पाते हुए कौन ऐसा सचेतन है, जो विपाद को प्राप्त हो ? सत्वों की 
अथसिद्धि के लिए. बोधिसल के पास एक बलब्यूह है नो इस प्रकार हैः--छुन्द, स्थाम, रवि, 
और मुक्ति । “हुन्दः कुशल की अभिलापा को कहते हैं। इस भय से कि अशुभ कर्म से दुःख 
उत्पन्न होता है ओर यह सोचकर कि शुभकम द्वारा अनेक प्रकार से मधुर फलों की उत्पत्ति 
होती है, सत्व को कुशल-कर्म की अमिलाषा होनी चाहिये । 'त्थाम? आरबूध को हृढ़ता को कहते 
हैं। 'रति? सक्कम में आसक्ति है| 'मुक्तिः का अर्थ उत्सर्ग है। यह बलव्यूद वीय॑-साधन में 
चतुरंगिणी सेना का काम देता है । इसके द्वारा आलस्यादि विपक्ष का उन्मूलन कर वीये प्रव- 
धन के लिए यत्न करना चाहिये | 

मुझको अपने ओर पराये अप्रमेय काय वाक-चित्तसमाश्रित दोष नष्ट करने हैं। एक- 
एक दोथ का क्षय मुक मन्दवीर्य से अनेक शत-सहस्त कल्पों म॑ होगा। दोष नाश के लिए. 
मुझमें लेशमात्र भी उत्साह नहीं दिखलाई पड़ता। में श्रपरिमित दु.ख का भाजन हूँ । मेगा 
हृदय क्यों नहीं विदीण होता १ इस अ्रदूभुत और दुलंभ मनुष्य-जन्म को मैंने बृथा गँवाया । 
मेंने मगवत्यूजा का सुख नहीं उठाया | मैंने बुद्ध-शासन की पूजा नहीं की । भीतों को श्रभयदान 
नहीं दिया | दरिद्रों की आशा नहीं पूरी की | आतों' को सुखी नहीं किया । मेरा जन्म केवल 
माता को दुःख देने के लिए हुआ है । पूर्वकृत पापों के कारण घम को अभिलापा का अश्चाव 
है | इसीलिए, इस जन्म में मेरी यह दशा हुई है। ऐसा समझकर कौन कुशल-कर्म की श्रमि- 
लाषा का परित्याग करगा ! सत्र कुशलों का मूल 'छुन्दः है । उसका भी मूल बार-बार शुभ-अ्रशुभ 
कर्मों के विपाक-फल की भावना है। जो पापी हैं, उनको अनेक प्रकार के कायिक, मानसिक 
नरकादि दु॥ख होते हैं, और उनके लाभ का विघात होता है। पुण्यवान्‌ को पुण्यब्नल से 
श्रभिवांछित फल मिलता है, पापी को जब जब सुख की इच्छा का उदय होता है, तव तथ दुश्स- 
शरस््रों से उसका विघात होता है। जो असाधारण शुभकर्म करते हैं, वे इच्छा न रखते हुए 
मातृ-कुक्षि में नहीं उत्पन्न होते | जो अशुभ कर्म करते हैं, काल-दूत उनके शरीर की सारी खाल 
उधैड़ते हैं | श्राग में गलाए हुए तांबे से उनके शरीर को स्नान कराते हैं, जलती हुईं तलवार 
और शक्ति के प्रहार से मांस के सैकढ़ों खण्ड करते हैं, ओर सुतस लोहभूमि पर वे बार बार 
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गिरते हैं | शुभ और श्रशुभ कर्मों का यह मधुर और कद्ठ फल-विपाक होता है। इसलिए, शुभ- 
कर्मों की अभिलाषा होनी चाहिये | 

उपस्थित सामग्री का निरूपण कर बलाबल का विचार करना चाहिये। फिर कार्य 
का आरंभ करे अथवा न करे। आ्रारंभ न करने में इतना दोप नहीं है जितना कि आरंभ 
करके निवतंन करने में हे । प्रतिज्ञात कम के न करने से पाप होता है और उससे दुःख की 
वृद्धि द्वोती है । इस प्रकार आरब्ध कर्म का ही संपादन न होता हो, ऐसा नहीं है, पर उस 
काल में जो अन्य कार्य हो सकते थे, वह भी नहीं होते । कर्म, उपक्लश ओर शक्ति में मान! 
होता है | मुझ अफेले के ही करने का यह काम है? यह भाव 'कर्-मानिता? कहलाता है। 
सब सत् क्लशाधीन हैं; स्वार्थ साधन में समर्थ नहीं हैं, ये अशक्त हैं ओर में भारोद्दहन में 
समर्थ हूँ | इसलिए, मुझको सब का सुल संपादन करने के लिए बोधिचित्त का उत्पाद करना 
चाहिये | मुक्त दास के रहते और लोग क्यों नीच कर्म कर १ जो काम मेरे करने का है, उसे और 
क्यों करे ; यदि में इस मान से कि यह मेरे लिये अयुक्त है, उसे न करूँ, तो इससे तो यही 
अच्छा है कि मेरा मान ही नष्ट हो जाय | यदि मेरा चित्त दुबल हँ,तो थोड़ी मी आपत्ति बाधक 
होगी । मृत सप॑ को पाकर काक भी गरुड़ हो जाता है। जो विपादयुक्त है, उसके लिए 
आपत्ति सुलभ है, पर जो उत्साहसंपन्न है ओर स्मृत्ि-संप्रजन्य द्वारा उपक्लेशों को अवकाश 
नहीं देता, उसको बड़े से बड़ा भी नहीं जीत सकता । इसलिए बोधिसत् दृढ़चित्त हो श्रापत्ति 
के! अ्रन्त करता दे । यदि बोधिसत्व क्लंशों के वर्शाभूत हो जाय, तो उसका उपहास हो । क्योंकि 
बह त्रलोक्य के विजय की इच्छा रखता है । वह विचार करता है कि में सबको जीत और 
मुझको कोई नहीं जीते | उसको इस बात का मान है कि में शाक्यसिह का पुत्र हूँ । जो मान 
से अ्भिभूत हो रहे हैं, वे मानी नहीं हैं; क्योंकि मानी शत्रु के वश में नहीं आता और 
वह मानरूपी शत्रु के वश में है। मान से वे दुगति को प्राप्त होते हैं। मनुष्य भाव में भी 
उनको सुख नहीं मिलता । वे दास, परभत, मूर्ख शोर अशक्त होठे हैं। यदि उनकी गणना 
मानियों में हो तो बताशो दीन किन्हें कहेंगे ? वही सच्चा मानी, प्रिजनी ओर शूर है जो 
मानशत्रु की विजय करने के लिए मान धारण करता है और जो उसका नाश कर लोक में 
बुद्धलन को प्राप्त होता है। संक्लेशों के बीच में रहकर सहस्चगुण अग्रसर होना चाहिये | जो काम 
आगे झ्रावे, उसका व्यसनी हो जाय । दूतादि क्रीड़ा में आसक्त पुरुष उसके सुख को पाने की 
बार-बार इच्छा करता है | इसी प्रकार बोघिसत्व को काम से तृप्ति नहीं होती। वह बार-बार 
उसकी श्रभिलाषा करता है सुख के लिए ही कर्म किया जाता है, श्रन्यथा कर्म में प्रवृत्ति न हो | 
पर कर्म ही जिसको मुख स्वरूप है, जिसको कर्म के भ्रतिरिक्त किसी दूसरे सुख की अभिलाषा 
नहीं है, वह निष्कर्म होकर कैसे सुखी रह सकता है ! है 

बोधिसत्व को चाहिये कि एक काम के सभ।प्त होने पर दूसरे काम में लग जाय | पर 
झपनी शक्ति का क्षय जानकर काम को उस समय छोड़ देना चाहिये | यदि कार्य अच्छी तरह 
समाप्त हो नाय तो उत्तरोत्तर कार्य के लिए. अ्रभिलाषी होना चाहिये। क्लंशों के प्रहार से 
झपनी रक्षा करनी चाहिये और जिस प्रकार शख््र-विद्या में कुशल शत्रु के साथ खज्न-युद् 


३ ०दध्र बोद-धमं-दृशन 


करते हुए निपुणुतर दृढ़ प्रहार किया जाता है; उसी प्रकार दृढ़ प्रहार करना चाहिये | अशुमात्र 
भी दोष को अ्रवकाश न देना चाहिये। जैसे विप रुधिर में प्रवेशकर शरीर भर में व्याप्त हो 
जाता है, उसी प्रकार दोप अवकाश पाकर चित्त में व्यास हो जाता है। 

अतः क्लेश-प्रहार के निवारण म॑ यत्ञवान्‌ होना चाहिये | जब निद्रा और आलस्‍्य का 
प्रादुर्भाव हो, तब उनका शीभ्र प्रतीकार करे; जैसे किसी पुरुष की गोद में यदि सर्प चढ़ आता 
है तो, वह भट से खड़ा हो जाता है। जत्र-जब स्मृति-प्रमोष हो, तब्र-तब्र परिताप होना चाहिये 
श्रौर सोचना चाहिये कि क्‍या करे जिसमें फिर ऐसा न हो | बोधिसत्व को सत्संग की इच्छा 
करनी चाहिये | जैसे रुई वायु की गति से संचालित होती है, वेसे ही बोधिसत्व उत्साह के वश 
होता है और इस प्रकार श्रभ्यास-परायण होने से ऋद्धि की प्राप्ति होती है । 

ध्यान-पारमिता--बरीय की वृद्धि कर समाधि में मन का आरोप करे श्रर्थात्‌ चित्तैकाग्रता 
के लिए. य्ञवान्‌ हो, क्योंकि विद्धिप्त-चित्त पुरुष वीय॑वान्‌ होता हुआ भी क्लेशों से कबलित 
होता है | जन-सम्प्क के बिवर्जन से तथा कामादि वितकों के विवर्जन से विज्ञेप का प्रादुर्भाव नहीं 
होता और निरासंग होने से आलम्बन में चित्त की प्रतिष्ठा होती है | इसलिए, संसार का परि- 
त्याग कर रागद्वेष मोद्दादि विक्षेप हेतुओं का परित्याग करना चाहिये | स्नेह के वशीभूत होने से 
आर लाभ, सत्कार, यश आदि के प्रलोभन से संसार नहीं छोड़ा जाता | विद्वान्‌ को सोचना 
चाहिये कि जिसने चित्तेकाग्रता द्वारा यथामृत तच्चज्ञान की प्राप्ति की है, वही क्लशादि दुःखों का 
प्रहाण कर सकता है। ऐसा विचार कर वलेश-मुमुज्षु पहले शमथ श्रर्थात्‌ चित्तेकाग्रता के 
उत्पादन की चेश करे | जो समाहित-चित्त है और जिसको यथामूत तत्त्तज्ञान की प्राप्ति हुई है, 
उसकी बाह्य चेष्टा का निवतन होता है श्रोर शम के होने से उसका चित्त चंचल नहीं होता । 

लोक-विपय में निरपेक्ष बुद्धि रखने से ही यद् शमथ उत्पन्न होता है। अनित्य- 
पुत्रदारादिकों में अनित्य सत्व का स्नेद्र रखना युक्त नहीं है, जत्र यह विदित है कि अनेक 
जन्मपर्यन्त उस आ्रात्मप्रिय का पुनः दशन नहीं होगा | यह जानते हुए भी दर्शन न मिलने 
से चित्त व्याकुल हो जाता है और किसी प्रकार सुस्थिर नहीं होता। जब उसका प्रिय 
दर्शन होता है, तव मी चित्त का पूर्ण रूप से संत्पंण नहीं होता और दशन की अमिलाषा 
पूरवेवत्‌ पीड़ा देती है। उसको प्रिय समागम की आकांक्षा से मोह उतल्नन्न होता है | वह 
गुण-दोप नहीं विचारता | श्रतः वह निरन्तर शोक-संतप्त रहता है। उस प्रिय की चिन्ता से 
तथा तल्‍लीनचित्तता के कारण प्रतिक्षण ग्रायु का क्षय होता है और कोई कुशल-कर्म 
संपादित नहीं होता | जिस मित्र के लिए. आयु का क्षय होता है वह स्थिर नहीं है | वह 
छणमंगुर है, अशाश्वत है। उसके लिए दीषघ-कालावस्थायी शाश्वतधम की द्वानि क्यों करते 
हो | यदि यह सोचते हो कि उसके समागम से द्वित-सुख की प्राप्ति होगी तो यह भूल है; 
क्योंकि यदि तुम्दारा आचरण उसके सदश हुआ तो तुम अवश्य दुर्गति को प्राप्त द्ोगे और 
यदि असदृश हुआ तो वह तुमसे द्वेप करेगा। इस प्रकार दोनों अवस्थाश्रों में वह तुम्दारे 
हित-सुख का निमित्त नहीं हो सकता। इस समागम से क्‍या लाम है ! छरण में यह' मित्र हैं 
और छेण में यह शत्रु हैं। जहां प्रसन्न होना चाहिये, वहाँ कोप करते हैं | इनका भ्राराधन 
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दुष्कर है। यदि इनसे इनके हित की बात कहो तो यह कोप करते हैं, और दूसरे को भी 

हेत-पथ से निवारण करते हैं,औ्र यदि उनकी बात न मानी जाय तो क्रद्ध होते हैं। 
संसार के मूढ़ पुरुषों से भला कहीं द्वित हो सकता है ? वह दूसरे का उत्कर्ष नहीं सह सकते | 
जो उनके बराबर के हैं, उनसे विवाद करते हैं; और जो उनसे अ्रधम हैं, उनसे श्रमिमान करते 
हैं; जो उनका दोप कीतंन करते हैं, उनसे वह द्वेप करते हैं। मूढ़ के संसर्ग से आत्मोत्कर्ष, 
परनिन्दा, संसार-रति-कथा आदि अकुशल अ्रवश्यमेत्र होते हैँ | दूसरे के संग से अ्रनर्थ का 
समागम निश्चय जानो । यह विचार कर श्रकेला सुखपूरवंक रहने का निश्चय करे। मूढ़ की 
संगति कभी न करे। यदि देव-योग से कभी संग हो तो प्रिय उपचारों द्वारा उसका आराधन 
करे ओर उसके प्रति उदासीन वृत्ति रखे। जिस प्रकार भंग कुसुम से मधुनसंग्रह करता 
है, पर परिचय नहीं पैदा करता; उसी प्रकार मूढ़ से केवल उसको ले ले, जो धर्माय 
प्रयोजनीय हो | 


इस प्रकार प्रिय-संगति का कारण स्नेह अपाकृत होता है । साम्प्रत लाभादि तृष्णा 
का, जिनके कारण लोक का परित्याग नहीं बन पडता, परिहार करना चाहिये। विद्वान्‌ को 
रति की श्र।#क्षा न करनी चाहिये | जहाँ जहाँ मनुष्य का चित्त रमता है, वह वह वस्तु सहख- 
गुना तुः्खरूप हो उपस्थित द्ोती है। इच्छा से भय की उर्तात्त होती है। इसलिए बुद्धिमान्‌ 
पुरुष किसी वस्तु की इच्छा न रखे | बहुतों को विविध लाभ और यश प्राप्त हुएण, पर वह लाभ- 
यश के साथ कहाँ गये, यह पता नहीं है । कुछ मेरी निनन्‍्दा करते हैं और कुछ मेरी प्रशंसा करदे 
हैं, अपनी प्रशंसा सुनकर क्यों प्रसन्न होऊँ ? और श्रात्मनिन्दा सुनकर क्यों विषाद को प्राप्त 
होऊँ? जब्र बुद्ध भी अनेक सत्वों का परितोप न कर स्के,तो मुझ जैसे अ्ज्ञों की क्या कथा ! मुझको 
लोकचिन्ता न करनी चाहिये । जो सत्व लाभ-रदित है, उसकी यह कहकर लोग निन्दा करते 
हैं कि यह सत्व पुण्य-रहित है, इसीलिए, क्लेश उठाकर भी वह पिण्डपातादिमात्र लाम भी 
नहीं पाता, और जो लाम-सत्कार प्राप्त करते हैं, उनका यह कहकर लोग उपहास करते हैं 
कि इन्होंने दानपति को किसी प्रकार प्रसन्न कर यह लाभ प्रास किया है। उभयथा उनके चित्त 
को शान्ति नहीं मिलती | ऐसे लोग स्रमाव से दुश्ख के हेतु होते हैँ। ऐसे लोगों का संवास 
न मालूम क्यों प्रिय होता है ? मूढ़ पुरुष किसी का मित्र नहीं है, उसकी प्रीति निः्खार्थ 
नहीं होती । जो प्रीति स्वार्थ पर आश्रित है, वह अपने लिए ही होती है । 


मुभको श्ररएय-वास के लिए. यत्शील होना चाहिये। बृत्त त॒च्छ दृष्टि से नहीं 
देखते और न उनके आराधन के लिए कोई प्रयत्ञ करना पढ़ता है | कब इन इक्तों के सहवास 
का सुख मुझको मिलेगा ! कब मैं शून्य देवकुल में, इच्तमूल में, गुदा में, सर्वनिरपेत्ञ हो 
बिना पीछे देखे हुए. निवास करूँगा ! कब्र में ८६ त्यागकर खच्छुन्दतापूधक प्रकृति के विस्तीण 
प्रदेशों में, जहाँ किसी का स्वामित्व नहीं है, विहार करू गा | कंत मैं मृण्मय भिक्तापात्र ले 
शरीर निरपेक्ष हो निर्भव विहार करूँ गा ! भिक्षापात्र ही मेरा समस्त घन होगा, मेरा चीवर 
चोरों के लिए. भी अनुपयुक्त होगा | फिर मुझको किसी प्रकार का भय न रहेगा | 
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में कब श्मशान-भूमि में जाकर दुर्गन्‍्ध युक्त निजदेह की तुलना पूर्बमृत जीवों के अ्रस्थि- 
पंजर से करूँगा ! शृगाल भी श्रतिदुर्गन्ध के कारण समीप नहीं आवेंगे। इस शरीर के साथ 
उत्पन्न होनेवाले अस्थिखंड मी प्रथक्‌ हो जायेंगे, फिर प्रियजनों का क्‍या कहना ! यदि यह 
सोचा जाय कि पुत्र-कलत्रादि सुख-दुःख में मेरे सहायक होते हैं, इसलिए इनका अनुनय करना 
युक्त है; तो ऐसा नहीं है। कोई किसी का दुःख बाँट नहीं लेता । जीव अकेला ही उत्पन्न 
होता है, श्रकेला ही मरता है। सब लोग अपने अपने कर्म का फल भोगते हैं | इसलिए यह 
केवल श्रभिमान है कि पुत्र-कलत्रादि सुख-दुःख में सहायक होते हैं। वह केवल विभ्न ही करते 
हैं। श्रतः उन प्रियजनों से कोई लाभ नहीं है। 

परमाथ-दृष्टि से देखा जाय तो कौन किसकी संगति करता है । जिस प्रकार राह चलते 
पथिकों का एक स्थान में मिलन होता है और फिर वियोग होता है, उसी प्रकार संसाररूषी 
मार्गें पर चलते हुए. ज्ञाति, सभौत्र आदि संबन्धों द्वारा आवास-परिग्रह होता है। मरने पर वह 
उनके साथ नहीं जाते । पूर्व इसके कि लोग मरणावस्था में उसका परित्याग करें श्रौर उसके 
लिए, विलाप करें, मनुष्य को वन का आश्रय लेना चाहिये। न किसी से परिचय और न 
किसी से विरोध रखे | स्वजन बान्धवों के लिए. प्रव्नच्या के अनन्तर वह मत के समान है । वन 
में जाति, सगोत्रादि कोई उसके समीपवर्त्ती नहीं हैं, जो अपने शोक से व्यथा पहुँचावें या विक्षेप 
करें | इसलिए एकान्तवास-प्रिय होना चाहिये। एकान्तवास में ग्रायास या क्लेश नहीं है | वह 
कल्याण-दायक है और सब प्रकार के विक्षेपों का शमन करता है। इस प्रकार जन-संपक के 
विवजन से काय-विवेक का लाभ होता है। तदनन्तर चित्त-विवेक की आवश्यकता है। चित्त 
के समाधान के लिए प्रयज्-शील होना चाहिये। चित्त-समाधान का विपक्षी काम-क्तिक है। 
इसका निवारण करना चाहिये | रूपादि विपयों के सेवन से लोक और परलोक दोनों में अनथ 
होता है | जिसके लिए तुमने पाप और अपयश को भी न गिना, और अपने को भय्र में डाला, 
वह अब अस्थिमात्र है, और किसी के अधिकार में नहीं है। जो मुख कुछ काल पहले लजा 
से अवनत था और सदा अवगुण्टन से आबृत्त रहता था, उसे आज ण्भ्न व्यक्त करते हैं, 
जो मुत्न दूसरों के दृष्टिपात से मुरक्तित था, उसे आज ग्श्न खाते हैं। श्रव क्यों नहीं उसको 
रक्षा करते ! ण्मों श्रौर श्रृगालों से विदारित इस मांस-पुंज को देखकर श्रत्र क्यों भागते हो [ 
का४-लोष्ठ के समान निश्चल इस अ्रस्थि-पंजर को देखकर अब क्यों त्रास होता है ? पुरीप और. 
श्लेष्म दोनों एक दी आहार-पान से उत्पन्न होते हैं। इनमें पुरीप को तुम अ्रपवित्र मानते हो, 
पर कामिनी के अधर का मधुपान करने के लिए. उसके श्लेष्म-पान में क्यों रत होती है १ जो 
काम-सुख के अमिलापी हैं, उनकी विशेष रति अपवित्र क्री कलेवर में ही होती हैँ | यदि 
तुम्हारी आसक्ति अशुनि में नहीं है तो क्‍यों इस स्नायु-बद्ध अध्यि-पंजर और मांस के लोथड़े 
को आ्रालिंगन करते हो १ अ्रपने दी इस अमेध्य शरीर पर संतोप करो । यह काय स्वभाव से ही 
बविकृत है। यह श्रभिरति का युक्त स्थान नहीं है। जब शरीर का नर्म उत्पाटित द्दोता है, तन 
त्रास उत्पन्न होता है। यह शरीर का स्वमाव है | पर ऐसा जानकर भी इसमें रति क्‍यों उत्पन्न 
होती है | यदि यह कहो कि यद्यपि शरीर स्राव से श्रमेष्य है, पर चन्दनादि सुरमि बस्तुश्रो 
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के उपलेप से कमनीय हो जाता है, तो यह उचित नहीं है | सहस्त संस्कार करने पर भी शरीर 
का स्वभाव नहीं बदल सकता | नग्न, बीभत्स और भयंकर काय की केशनखादि रचना-विशेष 
कर स्नान, अभ्यज्ञ और अनुलेपन द्वारा विविध संस्कार कर मनुष्य भ्रात्मव्यामोहन करता है, जो 
उसके वध का कारण होता है | 

बिना धन के सुख का उपभोग नहीं होता | बाल्यावस्था में धनोपाजन की शक्ति नहीं 
होती । युवावस्था घनोपाजन में ही व्यतीत होती है । जब उमर ढल जाती है, तब विपयों का 
कोई उपयोग नहीं रह जाता | कुछ लोग दिन मर भ्ृति-कर्म कर सायंकाल को परिश्रान्त 
होकर लौटते हैं और मृत-कल्य सो जाते हैं | वह इस प्रकार केवल आयु का क्षय करते हैं, काम- 
सुख का आस्वाद नहीं करते | 

जो दूसरों के सेवक हैं, उनको स्वामी के कार्यव्श प्रवास का क्लेश भोगना पड़ता 
है। वे अनेक वर्षों में भी सत्री ओर पुत्र को नहीं देखते | जिस सुख को लालसा से दूसरे 
का दासत्व स्वीकार किया, वह सुख न मिला। केवल दूसरों का काम कर व्यर्थ ही आ्रायु का 
कछय किया | लोग जीविका के लिए रण में प्रवृत्त होते हैँ, जहाँ जीवन का भी संशय होता 
है | यह विडंबनना नहीं तो क्‍या है! इस जन्म में मी कामासक्त पुरुष विविध दुधखों का 
अनुभव करते हैं। वद सुख-लिप्सा से कार में प्रवृत्त होते हैं, पर अनर्थ-परम्परा की प्रसूति 
होती है | धन का अ्रजेन और अर्जित धन की प्रत्यवायों से रक्ता कश्मय है, और रक्षित धन 
का नाश विपाद और चित्त की मलिनता का कारण होता है। इस कारण भ्र्थ अनर्थ का 
कारण होता है। घनामतक्त पुरुव का चित्त एकाग्र नहीं होता। भव-दुश्ख से विमुक्त होने के 
लिए. उसको अवकाश ही नहीं मिलता | इस प्रकार कामासक्ति में अ्रनर्थ बहुत हैं, सुलोप्पाद 
की वार्ता भी नहीं है । धनासक्त पुरुव की वहीं दशा है, जो उस बैल की होतो है जिसको 
शकट-भार वहन करना पड़ता है, और खाने को घास मिलती है | इस थोड़े से सुखास्वाद के 
लिए. मनुष्य श्रपनी दुलंभ-संपत्ति नष्ट कर देता है। निश्चय दी मनुष्य की उलटी मति है, 
क्योंकि वह निकृश, अ्रनिय्य और नरकगामी शरीर के सुख के लिए निरन्तर परिश्रम करता 
रहता है। इस परिश्रम का कोटिशत भाग भी बुद्धत्व-प्राप्ति के लिए पर्यास है । इस पर भी 
मन्दबुद्धिवाले लोग बुद्धत्व के लिए. उत्साही नहीं होते। जो कमान्वेर्री हैं, उनको बोधिसत्व 
की अ्रपेज्ञा कहीं अधिक दुःख उठाना पढ़ता है। काम का निदान दुःख है । शस्त्र, विष, 
अग्नि इत्यादि मरणमात्र दुःख देते हैं, पर काम दीघंकालिक तीत्र नरक-दुःख का हेतु है। 
काम का परित्याग कर चित्त-विवेक में रति उत्पन्न करनी चाहिय | और कलद-शूज़्य, शान्त 
बनभूमियों में विहार कर सुल्ली होना चाहिये। वह धन्य हैं, जो वन में सुखपूर्वक भ्रमण करते 
हैं श्रौर सत्वों को सुख देने के लिए चिन्तना करते हैं, या वन में, शत्य आलय में, इक्त के 
तले या गुफा में, अ्रपेज्ञा-विरत हो यथेष्ट ॥+हार करते हैं। जिस सन्तोष-सुख का भोग 
स्वच्छन्दचारी निए ही करता है, वह संतोषसुख इन्द्र को भी दुलंभ है | इस प्रकार काय-विवेक 
और चित्त-विवेक के गुणों का चिन्तन कर सत्व वितर्कों का उपशम करता है, श्रौर जब चित्त 
परिष्ुद्ध होता है, तत्र बोधि-चित्त की भाजना में प्रकष-पद की प्रति होती है। , 
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बह भावना करता है कि सब प्राणियों को समान रूप से सुख अ्रमुप्राइक और दुःख 
बाधक होता है, इसलिए, मुझको आत्मवत्‌ सच्रका पालन करना चाहिये। वह विचारता है 
कि जब मुझको ओर दूरारों को सुख समानरूप से प्रिय और दुश्ख तथा भय समानरूप से 
अभप़्िय है, तो मुझमें क्‍या विशेषता है कि मैं अपने ही सुख के लिए यज्ञवान्‌ होऊँ और 
अपनी ही रछ्ा करूँ ! करुणा-परतन्त्रता से लोग दूसरों के दुःख से दुःखी होते हैं और सब 
दुःख के अपहरण के लिए यत्रवान्‌ होते हैं। एक के दु।स से यदि बहुत सलों का दुःख दूर 
हो तो दयावान्‌ को वह दुख उत्पादित करना चाहिये। जो इपावान्‌ हैं, वह दूसरे के उद्धार 


के लिए नारक दुःख को भी सुख ही मानते हैं। जीवों के निस्तार से उनको अ्रनन्त 
परितोष होता है | 


प्रशा-पारमिता--चित्त की एकाग्रता से प्रज्ञा के प्रादुर्भाव में सहायता मिलती है | 
जिसका चित्त समाहित है, उसी को यथाभूत परिजश्ञान होता है। प्रशा से सब आवरणों की 
अत्यन्त द्ानि होती है। प्रश्ञा के अनुकूलवर्ती होने पर ही दान आदि पाँच पारमिताये 
सम्यकृसंबोधि की प्राप्ति कराने में समथे ओर देतु होती हैं। दानादि गुण प्रज्ञा द्वारा 
परिशोधित होकर अभ्यासवश प्रकप॑ की पराकाष्टा को पहँलते हैं श्रोर श्रविद्या प्रवत्तित सकल 
विकल्प का ध्वंस कर तथा कृुश और आवरणों को निमूल कर परमार्थ-तत्व को प्रासि में दतु 
होते हैं | इस प्रकार घट-पारमिता में प्रज्ञापारमिता की प्रधानता पाई जाती है। “आये-शत- 
साइसी-प्रश-पारमिता? में भगवान्‌ कहते हँ---'हे सुभूति ! जिस प्रकार सूर्य-मएडल और 
चन्द्र-मणडल चार द्वीपों को प्रकाशमान करते हैं, उसी प्रकार प्रज्ञा-पारमिता का काय॑ पंच- 
पारमिता में दृश्गोचर होता है । जिस प्रकार ब्रिना सप्तरत् से समन्वागत हुए राजा चक्रवर्ती 
का पद नहीं पाता, उसी प्रकार प्रशापारमिता से रहित होने पर पंच-पारमिता 'पारमिता? के 
नाम से नहीं पुकारी जा सकती | प्रश्ापारमिता अन्य पाँच पारमिताओं को अभिमृत करती 
है| जो जन्म से अन्वे हैं, उनकी संख्या चाहे कितनी ही क्यों न हो, बिना माग्गे-प्रदर्शक के 
मार्गावतरण में अ्रसमर्थ हैं | इसी प्रकार दानादि पांच पारमिताएँ नेत्र-विकल हें; बिना 
प्रशा-चक्तु की सहायता के बोधि-मार्ग में अ्रवतरुण नहीं कर सकतीं। जब पंच पारमिता 
प्रशा-पारामेता से परिणद्वीत होती है, तमी सचच्तुष्क द्वोती हैं | जिस प्रकार छुद्र नदियाँ गंगा 
नाम की महानदी का अनुगसन कर उसके साथ महासमुद्र में प्रवेश करती हैं, उसी प्रकार 


पाँच पारमिताएँ प्रज्ञायारमिता से परिण्हीत हो श्रौर उसका अनुगमन कर सर्वोकारशता को 
प्रात होती हैं”? । 


अत यह पारमिता पंचात्मक पुण्य-संभार की समुत्यापक है | जब चित्त समाहित द्वोता है, 
तब चित्त को सुख-शान्ति मिलती हे और चित्त के शान्त होने से द्वी भ्रज्ञा का प्रादुर्भाव होता 
है। शिक्षासमुन्चय [ ४० ११६ ] में कद्दा हे-- 

कि पुनरस्य शमयस्य माहात्म्य॑यथाभूत-शानजननशक्तिः | यस्मात्‌ समाहितों ययाभूत॑ 
जानातीत्युक्तवान्‌ मुनिः | 

अर्थात्‌ इस 'शमथ? का क्‍या माहात्म्य है ! यथाभूत शानोत्पत्ति में सामथ्यं ही इसका 
माहात्य है, क्योंकि भगवान, ने कद्दा है कि जो समाहित-चित्त है, वही यथाभूत का ज्ञान 
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रखता है | जो यथाभूतदशां है, उसी के दृदय में सत्वों के प्रति महाकरुणा उत्पन्न होती है। 
इस महा-करुणा से प्रेरित हो शील, प्रश्ा ओर समाधि इन तीनों शिक्षाओ्रों को पूरा कर 
बोधिसंत्व सम्यक्‌-संबोधि प्राप्त करता है | 

सब धर्म के अनुपलम्म को ही प्रज्ञापारमिता कहते हैं | श्रष्य्साहल्लिकाप्रशापारमिता 
में कहा है-'“यो5नुपलम्मः स्वधर्माणां सा प्रज्ञापारमितेत्युच्यते” । शूत्यता में जो प्रतिष्ठित है उसी 
ने प्रशापारमिता प्राप्त की है। जब यह ज्ञान उत्पन्न होता है कि भावों की उत्पत्ति न खतः 
होती है, न परतः होती है, न उमयतः होती है ओर न अद्देतुत। होती है. तभी प्रशज्ञा- 
पारमिता की प्राप्ति होती है । उस समय किसी प्रकार का व्यवहार नहीं रह जाता | उस समय 
इस परमार्थ-सत्य की प्रतीति होती है कि दृश्यमान वस्तुजात माया के सदश हैं, स्वप्न ओर 
प्रतिबिम्ब की तरह अश्रलीक और मिथ्या हैं। केवल व्यवहारदशा में उनका सत्यत्व है। जो 
स्वरूप दृष्टिगोचर होता है, वह सांबृत-स्वरूप है | यथामृत-दशन से इस अनादि संसार-प्रवाह 
का यथावस्थित सांबृत-स्वरूप उद्मावित होता है। व्यवहारदशा में ही प्रतीत्य-समुल्राद की 
सत्ता है. पर परमार्थ-दृष्टि से प्रतीत्य-समुत्याद धम-शूज््य है। क्योंकि परमार म॑ भावों का स्वकृतत्व 
परकृतत्व और उभयह्गतत्व निपिद्ध है । वास्तव में सब शूत््य ही शु््य है। सब धर्म स्वभाव से 
अनुत्पन्न हैं | यद शान आर्य-शान कहलाता है| जब इस शआ्रार्य-शान का उदय होता है तब 
श्रविद्या की निवृत्ति होती है । अ्रविद्या के निरोध से संस्कारों का निरोध होता है | इस प्रकार 
पूव॑-पूव कारणभूत के निरोध से उत्तरोत्तर कार्यमूत का निरोध होता है। अ्रन्त में दुश्ख का 
निरोध होता है | इस प्रकार अविद्या, तृष्णा और उपादान रूपी क्लेश-मार्ग का, संस्कार और 
भवरूपी कर्म-मार्ग का ओर दुःख-मार्ग का व्यवच्छेद होता है | पर जो मनुष्य असत्‌ में सत्‌ का 
समारोप करता है, उसकी बुद्धि विपयंत्त होती है श्रोर उसको रागादि क्लश उत्पन्न होते हैं । 
इसी से कर्म की उत्पत्ति होती है । कर्म ही से जन्म होता है और जन्म के कारण ही घरा, 
मरण, व्याधि, शोक, परिदेवनादि दुःख उत्पन्न होते हैं | इस प्रकार केवल महान्‌ दुःखन्स्कन्ध 
की उपपत्ति होती है | 

प्रश्ञा द्वारा सब धर्मों की निःस्वभावता सिद्ध होती है और प्रत्यवेज़्माण जगत्‌ खप्त- 
मायादिवत्‌ हो जाता है । तत्र इस ज्ञान का स्फुरण होता है कि जो प्रत्यय के आधीन है, वह 

शूत्य है। सब धमम मायोपम है। बुद्ध भी मायोपम हैं। यथार्थ में बुद्धघम ।नःसमाव है | 

सम्यक-संबुद्धत्व भी मायोपम है । निर्वाण भी मायोपम है। यदि निर्वाण से भी कोई विशिष्ट्तर 
धर्म हो तो बह भी मायोपम तथा श्वप्तवत्‌ द्वी है। जब परमार्थश्ञान की प्राप्ति द्योती है तब 
वासनादि निःशेष दोषराशि की विनिबृत्ति होती है | यही प्रज्ञा सब दुःखों के उपशम 
की देतु हे । 

सर्वधर्मशून्यता के स्वीकार करने से लांकन्यबद्दार असंभव हो जाता है। जब सब 
कुछ शूत््य ही शूत्य है, यहाँ तक कि बुद्धत्व और निर्वाण भी शत्य हैं, तब लोक-व्यवद्दार कहां 
से चल सकता है / शून्य का स्वरूप अनिवर्चनीय है, यह श्रनक्षर है। इसलिए इसका शान 
आर उपदेश कैसे हो सकता है ! शूत्यता के संबन्ध में इतना भी कहना कि .यह अनक्षर है 
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अर्थात्‌ वाग्विषयातीत है, मिथ्या है। ऐसा केवल समारोप से ही होता है | जन्न किसी के 
संबन्ध में कुछ भी नहीं कहा जा सकता और जब्र 'शून्यताः शब्द का प्रयोग भी केवल लोक- 
व्यवहार-सिद्ध है, परन्तु परमार्थ में श्रलीक श्रौर मिथ्या है, तब एक प्रकार से हमारा मुंह ही 
कद हो जाता है श्रौर लोक-व्यवहार का अत्यन्त व्यवच्छेद होता है। इस कठिनाई को दूर 
करने के लिए सत्यक्ष्य की व्यवस्था की गयी है--संबृति-सय श्रौर परमार्थ-सत्य | सेबृतिन्सत्य 
व्यावद्ारिक-सत्य है। 'संबृति? उसे कहते हैं जिससे यथाभूत-परिशञान का आवरण हो। 
अविया से ही स्वभाव का आवरण होता है और यथावस्थित सांबृतस्वरूप का 
उद्भावन द्ोता है। अ्रविद्या से ही श्रसत्‌ का सत्‌ में आरोप होता है और वह असत्‌ 
सत्यवत्‌ प्रतिभात होता है। लोक में यह संबृति दो प्रकार की है :--तथ्य-संबति और मिथ्या- 
संबृति | जिस वस्तुजात के ग्रहण में इन्द्रियों का उपचात नहीं होता अर्थात्‌ जिसकी उपलब्धि 
इ्द्रियों द्वारा बिना किसी दोष के होती है, वह लोक में सत्य प्रतीयमान होता है ओर उसकी 
संशा 'तथ्य-संबति! है । पर मृगतृष्णा के समान जिस वस्तु-जात की इन्द्रियोपलब्धि दोषवती 
होती है, वह विकल्पित है, श्रोर लोक में उसकी संज्ञा “'मिथ्या-संवतिः है। पर दोनों प्रकार 
के संवति-सत्य सम्यगदर्शी के लिये झपा है, क्योंकि परमार्थ-दशा में संबृति-सत्य भी अलीक ओर 
मिथ्या है। परमार्थ-सत्य वह है जिसके द्वारा वस्तु का अकृत्रिम-रूप अवभासित होता है। 
वस्तु-स्वभाव के अधिगम से आवृति, वासना और क्लेश की हानि होती है । 


सब धर्म निःस्वभाव और शुत््य हैं। तथता, भूतकोटि, घर्मधातु इत्यादि शूस्य के पर्याय 
है । जो रूप दृश्यमान है, वह सत्‌-ख्वभाव का नहीं है, क्योंकि उत्तर काल में उसकी स्थिति नहीं 
है | जिसका जो स्व्रमाव होता है, वह कदापि किंचिन्मात्र भी परिवर्तित नहीं होता। उसका 
स्वरूप श्रविचलित है; अन्यथा उसकी स्वभावता के नष्ट होने का प्रसंग उपस्थित होगा | उत्रद्य- 
मान वस्तु का न तो कहां से सत्‌-स्तरूप में गम होता है, ओर न निरोध होने पर उसका कहीं 
लय होता है । द्वेतुप्रत्ययसामग्री का आश्रय लेकर ही वस्तु माया के समान उत्पन्न होती है, 
आर हेतुप्रत्ययसामग्री की विकलता से ही स्व वस्तु-जात का निरोध होता है। जो वस्तु हेतु- 
प्रत्यय-सामग्री का आश्रय लेकर उत्नन्न होती है; अर्थात्‌ जिसकी उत्पत्ति पराधीन है, उस वस्तु 
की सत्वभावता कहाँ १ यदि परमार्यटष्टि से देखा जाय तो हेतु-प्रत्यय-सामग्री से भी किसी 
पदार्थ की समुत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि वह सामग्री भी अपर सामग्री-जनित है और उसको 
श्रात्म-लाम भी पराधीन होने के कारण स्वभावरहित है | इस प्रकार पूव॑-पूर्व सामग्री की निःस्व- 
भावता जाननी चाहिये। जतन्र कार्य कारण के अनुरूप होता है, तत्र किस प्रकार निः्चभाव से 
स्वभाव की उत्पत्ति संभव है ! जो देतुओं से निर्मित हैं और जो माया से निर्मित है, उनके 
संबन्ध में निरूपएण करने से ज्ञात होगा कि वह प्रतिविम्ब्र के समान कृत्रिम हैं। जिस प्रकार 
मुखादि-बिम्ब श्रादर्श-मण्डल के संनिधान से उसमें प्रतिबिम्बित होता है और यदि उसका श्रभाव 
हो तो मुख-बिम्ब का उसमें प्रतिमास न दो, उसी प्रकार जिस वस्तु के रूप कौ उपलब्धि दुसरे 
हेतु-प्रत्यय के संनिधान से होती है, अ्रन्यथा नहीं होती; वह वस्तु प्रतिबिम्ब के समान कृत्रिम 
है| इसलिए, यत्किचित्‌ देत॒-प्रत्ययोपजनित है, वह परमार्थ में श्रसत्‌ है। इस प्रकार शूत्य- 
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धर्मों से शत्य-धर्म ही उत्पन्न होते हैं। भावों की उत्पत्ति स्वतः स्वभाव से नहीं है | उत्पाद के 
पूव॑ वह स्वभाव विद्यमान नहीं है; इसलिए कहाँ से उसकी उत्पत्ति हो १ उत्पन्न होने पर उसका 
स्वरूप निष्पन्न हो जाता है, फिर क्या उत्पादित किया जाय ! यदि यह कहा जाय कि जात का 
पुनजन्म होता है, तो यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि बीज श्रौर अंकुर एक नहीं हैं | रूप, रस, 
बीय और विपाक में दोनों मिन्न हैं | अपने स्वभाव से यदि जन्म होता तो किसी की उत्पत्ति ही 
न होती | स्वभाव श्रोर उत्पत्ति इतरेतर-अ्राश्नित हैं | जब्र तक स्वभाव नहीं होता, तत्र तक 
उत्पत्ति नहीं होती; और जत्र तक उत्पत्ति नहीं होती तब तक स्वभाव नहीं होता | इससे यह 
स्पष्ट है कि स्वतः किसी की उत्पत्ति नहीं होती, परत; भी किसी की उत्त्ति नहीं होती; क्योंकि 
ऐसा मानने में शालि-बीज से कोद्रवांकुर की उत्पत्ति का प्रसंग उपस्थित होगा; अथवा ऐसी 
अवस्था में सत्रका जन्म सबसे मानना पड़ेगा, जो दूषित है। यह मानना भी टीक न होगा कि 
कार्यकारण का अन्योन्य जन्यजनकभाव नियामक होने से सबकी उत्पत्ति होती है | जब तक 
कार्य की उत्पत्ति नहीं होती, तब तक यद्द नहीं बतलाया जा सका कि इसकी शक्ति किसमें है । 
और जब कार्य की उत्शति होती है, उस अवस्था में कारण का श्रभाव होने से यह नहीं कहा 
जा सकरए ;. गह किसकी शक्ति है | कार्य-कारण का जन्यजनकभाव नहीं है, क्‍योंकि दोनों 
समान काल में नहीं रद्दते | कार्यकारण की एक सम्तति मानना भी युक्त नहीं है, क्योंकि कार्य- 
कारण के बिना सन्‍्तति का श्रभाव है श्रोर कार्य-कारण का एक क्षण भी अवस्थान नहीं है। 
पूर्वापर क्षण-प्रवाह में सन्‍्तति की कल्पना की गयी है। वास्तव में सन्तति-नियम नहीं है | इस 
प्रकार सादश्य भी कोई नियामक नहीं है। अ्रत. परत: भी किसी की उत्पत्ति नहीं होती और 
उभयतः भी उत्पत्ति नहीं होती । दोनों में से जब्र प्रत्येक अलग अलग संभव में असमर्थ हैं, तत्र 
फिर दोनों मिलकर किस प्रकार समर्थ हो सकते हैं ! यदि सिकता के एक कण में तैल-दान की 
सामर्थ्य नहीं है, तो अनेक कण मिलकर भी योग्यता नहीं प्रात्त कर सकते | श्रतः उमयतः भी 
किसी की उत्पत्ति का होना संभव नहीं है। य€ भी युक्त नही है कि, अ्रद्देतुतः उत्पत्ति होती 
है; क्योंकि ऐसा मानने में भावों के देशकालादि नियम के श्रभाव का प्रसंग होगा और जो 
परमार्थ-सत्य की उपलब्धि चाहते हैं, उनके लिए किसी प्रतिनियत उपाय का अ्रनुष्ठान न 
हो सकेगा | 

इसलिए, श्रद्देतुतः भाव स्वभाव का प्रतिलाभ नहीं करते | श्राचार्य नागार्जुन मध्यमकमूल 
( १,१ ) में कहते हँ--- 

न स्वतो नापि परतो न द्वाभ्यां नाप्यदेतुतः । 
उत्पन्ना जातु विद्यन्त भावाः क्चन केचन ॥ 

जब परिदृश्यमान रूप का सद्भाव विचार करने पर नहीं मालूम पड़ता, तब अ्रनागत 
श्रादि की संभावना की क्‍या कथा ; श्रतः यह सिद्ध हुआ कि भाव तत्वतः निशस्वमाव हैं| 
निशस्वमाव ही सब भावों का पारमार्थिक रूप ठहरता है। यह परमाथे परम प्रयोजनीय है, 
पर इसमें भी अभिनिवेश न होना चाहिये; क्योंकि भावाभिनिवेश और शत््यताभिनिवेश में 
कोई विशेषता नहीं दै। दोनों ही सांइत होने के कारण कल्पनात्मक हैं। श्रभाव का भी कोई 
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स्वरूप नहीं है, भाव-विकल्प ही सकल विकल्प का प्रधान कारण है। जब उसका निराकरण 
हुआ, तब सब विकल्प एक ही प्रहार में निरस्त हो जाते हैं । 

बर्तुतः न किसी का समुत्पाद है ओर न समुन्छेद | यदि प्रतीत्य-समुत्पाद के संबन्ध में 
यह व्यवस्थित है कि वह अनुत्पादादिविशिष्ट है तो, फिर भगवान्‌ ने यह क्‍यों कहा है कि 
संस्कार श्रनित्य हैं, उदय-व्यय उनका धर्म है; वह उत्पन्न होकर निरुद्ध होते हैं श्रोर उनका 
उपशम सुखकर है। यदि सब्न शूत्य है, तो सुगति और दुर्गति भी स्वभाव-शत्य है । यदि 
दुर्गति नि.स्वमाव है तो निर्वाण के लिए पुरुषाथ व्यर्थ है | पर ऐसी शंका करना ठीक नहीं 
है। यदि हम परमार्थदृष्टि से विवेचना कर तो दुर्गति स्वभाव-शूत्य है। परूतु लोकद॒शा में 
दुर्गति सत्य है। जो यह ज्ञान रखता है कि समस्त वस्तुजात शृत्य और प्रपंच-रदित हैं वह 
संसार में उपलिप्त नहीं होता | उसके लिए. न सुगति है, न दुर्गति | वह सुख और दुःख, 
पाप और पुण्य, दोनों से परे हैं. किन्तु जिसको यथाभृत-दर्शन नहीं है, वह संसार-चन्र में 
श्रमण करता है | यदि तत्वतः सव भाव उत्पाद-निरोध से रहित हैं, केवल कल्पना में जाति- 
जरा-मरणादि का योग होता है, तो यह महान्‌ विरोध उपस्थित होता है कि सब आवरणों 
का प्रहाण कर निर्वाण में प्रतिष्ठित बुद्ध भी जन्मादि ग्रहण करें| यदि ऐसा है तो बोधिचर्या 
का भी कुछ प्रयोजन नहीं है। बोधिनर्या का आश्रय इसलिए लिया जाता है कि इससे सव 
सांसारिक धर्मों की निवृत्ति होती है और सबंगुणालंकृत बुद्धल्व की प्राप्ति होती है। यदि 
बोधिचर्या के ग्रहण से भी सांसारिक धर्म की निवृत्ति न हो, तो उससे क्या लाभ १ पर यह 
भी शंका श्रयुक्त है। जबतक प्रत्यय-सांमग्री .है, तबतक माया है; श्रर्थात्‌ जत्तक कारण का 
बिनाश नहीं होता तब्ंतक माया का निवर्तन नहीं होता। पर जब प्रत्यय-हेतु नष्ट हो जाते 
हैं, तब काल्पनिक व्यवहार में भी सांसारिक धर्म नहीं ग्हते | प्रत्ययों का समुच्छेद तत्त्वाभ्यास 
द्वारा श्रविद्या आदि का निरोध करने से होता है । 

अनेक प्रकार की प्रतीत्यता का कारण 'संबृति! है। 'संबृति! का अर्थ दे आवरण! अर्थात्‌ 
“अविद्या का आवरण? | इस आवरण द्वारा यथाभूत-दशन नहीं होता किन्तु सपा-शान होता 
है | यह आवरण उसी प्रकार हमको अ्ाच्छुन्न करता है, जिस प्रकार जन्म होते ही श्राकाश 
प्रत्येक ओर से हमको श्राच्छुन्न कर लेता हैं। संव॒ति स्वतः सिद्ध है । किसी अन्य प्रकार से 
इसका उत्पाद नहीं बतलाया जा सकता | स््रप्न में हम जो कुछ देखते हैं, उसका मिथ्यात्व जाग्रेंत 
अवस्था में ही अनुभूत होता है। स्वप्नावरस्था में किसी प्रमाण द्वारा उसका मिथ्यात्र सिद्ध नहीं 
हो सकता | इसी प्रकार संवति को मृपा-दशन प्रमाणित करने के लिए उन युक्तियों का प्रयोग 
नहीं हो सकता जो सांवतिक अवस्था की हैं, केवल परमार्थ-सत्य के श्रधिगम से ही संवृति-सत्य 
मृषा सिद्ध हो सकता है | ज़ब तक परमाथ-सत्य की उपलब्धि नहीं होती, तब तक सब युक्तियाँ 
संबृति को अ्रप्रामाणिक ठहराने के लिए अरपर्यात्त हैं। व्यवहार के लिए संवुति-सत्य की कल्पना की 
गई है | जबतक लोक है, तब्रतक संवति-सत्य लोक का श्रवितथ रूप है | इस प्रकार सब पदार्थों 
का स्वमाव दो प्रकार का होता है--सांवतिक और पारमार्थिक | मृधादर्शी का जो विषय है, वह 
संबित सत्य कहलाता है, सम्यग्दर्शी का जो विषय है, वह तत्त्व या परमार्थ-सत्य कहलाता है । 


दर्लम अध्याय २६७ 


संवृति-सत्य की तो प्रतीति होती है, क्योंकि हमारी बुद्धि अविद्या के श्रन्धकार से श्राइत 
है! श्रविद्या से उपप्लुत होने के कारण चित्त का स्भांव अ्रविद्यायुक्त हो जाता है; इसलिए 
संबृति-सत्य की प्रतीति होती है । पर यह नहीं श्ञात है. कि दरमार्थ-सत्य का क्‍या स्वरूप और 
लक्षण है | परमाय-सत्य ज्ञान का विषय नहीं है। वह सर्वज्ञान का श्रतिक्रमण करता है | वह 
किसी प्रकार बुद्धि का विषय नहीं हो सकता, तथापि कहा जा सकता है कि परमार्थ-तत्त्व सर्-प्रप॑च- 
विनिमु क्त है, इसलिए, सर्वोपाधि से शूत्य है। जो सर्वोपाधि-शन्य है, वह कैसे कल्पना द्वारा 
जाना जा सकता है ! उसका स्वरूप कल्पना के ऋतीत है और शब्दों का विपय नहीं है| वहाँ 
शब्दों की प्रवृत्ति नहीं होती | यद्यपि सकल विकल्प की हानि होने से परमाथ-तत्त्व का प्रतिपादन 
नहीं हो सकता, तथापि संबृति का आश्रय लेकर शाम्त्र में वत्किंचित्‌ निदर्शनोपदर्शन किया जाता 
है । वास्तव में तत्व श्रवाच्य हैं, पर हप्टान्त द्वारा कर्थनित्‌ शा्त्र में वर्णित हैं | बिना व्यवहार 
का आश्रय लिए परमार्थ का उपदेश नहीं हो सकता और बिना परमार्थ के अ्रधिगत किए 
निर्वाण की प्राप्ति नहीं होती | अचार नागाजुन ने कहा है--- 


व्यवहास्मनाअित्य परमार्थों न दैश्यते | 
परमार्थमनागम्य निर्दार्ण नाधिग्म्यते ॥ [मिध्यमकमूल, २४।१०॥ 


आर्य ही परमार्थ-सत्य की उपलब्धि करते हैं | इसमें उनकी संवित ही प्रमाण है ! 

सथ-द्य की व्यवस्था होने से तदधिक्रत लोग भी दो श्रेणी के है--१. बोगी, २. 
प्राकृतिक | योग समाधि को इहते हैं| सब धर्मों का अनुप्लंभ झर्थाद सर्वधर्मशून्यता ही इस 
समाधि का लक्षण है | योगी तत्त को यथारूए देखता है। प्राकृतिक वह है जो प्रकृति श्रर्थात्‌ 
अविद्ा से आावृत है। वह वम्त-तल को विपरीत-भाव से देखता है ! प्राकृत ज्ञान भ्रान्त है | 
जिन रुपादिकों का स्वरूप सदजन-पतिपन्न है, वह भी योगियों की दृष्टि में स्वभाव-रहित है ! 
यद्यपि वस्तुतत्व यही है कि सत्र भाव निःस्वभाव है, तथापि दाना पारमिता का आदरपूर्वक 
अभ्यास करना चाहिये | यत्रपि दानादि वस्तुतः स्वभाव-रहित हैं तथापि परस्माथ-तल के अ्रधिगम 
के लिए, सत्र सत्वों पर करणा कर जोधिसत्व को इनका उपादान नितान्त प्रयोजनीय है | मार्गौ- 
भ्यास करने से तमलावस्था से निर्मलावस्था ओर सविकल्मावस्था से निर्विकल्गावस्था उत्पज्ञ होती 
है। मध्यमकावतार [ ६|८० ] में कद्दा है--- 

उपायमूतं व्यवहास्मत्यमुपेयमूत॑ एरमाथसत्यम | 

श्रथात्‌ व्यवद्यास्सत्य उपाय अथवा हेनुरूप है और परमार्थलम्य उपेय ग्रथत्रा फलस्थरूप 

है | दानादिपारमिता-रूपी उपाय द्वारा परमार्थ-तत्त का लाभ है । 


बोधिसत्व की उत्कृश्तम साधना प्रज्ञापारमिता की है। 'प्रशापारमिता! और “घर्मघाु? 
पयौय हैं | इनके आ्रादर के लिये बौद्धग्न्धों में प्रशापारमिता तथा धर्मधातु के पूर्व भगवती और 
भगवान्‌ विशेषण लगाते हैं | किन्तु तत्त का यह अ्रमिधान भी संबूति-सत्य के उपादान से ही 
है ( संबृति-सत्यमृपादायामिधीयते; बोध० पं० ए० ४२१ )। है 

श्ध 


के घोश-चम-दशन 


बोधिचित्तोत्पादसूत्रशास्त्र* में प्रशापारमिता को सवंधमंमुद्राक्षय या अक्षयामुद्रा कहा है | 
उनके अनुसार प्रशापारमिता मुद्रालक्षण नहीं है। वह सत्य, भूत, प्रशोपाय है। बोधिसत्व का 
चित्त इस प्रकार प्रशा की भावना करने से, धर्मता के परिशुद्ध होने से शान्त हो जाता है और 
उसकी प्रशापारमिता पूरी होती है । 

इस प्रकार षटपारमिता के श्रधिगत होने से बोघिसत्व की साधना फलवती होती है। 


१, “अपि नाम कश्चन धर्मों योहालक्षणो नामेत्युय्यते सबधमंमुद्राक्षयामुत्रा । भासु सुत्रासु 
न मुवालक्षणमित्युय्यते सत्य भूत  प्रशोपायः प्रशापारमिता ।'*''''बोधिसस्वस्य 
महासत्वक्ष्य प्रशां भावयतो न चिर्च चरति धमंतायाः परिशुद्धत्वात्‌। एवं प्रयति प्रज्ञा- 
पारमिताम्‌ ।! [ यो० चि० सू० शा० पृ० २७ ] 


चसतीय सवण्ड 


बोड-दशोन के सामान्य सिद्धान्त 


एकादश अध्याय 
बोद-द्शेन को भूमिका 


भारत के जितने दश्शन हैं, उनका लक्ष्य मोक्ष की प्राप्ति है। इस अ्थ में सब दशन 
मोक्ष-शास्त्र हैं | विश्ञानभिन्तु सांख्यप्रव्चनभाष्य की भूमिका में लिखते हैं कि मोक्ष-शास्त्र 
चिकित्सा-शास्त्र के समान चतुर्व्यूह है । जिस प्रकार रोग, आरोग्य, रोग का निदान और औषध 
यह चार व्यूह निकित्सा-शासत्र के प्रतिपाद्य हैं, उसी प्रकार हेय, हान, देय-देतु और हानोपाय 
यह चार मोन्ठ-शास््र के प्रतिपाद्य हैं। त्रिविध दुःख “हेय? हैं; उनकी आत्यन्तिक निवत्ति 'हानः 
है; भ्रविद्या 'हेय-हेतु! हैं और तत्वशान हानोपाप? है। यही चार व्यूह पातक्ञल योग-सूत्र 
में भी पाए जाते हैं। किन्तु न्याय-शास्त्र में देय-हेतु को हेय के अन्तभूत माना है; 'हान? को 
तत्वश्ञान बताया है और “उपाय शास्त्र है। न्याय-शास्त्र में इनको अ्र्थ-पद कहा है | वाचस्पति- 
मिश्र ( तात्पर्यटीका ) के अनुसार अर्थ-पद का अर पुरुपार्थ का स्थान है। वात्तिककार कहते 
हैं कि सब श्रध्यात्म विद्याओं में सव आचार्य इन चार अर्थ-पदों का वर्णन करते हैं | न्याय की 
परिभाषा में यह चार अर्थ-पद इस प्रकार हैं;:--१. देय, श्रर्थात्‌ दुःख ओर उसका निर्वर्तक 
( उत्पादक ) श्रर्थात्‌ दुःख-हेतु; २. श्रात्यन्तिक-हान, अर्थात्‌ दु.ख-निवत्तिरूप मोक्ष का 
कारण अर्थात्‌ तत्वज्ञान; ३, उसका उपाय ( शख्त्र ) ४. अ्रविनन्तव्य, श्रर्थात्‌ लभ्य मोक्ष 
(१,१,१ पर न्याय-भाष्य)। इसी प्रकार बौद्धदर्शन की चतुःसूत्री है। यह चार आरय॑-सल हैं:-- 

(व, दुःख-देतु, दुःखनिरोध, और दु.ख-निरोध-गामिनी प्रतिपत्ति (मार्ग) | 

सांख्य-शासत्र के अनुसार प्रकृति और पुरुष के संयोग द्वारा जो अविकेक होता है, वह 
दुःख का देतु है औ्रौर विवेक-ख्याति श्रथ्थात्‌ तत्वश्ञान ही दुश्ख-निवुत्ति का उपाय है; क्योंकि 
इस शास्त्र में संख्या के सम्यग-विवेक से आत्मा का वर्णन हैं, इसलिए इसे सांख्य-शास््र कहते हैं । 
न्याय के अनुसार दुश्ख के अ्रपाय से अर्थात्‌ श्रासन्न-विमुक्ति से निःश्रेयत की सिद्धि होती है । 
इसमें उपात्त-जन्म का त्याग और अपर-जन्म का अग्रदण होता है| इस अपयन्त अवस्था को 
अपवर्ग कहते हैं। प्रमाणादि षोडश पदार्थ का तल्वश्ञान मोक्ष का कारण बताया गया है। 
इन पदार्थों में से प्रमेय पदार्थ का तत्वशान ही मांक्ष-लाभ का साह्षात्‌ कारण है | शेष १४, 
पदार्थों का तत्वज्ञान प्रमेय-तत्वज्ञान का संपादक ओर रक्षक है। यह तत्वज्ञन मोक्ष-लाभ का 
पारम्पर्येण कारण है | संसार का बीज मिथ्याश्ञान है। इसका उच्छेद करके ही तत्वशान मोक्ष 
का कारण होता है | श्रनात्म में श्रात्म-प्रह मिथ्या-शान है । 'में हूँ? इस प्रकार का मोह, अहंकार 
भ्र्थात्‌ श्रनात्मा को ( देद्दादि को ) श्रात्मा के रूप में देखना यह दृष्ट्श्रिहंकार है | शरीर, 


१३३२ वोख्‌-चम-दृशन 


इन्द्रिय, मन, वेदना,बुद्धि यह पदार्थ-समूह ( अ्रथें-जात ) है, जिसके विषय में श्रहंकार होता है । 
जीव शरीरादि पदार्थेसमूह को "मैं हूँ? यह निश्चित कर शरीरादि के उच्छेद को श्रात्मोच्छेद 
मानता है | वह शरीरादि की चिर-स्थिति के लिए, व्याकुल होता है श्रोर बार बार उसका ग्रहण 
करता है | उसका ग्रहण कर जन्म-मरण के निर्मित्त यन्शील होता है। 

किन्तु जो दुःख को, दुश्खायतन को तथा दु:खानुपक्त सुख को देखता है कि यह सब 
दुश्ख है (सवमिदं दुःखमिति पश्यति ), वह दुःख की परिज्ञा करता है। परिज्ञात दुश्ख प्रहीण 
होता है | इस प्रकार वह दोपें को और कम को दुःख-हेतु के रूप में देखता है; तथा दोपों का 
प्रहाण करता है । दोपों के प्रहीण होने पर पुनर्जन्म के लिये प्रवृत्ति नहीं होती | इस प्रकार 
प्रमेयों का चतुर्विध विभाग कर अभ्यास करने से सम्यग-दर्शान अर्थात्‌ यथाथमूत अ्वब्ोध या 
तत्वशान की उत्पत्ति होती है । 


वैशेषिकशास्त्र में पदार्थों के तत्वज्ञान से निःश्रेयल की सिद्धि होती है । वेशेपिकशास्त्र के 
अनुसार [१,१,४] यह तल्वज्ञान द्रव्यादि पदार्थों के साधम्यं-वैधम्य के ज्ञान से उत्पन्न होता है। 
साधम्ये, समान-धर्म, ओर वैधम्य, विरुद्ध-धर्म है; अर्थात्‌ पदार्थों के सामान्य श्रोर विशेष लक्षण 
(अनुगत-धम, व्यावत्त-धम) के ज्ञान से तत्वज्ञान होता है । 


सब्र मोक्षशासत्रों म॑ं तत्व-साज्षात्कार के लिए, योगाभ्यास का प्रयोजन बताया गया है । 
न्यायद्शन में कहा दे, कि योग।भ्यास के कारण तलबुद्धि उत्पन्न होती है। यम-नियम द्वारा 
तथा योगशास्त्र विहित अध्यात्मत्रिधि श्रोर उपाय-समूह द्वारा श्रात्मसंस्कार करना चा्टिये । योगा- 
भ्यास-जनित जो धर्म है, वह जन्मान्तर में भी अनुवर्तन करता है। तत्वज्ञान के निमित्त यह धम 
बुद्धि की पराकाष्ठा को प्राप्त होता है (प्रश्रवकाष्टागतः), ओर उसकी सहायता से किसी जन्म 
में समाधि-प्रयत्न प्रकृ होता है, तब समाधि-विशेष उत्पन्न होता है। उससे तत्ब-जश्ञान का 
लाभ होता है। वैशेषिकशास्त्र में कहा है कि आत्म-प्रत्यज्ञ योगियों को होता है तथा आत्म- 
कम से मोक्ष होता है [६,२,१६]। यह न्याय का आत्म-संस्कार है। शझ्डरमिश्र ने उपस्कार 
में कद्दा है कि आत्मकर्म, श्रवण, मनन, योगाम्यास, निदिध्यासन, आसन, प्राणायाम, और शम- 
दम है | योग योग-शात्त्र का प्रतिपाद्य विषय है। इस कारण न्याय-बैशेषिक में संकेत मात्र 
किया है कि तन्त्रान्तर से इस आत्मकर्म की प्रतिपत्ति होती है। वेदान्त में कहा है कि सूदेपदर्शी 
योगी प्रश्ञान द्वारा झ्रात्मा को जान सकता है | 


इसी प्रकार बौद्ध-घर्म म॑ भी तत्व-शान के लिए योग का प्रयोजन बताया गया है । बौद्ध 
ईश्वर ओर श्रात्मा की सत्ता को स्वीकार नहीं करते,तथापि उनका भी यही प्रयोजन है कि दुःख 
से अत्यन्त निवत्ति हो और निर्वाश का लाम द्ो। योग का उपाय सबको समान रूप से 


स्वीकृत है | 
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१. समाधिविशेषाभ्यासाव [ न्‍्याय० ४।२।इ८ ] । 
२. तदथ' यमनियमाभ्यामाध्मसंस्कारों योगास्चाध्यात्मविध्युपायेः [ स्याय० ३।२।४६ ] । 
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बौद्धों के अनुसार श्राध्मा प्रशप्तिमात्र है। जिस प्रकार 'रथः नाम का कोई स्वतन्त्र पदार्थ 
नहीं है, वह शब्दमात्र है. परमाथथ में अंग-संभार है। उसी प्रकार आत्मा, सत्व, जीव, नामरूप- 
मात्र ( स्कन्ध-पंचक ) है | य अविपरिणामी शाश्वत पदार्थ नहीं है | बौद्ध अ्नीश्वरबादी 
झौर अ्नात्मवादी हैं। सर्वास्तिवादी सम्वभाववादी तथा बहुधमवादी हैं; किन्तु वह कोई शाश्वत 
पदार्थ नहीं मानते | उनके द्रव्य सत्‌ हैं,किन्तु च्शिक हैं। यह द्रव्य चेत्त और रूपी-पर्म हैं| बौद्ध- 
सिद्धान्त में किसी मूल कारण की व्यवस्था नहीं है । वह नहीं मानते कि ईश्वर महादेव या वासु- 
देव,पुरुष, प्रधानादिक किसी एक कारण से सव॑ जगत्‌ की प्रवृत्ति होती है। यदि भावों की उप्पत्ति 
एक कारण से होती तो सर्व जगत्‌ की उत्पत्ति युगपत्‌ होती; किन्तु हम देखते हैं कि भावों का 
क्रम संभव है । 


बौद्ध-दर्शन चार हैं:--सर्वास्तिवाद ( वैमापिक ), सौत्रान्तिक, विज्ञानवाद ( योगाचार ), 
और माध्यमिक ( शूत्यवाद )। सर्वास्तिवाद के अनुसार वाह्म-जगत्‌ प्रत्यक्ष का विषय है। 
वह प्रकृति और मन की खतन्त्र सत्ता मानता है। प्रकृति की प्रत्शक्ष उपलब्धि मन से होती 
है | सौत्रान्तिक भी बाह्य-जगत्‌ की सत्ता मानते हैं; किन्तु उनके अनुसार यह प्रत्यक्ष का विषय 
नहीं है| बाद्य सम्तुओं के बिना पदार्थों का मन में अवमास नहीं होता, इसलिए हम बाह्य 
वस्तुओं की सत्ता का अनुमान करते हैं। यह दोनों मतवाद बहुस्वभाववादी हैं। विज्ञानवाद के 
अनुसार ज्ञान के समस्त विपय मन के विकल्प हैं। इस वाद में त्रेधातुक को चित्त-मात्र व्यव- 
स्थापित किया है। इससे वाह्मार्थ का प्रतिषेध होता है। रूपादि श्रर्थ के ब्रिना ही रूपादि 
विज्ञप्ति उत्पन्न होती है | यह विज्ञान ही है ( चित्त, मनस , विज्ञान और विज्ञप्ति पर्याय हैं ), 
जो अर्थ के रूप में अ्वभासित द्वोता है। वस्तुतः अर्थ असत्‌ हैं। यह वैसे ही हैं जेसे तिमिर 
का एक रोगी असत्‌-कल्प केश-चन्धादि का दर्शन करता है। श्रथ की सत्ता नहीं है| माध्यमिक 
( शूत्यवादी ) ग्राह्म-ग्राहक दोनों की सत्ता का प्रत्याख्यान करते हैं ओर इनके परे शृत्य तक 
जाते हैं, जो ज्ञानातीत है। विज्ञानवादी दोनों को श्रयथार्थ मतवार मानते हैं, और दोनों से 
व्यावृत्त होते हैं | सर्वास्तिवादी विज्ञान और विज्ञेय दोनों को द्वव्यसय्‌ मानते हैं। शूत्यवादी 
विज्ञान और विज्ेय दोनों का परमार्थतः अस्तित्व नहीं मानते, केवल संवरतितः मानते हैँ | 
विज्ञानवादी केवल चित्त, विज्ञान को द्वव्यसत्‌ मानते हैँ, और जो विविध आत्मोपचार और धर्मो- 
पचार प्रचलित हैँ, उनको वे मिथ्योपचार मानते हैँ | उनके अनुसार परिकल्पित श्रात्मा और मम 
विज्ञान और विज्ञप्ति के परिणाममात्र हैँ; चित्त-चेत्त एकमात्र वस्तु-सत्‌ हैं। 


पूर्व इसके कि हम विविध दर्शनों का विस्तार पूर्वक वर्णन करें; हम उन वादों का व्याख्यान 
करना चाहते हैं जो सभी बौद्-प्रस्थानों को मान्य है। बौद्ध-द्शन को सममने के लिए, 
प्रतीत्यसमुत्पाद-वाद, छणुमंग-वाद, अ्रनीश्वर-दद तथा अ्नात्म-वाद का संक्तित परिचय 
आवश्यक है। अगले अध्याय में हम इनका वर्णन करेंगे और तदनन्तर कमम-वाद एवं निर्वाण 
सम्बन्धी विभिन्न बौद्ध-सिद्धांतों का विवेचन करेगे | 


_रयशलाइुकआ >> 2०० >ाना इन्‍मक ५ 


दादश अध्याय 
प्रतीत्य-समुत्पाद-वाद 


यह हेतु-प्रत्ययता का वाद है | इसके होने पर, इस हेतु, इस प्रत्यय से; वह होता है | 
इसके उत्पाद से, उसका उत्पाद होता है | इसके न होने पर वह नहीं होता; इसके निरोध से 
वह निरुद्ध होता है; यद देतु-फल-परम्परा है। इसको प्रत्ययाकार ( पच्चयाकार ) निदान भी 
इहते हैं | इस वाद का संबन्ध श्रनित्यता और अनात्मता के सिद्धान्त से भी है। कोई वस्तु 
शाश्वत नहीं है, सब धर्म क्षणिक हैं और हेत-प्रत्यय-जनित हैं। 

स्थविर-वाद में 'हेतुः तीन दोप हैं--राग, दप, मोह। ये चित्त की श्रवस्थाश्रों को 
अभिसंस्कृत करते हैं | श्रतः ये अवस्थाएँ, सहेतुक कहलाती हैं | इसके विपन्षभूत प्रत्यय (पत्चय) 
धर्मों का विविध संबन्ध है। जो धर्म जिसकी उत्पत्ति में या नि्ृति में उपकारक होता है, वह 
उसका प्रत्यय कहलाता है | 


सर्वास्तिवाद में हेतु प्रधान कारण है और प्र॒त्यय उपकारक धर्म है, यथा बीज का 
भूमि में आरोपण होता है । बीज हेतु हैं, भूमि, उदक, तथा सूर प्रत्यय हैं, बृक्त, फल 
है । स्थविरवाद में चौबीस प्रत्यय हैं और सर्बास्तिवाद में चार प्रत्यय, छः हेतु और पाँच फल हैँ । 

क्मवाद के साथ प्रतीत्य-समु्पाद का घनिष्ठ संब्न्ध है। कर्म कर्मफल को भी कहते 
हैँ, यथा कहते हैं कि उसका शुभ या श्रशुभ कर्म उसकी प्रतीक्षा करता है। पुर्य-अ्रपुण्य के 
विपाक के संबन्ध में कम से हेतु-फत-व्यवस्था अ्रभिप्रेत है| प्राचीन काल में स्थविरवादियों 
में कर्म और प्रतीत्य-समुत्याद म॑ भेद किया जाता था । फल की अभिनिब्ति में कम केवल एक 
प्रकार का हेतु था। कर्म के अतिरिक्त दु.ग्व के उदाद में श्रन्य भी हेतु हैं । श्रभिधम्मत्थ-संग हो 
के अ्रनुसार चित्त, आहार ओर ऋतु के अतिरिक्त कर्म भी रूप के चार प्रत्ययों में से एक है। 
श्रमिषमंकोश में लोक-धातु के विव॒त होने में स्लों के कर्म-समुदाय को द्ेतु माना है। महा- 
यान के अनुसार लोक की उत्पत्ति कर्म से है | 


यह हेतुप्रत्ययवाद देश, काल और विपय के प्रति सामान्य है। श्रसंख्य लौक-धाठुश्रों 
को, देवलोकों को, और नरकों को यद्द हेतु-फल-संबन्ध-व्यवस्था लागू है | यह व्यवत्था त्रिकाल 
को भी लागू है | अ्रसंस्कृत धर्मों को छोड़ कर यह सर्व संस्कृत धर्मों पर भी लागू है | श्रतः 
मव-चक्र श्रनादि है | यदि आदि हो तो आदि का अद्ेतुकत्व मानना होगा और यदि किसी 
एक धर्म की उसपपत्ति अहेतुक होती है तो सब धर्मों की उत्पत्ति श्रदेतुक होगी। किन्तु देश 
श्रौर काल के प्रतिनियम से यह देखा जाता है कि बीज अंकुर का उत्पाद करता है,.अग्नि 
पाकज का उत्पाद करती है। अतः कोई प्रादुर्भाव श्रद्देतुक नहीं है | दूसरी और नित्य- 
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कारणास्तिलवाद भी नहीं होता । किन्तु द्ेतु-प्रत्यय का विनाश हो तो हेतु-प्रत्यय से 
ग्रभिनिवति या उत्पत्ति नहीं होगी; यथाः--बीज के दग्घ होने से अंकुर की उत्पत्ति नहीं 
होती | इस प्रकार कर्म-क्लेश-प्रत्ययवश उत्पत्ति, उत्पत्तिवश कर्म-क्लेश, पुनः अ्रन्य कर्म- 
प्रत्ययवश उत्पत्ति, इस प्रकार भव-चक्र का अनादित्व सिद्ध होता है | 

यह स्कन्ध-सन्तति तीन मभ्रों में बृद्धि को प्राप्त होती है। यह प्रतीत्य-समुत्पाद है 
जिसके बाहर अंग और तीन काण्ड हैं। पूर्वकाण्ड के दो, अ्रपरान्त के दो और मध्य के 
आठ अंग हैं। बारह अंग ये हँ--अविद्या, संस्कार, विशञान, नाम-रूप, पड़ायतन, स्पर्श 
बेदना, तृष्णा, उपादान, भव, जाति, जरा-मर्ण। ये तीन कारडों में विभक्त हैं--अविशद्या और 
संस्कार अतीत में, पूर्व-भव में; जाति, और जरा-मरण अपर-भव में; शेप आठ अंग प्रत्युपपन्न- 
भव में | 

हमारा यह मत नहीं है कि मध्य के श्राठ अंग सब सत्तों के प्रत्युतन्न-भव में सदा पाए 
जाते हैं! यह “परिपूरिन! सत्व के अभिप्राय से है, जो सब्र अंगभत श्रवस्थाओं से 
होकर गुजरता है। जिसका अ्रकाल-मरण होता है. यथा--जिसका मरण ग्भौवस्था में होता 
है, वह सत्य 'रिपूरिन्‌! नहीं है। इसी प्रकार रूपावचर और आएरूप्यावचर सत्व भी 
'परिपूरिन्‌: नह; < | 

हम प्रतीत्य-समुत्पाद को दो भागों में विभक्त कर सकते हैं : पूर्वान्त ( श्रतीत-मव, १०२ 
अपने फल के साथ, ३-७ ) और अपरान्त ( अनागत-भव के देतु, ८-१० और 
अनागत-भव, ११-१२ के साथ )। प्रतीत्य-समुत्पाद की इस कल्पना में जो विविध अंग हैं 
उनका हम वणन करते हैं | 

अविद्या पव-जन्म की क्लश-दशा हे । अ्रविद्या से केवल श्रविद्या अभिप्रेत नहीं है, न 
क्लेश-समुदाय, 'सर्व-क्लश? दी श्रमिप्रेत है | किन्तु पूव-जन्म की सन्तति (स्वपंच-स्कन्धों के सहित ) 
अभिप्रेत है; जो क्लशावस्था में होती है। वस्तुतः सक-क्नेश अ्रविद्या के सहचारी होते 
हैं ओर अविद्यावश उनका समुदाचार होता है. यथा--राजागमन वच्न से उनके श्रनुयायिशरों 
का आगमन भी सिद्ध होता है | 

संस्कार पू-जन्म की कर्मावस्था है। पृव॑-भव की सन्तति पुण्य अपुण्यादि कर्म करती 
है। यह पुण्यादि क्मावस्था संस्कार है। 

विज्ञान प्रतिसन्धि-स्कन्ध है | प्रतिसन्धि-क्षण या उपपत्ति-भव-क्षण में कुक्षि-गत ५ स्कनन्‍्ध 
विज्ञान है। 

नाम-रूप विशान-ह्ुण से लेकर षडायतन की उत्पत्ति तक की श्रवस्था है | 

पढायतन स्पश के पूर्व के पाँच स्कन्ध हैं। इन्द्रियों के प्रादुभोव काल से इन्द्रिय, 
विषय श्रोर विशान के संनिपात काल तक षपडायतन ५। 

स्पशे सुख-दुःखादि के कारण-शञान फी शक्ति के उत्पन्न होने से पूर्व की अवस्था है। 
यावत्‌ बालक सुख-दुखादि को परिच्छिन्न करने में समर्थ नहीं होता तब तक की अवस्था स्पर्श 
कहलाती है । । 

२३ 


श्१्६ बोद-धमं-दशन 

वेदना यावत्‌ मैथुन-राग का समुदाचार नहीं होता तब तक की अ्रवस्था है।इस 
झवस्था को वेदना कहते हैं, क्‍योंकि वहाँ वेदना के कारणों का प्रतिसंवेदन होता है। अतः यह 
बेदना प्रकर्षिणी अ्रवस्था है | 

हृष्णा भोग और मैथुन की कामना करने वाले पुद्गल की अ्रवस्था है । रूपादि काम- 
गुण और मैथुन के प्रति राग का समुदाचार होता है। यह तृष्णा की अवस्था है | इसका अ्रन्त 
तब होता है, जब इस राग के प्रभाव से पुदूगल भोगों की पर्यष्टि श्रारंभ करता है । 

उपादान का तृष्णा से भेद है। यह उस पुद्गल की श्रवस्था है जो मोगों की पर्ये्टि में 
दौड़ता-धूपता है। श्रथवा उपादान चतुविध क्लेश है | उस अवस्था को उपादान कहते हैं, जिसमें 
इस घतुर्विध क्केश का समुदाचार हो । 


इस प्रकार प्रधावित होकर वह कर्म करता है, जिनका फल अ्रनागत-भव है | इस 
कम को भव कहते हैं | क्योंकि उसके कारण भव होता है ( भवत्यनेन )। भोगों की 
प्यष्टि में झ्त औ्रौर उपचित कम पौनभंविक हैं। जिस श्रवस्था में पुदूगल कर्म करता है 
यह मव है | 
जाति पुन$-प्रतिसन्धि है। मरण के श्रनन्तर प्रति-सन्धि-काल के पंच-स्कन्ध जाति हैं | 
प्रत्युत्पन्न-मव की समीक्षा में जिस अ्रंग को विज्ञान का नाम देते हैं, उसे श्रनागत-भव की 
समीक्षा में जाति की संज्ञा मिलती है | 
जाति से वेदना तक अरा-मरण है | प्रत्युत्पन्न-मतव्र के चार अंग--नाम-रूप, पडायतन, 
स्पश और वेदना--श्रनागत-भव के संबन्ध भें जरा-मरण कहलाते हैं। यह बारहवाँ अ्रंग है । 
विभिन्न दृश्यों से प्रतीत्य-समुत्पाद चतुर्विध है। छणिक, प्राकर्षिक ( अनेक-ज्णिक या 
झनेक-जन्मिक), सांबन्धिक (देतु-फल-संबन्ध-युक्त) ओर आवस्थिक (पंच स्कन्धिक १२ अवस्थाएँ) । 
प्रतीत्य-समुत्पाद क्षणिक कैसे है ! 
जिस क्षण में क्लेश-प्यवस्थित पुदूगल प्राणातिपात करता है, उस क्षण में द्वादश अ्रंग 
परिपूर्ण होते हैं। १. उसका मोह श्रविद्या है, २. उसकी चेतना संस्कार है, ३. उसके 
झालम्बन-विशेष का स्पष्ट विज्ञान है, ४. विज्ञान-सहभू चार-स्कन्ध नाम रूप हैं ( मत-विशेष से 
तीन स्कन्ध ), ४. नाम-रूप में व्यवस्थित इन्द्रिय पडायतन है, ६, पडायतन का अभिनिषात 
स्पर्श है ( चक्ु का अभिनिपात उसकी रूप में प्रवृत्ति है। ) ७. स्पर्श का अनुभव वेदना है, 
थ८, राग तृष्णा है, ६. तृष्णा संप्रयुक्त पर्यवस्थान ( श्रह्मी श्रादि पर्यवस्थान है ) उपादान है, 
१०, वेदना या तृष्णा से समुत्यित काय या वाक-कर्म भव है, ११, इन सब धर्मों का उन्मजन, 
उत्पाद जाति है, १२९, इनका परिपाक जरा है; इनका मंतर मरण है । क्‍ 
पुनः कहा है कि प्रतीत्य-समुत्याद क्षणिक और सांबन्धिक है। आवशस्थिक अतीत्य- 
समुत्पाद पंच-स्कन्धिक बारह अवस्थाएँ हैं। तीन निरन्तर जन्मों में संत्रद्ध होने से यह प्राकर्षिक 


मी है। श्रतः यद्द प्रश्न उठता है कि द्वादशांग-सूत्र में भगवान्‌ का श्रभिप्राय इन चार में से 
किस प्रकार के प्रतीत्य-समुत्पाद की देशना देने का है | 


द्वादुद्दा भध्याय श्श्छे 


वैभाषिक सिद्धान्त के अनुसार ग्रावस्थिक' इष्ट है। किन्तु यदि प्रत्येक धर्म पैच-स्कन्ध 
का समूह है तो अ्रविद्यादि प्रज्ञप्तियों का क्‍यों व्यवहार होता है ! अंगों का नाम-कीर्तन उस 
धर्म, के नाम से होता है, जिसका वहाँ प्राधान्य है| बिस अवस्था में अविद्या का प्राघान्य है, 
वह अविद्या कहलाती है। अन्य अंगों की भी इसी प्रकार योजना करनी चाहिये । यद्यपि सब 
अंगों का एक ही स्वमभात्र हो तथापि इस प्रकार विवेचन करने में कोई दोप नहीं है। 

प्रकरण कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद सत्र संस्कृत धर्म हैं। फिर सूत्र में प्रतीत्य-समुत्पाद 
का लक्षण बारह अज्ञों की सन्‍्तति के रूप में क्यों है ? सूत्र की देशना आमिप्रायिक है. और 
श्रभिधर्म में लक्षणों की देशना है। एक ओर प्रतीत्य-स-त्पाद आवस्थिक, प्राकर्षिक, और 
सत्वाख्य है । दूसरी ओर वह क्षणिक, सांतरन्धिक, सत्वासत्वाख्य है । 

सूत्र की देशना - सत्वाख्य प्रतीत्य-समुत्पाद की हीं क्यों है ! पूर्वान्त, अपरान्त और 
मध्य के प्रति समोह की बिनिवृत्ति के लिणए। इस दतु से सूत्र त्रिकाण्ड #  प्रतीत्य- 
समुत्पाद की देशना देता है | जब्र कोई पूलछुता है कि--“क्या में श्रतीत अध्द में था ? क्या 
मैं नहीं था ! में केसे और कब था”? यह पूर्वान्त का संमोद है | “क्या में अनागत शअ्रध्व में 
होजगों 5 ३8६ » यह अपरान्त का संमोह है |? यह क्या है ? यह केसे है ? हम कोन हैं ( 
हम क्या होगें ; यह मध्य का संमोद् है | यह त्रिविध संमोह अविद्य'' '*** जरा-मरण के यथा- 
क्रम उपदेश से विन१ होता है | 

ह द्वादशांग प्रतील-समुत्याद त्रिविध हैः--क्लेश, कम और वस्तु | श्रविद्या, तृष्णा 

श्र उपादान ये तीन अंग ड्लेश-स्वभाव हैं | संस्कार ओर मव कर्म-स्वभाव हैं| विज्ञान, नाम-रूप 
पडायतन, सशं, वेदना, जाति, जरा-मरण, वस्तु हैं। इनको वस्तु इसलिए कहते हैं, क्योंकि 
ये क़ैश और कम के आश्रय, अ्धिष्ठान हैं | 

प्रतीत्य-समुत्पाद द्विविध भी हैंः- हेतु शोर फल । जो अ्र॑ग वस्तु है, वह फल भी है । 
शेप जो वस्तु नहीं है, हेतुभूत है । क्योंकि वह कम-क्षश-स्वभाव हैं | 

विशुद्धिमार्ग [ ४१० ] में क़श, कम श्र वस्तु को तीन वरत्म (-वट्ट ) कहा है:-. 
क्लेरा-बत्म, कम-वत्म, विपाक-वत्म | यहाँ तृतीय वत्म को लक्षण विपाक (“फल या वस्तु ) 
है | इस भवचक्र के तीन वर्त्म हैं। इसका पुनः पुन; प्रवतन होता रहता है । 

प्र्युतन्न-भव के कार्ड में हेतु और फल का व्याख्यान विस्तार से क्‍यों है ! क़ेश के दो 
श्ंग, कर्म के दो अंग, औ्रोर वस्तु के पाँच अंग | जत्र कि अ्रतीत ओर श्रनागत श्रध्व के लिए. 
ऐसा व्याख्यान नहीं है | श्रनागत श्रध्व के फल को संक्षिप्त किया है | इसके दो श्रंग हैं । 

इसका कारण यह है कि प्रत्युत्पन्न-मत्र के क्लश-फर्म श्रोर वस्तु के निरूपण से 
अतीत और अनागत अध्व के हेतु-फल का सम्पूर्ण निर्देश ज्ञापित होता है। अतः यह 
वर्णन निष्प्रयोजनीय है । 

किन्तु यह कहा जायगा कि यदि प्रतीत्य-समुत्पाद के केबल बारह अंग हैं तो संसरण 
की आदि कोटि होगी; क्योंकि अ्विद्या का हेतु निदिष्ट नहीं है। संसरण की श्रन्त कोटि 
होगी; क्‍योंकि जग-मरण का फल निर्दिष्ट नहीं है | अ्रता नये अंग जोड़ना याहिये । नहीं, 


श्श्८ बोद्‌-पंम-दृशेन 


क्योंकि यह मालूम होता है कि भगवान्‌ ने श्रविद्या के हेतु और बरा-मरण के फल को 
शापित किया है । कलश से श्रन्य क्नेश की उत्तत्ति होती है; यथा--तृष्णा से उपादान । केश 
से कर्म की उत्पत्ति होती है; यथा--संस्कारों से विशान, भव से जाति | वस्तु से वस्तु की 
उत्पत्ति होती है; यथा--विज्ञान से नाम-रूप, नाम-रूप से पडायतन इत्यादि | वस्तु से क्लेश की 
उत्पत्ति होती है; यथा--वेदना से तृष्णा | श्रैगों का यह नय है । यह स्पष्ट है कि अ्रविद्या का 
हेतु क्नेश या वस्तु है। यह स्पष्ट है कि जरा-मरण ( विज्ञान से वेदना पर्यन्त शेष वस्तु ) का 
फल ज्लेश है। एक सूत्र ( सहेतु-सप्रत्यय-सनिदान-सूत्र ) में कहा है कि श्रविद्या का देतु 
वअयोनिशोमनसिकार? है | एक दूसरे सूत्र में कहा है कि अ्रयोनिशोमनसिकार का हेतु 
अविद्या है | श्रत: अविद्ा निहेंतुक नहीं है और अंगान्तर के उपसंख्यान का भी कोई स्थान 
नहीं है। अ्नवस्था-प्रसंग भी नहीं है, क्योंकि श्रयोनिशोमनसिकार जो श्रविद्या का हेतु है, 
स्वय॑ मोह-संज्ञा से प्रशत्त अविद्या से उत्पन्न होता है। विशुद्धिमग्गो में अ्रविद्या की श्रादिकोरिता 
के सम्बन्ध में विचार किया है | 


इस प्रकार अंगों का निर्देश परिपूर्ण है। वस्तुतः सन्देह इस पक्त के जानने में है कि 
इहलोक परलोक से केसे संबन्धित होता है, परलोक इहलोक से कैसे संबन्धित होता है | 
सूत्र को केवल इतना ही अ्र्थ विवन्तित है | इस श्र को पूर्व ही कहा है-.“पूर्वान्त, श्रपरान्त 
और मध्य के संमोह की विनिबृति के लिए? । 


| सके धदोनन--फंनममम ५३ -हा 'फकामकन+4.....स+ ५७ +न३-4०पामन्नननपप७ा ५ विज या... फक्‍फयगीए ये काया अशकनकीपण-एए फीफा धणाए ख-एए एड “डि॑ीर- -पममा जनता, ऑअननकन-- 5» 


१. विशुद्धिमग्गो, ३६८--अ्रविद्या को आदि में क्‍यों कहा ? क्या प्रकृतिधादियों की प्रकृति 
के समान अविद्या भी लोक का मूल कारण हैं और स्वयं अ्रकारण है ? यह अकारण नहीं 
है; क्‍योंकि सूत्र [ मज्मिम० १।५४ ) में कहा है कि-अविद्या का कारण आखस्रव है 
( आस्रवसमुदया अविजासमुदयो )। किन्तु एक पर्याय है। जिससे अ्रविद्या मुल 
कारण हो सकती है । अविद्या वत्म-कथा के शाीर्ष में है । भगवान्‌ व्म-कथा के कहने में 
दो धर्मों का शाषभाव बताते हैं । अविद्वा और भव-तृष्णा । “हे भिक्षुओ ! अविद्या की 
पूर्व-कोटि नहीं जानी जाती । हम यद्द नहीं कह सकते कि इसके पूर्व अविदया न थी और 
पश्चात्‌ हुईं । हम केवल यह कह सकते हैं कि अमुक प्रत्ययवश अविद्या उत्पन्न होती 
है।” पुनः भगवान्‌ कहते हैं--“भव-तृष्णा को पूर्व-कोटि नहीं जानी जाती | केवज्ञ इतना 
कह सकते हैं कि इस प्रत्यय के कारण भव-तृष्णा होती है |? [ अं० ९।११३, ११६ ] 
इन दो धर्मो को शीपस्थान इसलिए देते हैं, वर्थोकि यह दो सुगतिगामी और हुर्गतिगामी 
कम के विशेष द्वेतु हैं । दुर्गंतिगामी कर्म का विशेष हेतु अविद्या है, क्योंकि अविद्या से 
अभिभूत प्रथगूजन प्राणातिपातादि अनेक प्रकार के दुर्गंतिगामी कर्म का आरंभ करता है । 
सुगतिगामी कर्म का विशेष द्वेतु भव-तृष्णा है, क्योंकि इससे अभिभूत प्रथगूजन 
सुगति की प्राप्ति के छिए सुगतिगामी अनेक कम करता है। कहीं एक धर्म मूक्षक देशना 
है, कहीं उसयमूलक है । 


द्वादुद्ा अध्याय २२४६ 


सूत्र में कहा है--“भिक्तुओ | मैं तुम्हें प्रतीत्य-समुत्पाद और प्रतौत्य-समुत्पन्न धर्मों की 
देशना दूँगा” | 
प्रतीत्य-समुत्पाद और इन धर्मों में बया भेद है | 


श्रभिधर्म के अनुसार कोई भेद नहीं है| उभय का लक्षण एक ही है | प्रकरणों में कहा 
-“प्रतीत्य-समुत्पाद क्या है ! सब संस्कृत धर्म | प्रतीत्य-समुत्पन्न धर्म क्या है ; सब संस्कृत धर्म” । 

सर्व संस्कृत धर्म त्रेयध्विक हैं | श्रनागत धर्म और अतीत तथा प्रत्युपन्न संस्कृत धर्मों के एकजातीय 
होने से इसकी युक्तता कही जाती है। यथा श्रनागत रूप रूप” कहलाता है। क्योंकि वह 
रूप्यमाण रूप की जाति का है । किन्तु प्रतीत्य-समुत्पाद और प्रतीत्य-समुत्यक्ष धर्मों में विशेष करने 
में यूत्र का क्‍या अ्रमिप्राय है १ समुत्पाद हेतु है। समुल्न्न फल है, जो अ्रंग देतु है, वह प्रतीत्य 
समुत्पाद है. क्योंकि उससे उत्पाद होता है। जो श्रंग फल है; वह प्रतीत्य-समुत्पन्न है, क्योंकि 
बह उत्पन्न होता*है | किन्तु यह प्रतीत्य-समुत्याद भी है, क्योंकि इससे समुत्पाद भी होता है, और 
संब अंगों का हेतु-फल-भाव भी है; श्रतः वह एक ही काल में दोनों है । 

निकप्यान्तरीय ( आये महीशासक, विभाषा २३ ) ध्याख्या के श्रनुसार विभज्यवादिन्‌ 
( 'समयमभेदः के अनुसार महासांधिक ) का मत है कि प्रतीत्य-समुत्पाद असंस्क्रत है, क्योंकि "सूत्र- 
वचन है--“तथागतों का उत्पाद हो या न हो धर्मों की यह धर्मता स्थित है? | यदि इसका यह 
श्रथ है कि अविद्यादि प्रत्ययवश संस्कारादि का सदा उत्पाद होता है, अ्रन्य प्रत्ययवश नहीं, 
अहेतुक नहीं, श्रौर इस श्रथ में प्रतीत्य-समुत्पाद की स्थिरता है, यह नित्य है तो यह निरूपण 
यथार्थ है। किन्तु यदि इसका यह अर्थ लगाया जाता है, कि प्रतीत्य-समुत्याद नाम के एक 
नित्य धर्म का सदूभाव है तो यह मत श्रग्राह्म है, क्योंकि उत्ताद संस्कृत-लक्षण है। एक धर्म 
नित्य और प्रतीत्य-समुत्पन्न दोनों केसे हो सकता है ! 
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कण आशाजा 


१, उप्पादा वा तथागतानं अनुप्पादा वा तथागतानं ठिता व सा धातु धम्मद्वितता धम्मनि- 
यामता दृदुष्पस्चयता''''**“इति खो मित्रखवे या तंत्र तथता अवितथता अनखतथा इृदप्प- 
चचयता, भ्रयं वुचचति भिक्खवे पटिष्चसमुप्पादों ति [ संयुत्त २२२४-२६ ] प्रतीत्य-समु- 
त्पाद प्रत्यय-घर्म है । उन उन प्रत्ययों से निद्वंत-धर्म प्रतीत्य-समुत्पन्ष धर्म है [ विशुद्धि० 
पू० ३६२] उन उन प्रत्ययों से (न न्‍्यून न अधिक) उस उस धर्म का प्ंभव होने से यह 
नय-तथता कहलाता है | प्रत्यय सामग्री के उपगत होने पर उससे निद्वत होने वाले धर्मों 
की अनुत्पत्ति, श्रभाव होने से यह अवितथता है | अन्य धम्म-प्रत्ययों से अन्य धर्मों की 
अनुत्पत्ति होने से यह अनन्यथात्व है । तथोक्त इन जरा-मरणादि का प्रत्यय या प्रत्यय- 
समूह इृदंभ्रव्ययता है। कोई यह अर्थ कर हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद उत्पादमान्र है, 
झर्थात्‌_तीर्थिक-परिकल्पित प्रकृतिपुरुषादि करण-निरपेक्ष हैं । यह युक्त नहीं है 
[ विशुद्धि० ३६२-३६२ ] | प्रत्ययता से धमं-समूह की प्रवृत्ति होती है। यह गंभीर 
नथ है। इसलिए भगवान्‌ संबोधि-रात्रि के प्रथम याम में प्रतीत्य-समुत्पाद को आंवना 
अलुकोम-प्रतिल्ञोम रूप से करते हैं । यद उत्पाद मात्र में नहों हे । 


२३० बोद-धम-वृर्शन 


प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का क्‍या श्रथ है ! 

'प्रति? का अर्थ है 'प्राप्तिओ, 'इणः धात गत्यर्थक है, किन्तु उपसर्ग धातु के अर्थ 
को बदलता है। इसलिए '“प्रति-३? का श्रर्थ प्राप्ति? है श्रौर 'प्रतीत्य' का श्रर्थ प्रात 
कर! है। पद धातु सत्ताथंक है। सम्‌-उत्‌ उपसर्ग पूर्वक इसका श्रर्थ 'प्रादुर्भाव'है। 
अतः प्रतीत्य-समुत्याद -- प्रात होकर प्रादुर्भाव, अर्थात्‌ वह उत्पय्मान हैं। प्रत्ययों के 
प्रति गसन कर उसका उत्पाद होता है। प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का श्रर्थ एक सूत्र में 
शापित है। “इसके होने पर वह होता है; इसकी उत्पत्ति से उसकी उत्पत्ति है?। प्रथम 
वाक्य में प्रतीत्य का अवधारण है, दूसरे में समुत्याद का। भगवान्‌ प्रतीत्य-समुत्पाद का निर्देश 
पर्याय-दय से करते हैं। प्रथम प्योय से यह सिद्ध होता है कि श्रविद्या के होने पर संस्कार 
होते हैं। किन्तु यह सिद्ध नहीं होता कि केवल अविदा के होने पर संस्कार होते हैं। 


६380 पूर्व पर्याय का अवधारण करता है, श्रविद्या के ही उत्पाद से संस्कारों का उत्पाद 
ता ह। 


अंग-परम्परा दिखाने के लिए भी पर्याय-द्वय का निर्देश है । इस अंग ( अविद्या ) के 
होने पर यद्द ( संस्कार ) होता है | इस अ्रंग (अंस्कार) के उत्ताद से-दूसरे के उत्पाद से नहों- 
यह अ्रंग ( विज्ञान ) उत्पन्न होता है । 

जन्म-परम्परा दिखाने के लिए भी पर्याय-द्वय का निर्देश किया गया है । पृतर-भव के 
होने पर प्रत्युत्पन्न-भव होता है। प्रत्युयन्न-सत्र के उत्पाद से अनागत-भत्र उस्नन्न होता है। 
प्रयय-भाव दिखाने के लिए भी जो ययायोग भिन्न है, ऐसा होता है। अविद्यादि श्रंगों का 
प्रद्यय-भाव साक्षात्‌ या पारंपयंण होता है, वथा;--ज्लिष्ट-संस्कार श्रविद्या के समननन्‍्तर उत्पन्न 
होते हैं; पारंपयं से कुशल-संस्कार उत्पन्न होते हैं। दूसरी ओर अविद्या संस्कारों का साक्षात्‌ 
प्रत्यय है ओर विज्ञान का पारंपर्येण प्रत्यय है । 

पू्वाचार्यों का मत है. कि प्रथम पर्याय अप्रहाण शापनार्थ है। “अ्रविद्या के होने 
पर, अ्रप्रहीय होने पर संस्कार होते हैं, प्रहीण नहीं दोते? । द्वितीय पर्याय उत्पत्ति शापनाथे 
है-“अ्रविद्या क उत्पाद से संस्कार उत्पन्न होते है?! | 

विशुद्धिमाग में [ ० ३६४-३६४ ] प्रतीत्य-समुत्पाद के अनेक अ्र्थ किए गये हैं । 
यथा--प्रत्ययता से प्रबृत्त यह धर्म-समूह है। इसकी प्रतीति से हित-सुख साधित- द्वोता 
है | श्रतः पंडित को उचित है कि वह इसकी प्रतीत करें । यह पटिश् ( प्रत्यययोग्य ) है। 
एक साथ सम्यक्‌ उत्पाद होता है, एक एक करके नहीं और न अ्रद्देतुक । जो 'पटिश्रः और 
'समुप्पाद! है, वह पटिश्च-समुप्पाद है | एक दूसरा निर्बंचन सहोत्याद 'समुत्पादः है। प्रत्यय 
सामप्री-वश होता है, यथा कद्दते हैँ कि बुद्धों का उत्पाद सुख है, तर अमिप्राय यह होता है 
कि उत्पाद सुख का हेतु है । उसी प्रकार प्रतीत्य फलोपचार से उक्त है | श्रथवा यह हैतु-समूह है, 
जो संस्कारादि के प्रादुर्भाव के लिए श्रविद्यादि एक एक हेतु-शीरप॑ द्वारा निर्दिष्ट है, बह साधारण 
फल की निष्पत्ति के लिए तथा श्रवैकल्य के लिए सामग्री के अ्रंगों के श्रन्योन्य प्रतिमुख जाता 


है; अ्रतः वह 'परिश्ः कहलाता है। वह 'समुप्पादः भी है; क्योंकि वह श्रन्योन्य का उत्पाद 
एक साथ करता है | 


हादूशा धच्याय रेये 


एक दूसरा नय है। यह प्रत्ययता शअ्रन्योन्य प्रत्यय-बश धर्मों का सहोत्पाद मिलकर करती 
है | इसलिए, इसे प्रतीत्य कहते हैं। अरविद्यादि शीष से निर्दिष्ट प्रत्ययों में से जो प्रत्यय संस्कारा- 
दिक धर्म का उत्पाद करते हैं, वह ऐसा करने में असमर्थ होते है, जब अ्रन्योन्य-विकलता होती है 
जम्र श्रन्योन्य-प्रयय का अभाव होता है। श्रतः एक साथ मिलकर ओर अन्योन्य का ग्राश्रय 
लेकर वह प्रत्ययता धर्मों का उत्पाद करती हैं, पूर्वापर-भात्र से या एकदेश से नहीं। 'पटिश्वः 
पद से शाश्वतादि वाद का अ्रभाव द्योतित होता है। 'समुप्पादः पद से उच्छेदादि वाद का 
विधात ह्वोता है । पूर्व पूर्व प्रत्ययवश पुनः पुनः उत्तग्ममान धर्मों का कहां उच्छेद है ! 


प्रतीत्य-समुत्पाद वचन से मध्यम-प्रतिपत्ति द्रोतित होती है। “जो करता है, वह उसके 
फल का प्रतिसंवेदन करता है? तथा “कम करण एक है, भोक्ता दसरा है? इन दोनों वादों 
का प्रह्यण होता है; क्योंकि प्रत्यय-सामग्री की सन्‍्तति का उपच्छेद न कर उन उन धर्मों का 
संभव होता है | 


अविद्या-प्रत्यय-वश संस्कार केसे होते हैं (*'* ''' झ्रो. जाति-प्रत्यय-वश जरा-मरण 


कैसे हैं (| 


प्रथ/जन यह न जानकर कि प्रतीत्य-लम॒ुत्याद संस्कारमात्र है, श्रथौत्‌ संस्कृत धर्म है 
अहध्मटर्टि और अ्रस्मिमान में श्रभिनिविष्ट होता है। वह सुख और अ्रदृ.खासुख के लिए काय- 
वाक-मन से त्रिविध कर्म करता है। ऐहिक सुख के लिए श्रपुरय, श्रायति सुख के लिए कामा- 
बचर पुण्य, प्रथम तीन ध्यानों के सुख के लिए. और ऊध्व भूमियों के श्रदुःखासुख के लिए 
आनिज्य कम | यद्द कम अविद्या,प्रत्यय-वश संस्कार है | 


विज्ञान-सन्तति का अन्तरामव के साथ संबन्ध होने से कर्माक्षेय-वश यह सन्तति 
अतिविप्रकृष्ट गतियों में भी ज्वाला के समान पहुँच जाती है, श्रर्थात्‌ निरन्तर उत्पन्न होती जाती 
है । संस्कार-प्रत्यय-चश यह विज्ञान है, विज्ञान का गृह निर्देश उप५छर है | हम प्रतीत्य-समुत्पाद-सूत्र 
के इस विज्ञानांग-निर्देश से सहमत हैः--विश्ञान क्या है ! पट गिज्ञान-काय | विज्ञान पू्वंगम 
नाम-रूप की उत्पत्ति इस गति में होती है| यह पंच-स्कन्ध है | पश्चात्‌ नाम-रूप की बृद्धि से 
काल पाकर परडिन्द्रिय की उत्पत्ति होती है। यह परडायतन है । पश्चात्‌ विषयन्संयोग से विशान 
की उत्पत्ति और त्रिक-संनिपात से स्पश होता है, जो सुलादि संवेदनीय है। इससे सुखादि 
बेदनात्रय होते हैं | इस वेदनात्रय से विविध तृष्णा होती है | कामतृष्णा या दु.ख से श्रदित 
सत्व की कामावचरी सुखावेदना के लिए दृष्णा; रूप-तृष्णा या प्रथप्त तीन ध्यान की धुखावेदना 
शौर चतुथ ध्यान की श्रदु:खामुखावेदना के लिए वृष्णा, श्रारूप्य-तृष्णा है। पश्चात्‌ बेदना की 
तृष्णा से चठुविध उपादान-काम*, दृष्टि * शीलत्रत", आ्रन्मवाद" होते है| काम पैच-काम-गुण 
हैं। दृश्यां बासठ हैं| जैसा ब्रह्म-जाल-सूत्र में नेदिष्ट है। शील दौःशील्य का प्रतिषेष है; 
यथा निम्न॑न्थों का नग्नभाव, आहक्षणों का दण्ड-अजिन, पाशुपतों का लद-भस्म, परित्राजकों 
का त्रिदरड और मौझ्ध इत्यादि|। इन नियमों का समादान शीक्ष-ब्रतोपादान है! आत्मवाद 
श्रात्मभाव है, जिसके लिए वाद है कि यह श्रात्मा है | 


२३२ यौद-धम-दुशंन 


एक दूसरे मत के श्रनुसार श्रात्मबाद श्ात्मदृष्टि और श्ररिममान है | क्योंकि न दो के 
कारण श्रात्मा का वाद होता है। यदि आ्रागम वाद शब्द का प्रयोग करता है, तो इसका कारण 
यह है कि श्रात्मा असत्‌ है | 

काय-दृष्टि का उपादान उनके प्रति छुन्द और राग है, उपादान-प्रत्यय-वश उपचित-कर्म॑ 
पुनर्भब का उत्पाद करता है, यह भव है। सूत्र वचन है--दे आनन्द | पौनभंविक-कर्म॑ भव 
का स्वभाव है | 

भव-प्रत्यय-वश विज्ञानावक्रान्ति के योग से श्रनागत जन्म जाति है | यह पंचसर्कन्धिका 
है, क्योंकि यह नाम-रूप-स्वमाव है| जाति-प्रत्ययवश जरा-मरण द्ोता है। इस प्रकार केवल 
अर्थात्‌ श्रात्मरद्तित इस महान्‌ दुश्ख-स्कन्ध का समुदय द्ोता है। यह महान्‌ है, क्योंकि इसका 
आदि श्रन्त नहीं है | बारह अंग पंच-स्कन्धिक बारद अवस्थाएं हैं। यह वेमाषिकों का न्याय है| 


झविद्या विद्या का अभाव नहीं है, यदद विद्या का विपक्ष है, यह धर्मान्तर है; यथा-- 
अमित्र मित्र का अभाव नहीं है, किन्तु मित्र का विपक्ष है। 'नज्‌!ः उपसग् कुत्सित के श्रर्थ में 
होता है । यथा बुरे पुत्र को अ्रपुत्र कहते हैं । क्‍या यह नहीं कद्द सकते कि श्रविद्या कुत्सित 
विद्या श्रर्थात्‌ कुत्सित प्रज्ञा है | नहीं; श्रविद्या कुप्रज्ा नहीं है, क्‍योंकि कुप्रश्ा या क्लिष्ट-प्रश्ञा 
निस्सन्देह दृष्टि है | किन्तु अ्रविद्या निश्चय ही दृष्टि नहीं है । 

वैभाषिक सौत्रान्तिक के इस मत को नहीं मानते कि अविद्या एक प्रथक्‌ धर्म नहीं है 
किन्तु क्षिष्ट-प्रशा है श्र इस तरह प्रश्ञा का एक प्रकार है। वैभाषिक कहते हैं कि अ्रविद्या 
प्रशञा-स्वभाव नहीं है | वह भदन्त श्रीलाभ के इस मत का भी प्रतिषेघष करते हैं कि अविद्या 
सव-क्लेश-स्वभाव है | वह कहते हैं कि यदि अ्विद्या सब-क़ेश-स्वभात्र है तो संयोजनादि में इसका 
पृथक वचन नहीं हो सकता। वैभाषिक क्रे अनुसार अविद्या का लक्षण चतुश्सत्य, त्रिरत, 
कम और फल का असंप्रस्यान ( अ्ज्ञान ) है। आप पूछेंगे कि असंप्रख्यान का स्वभाव 
क्या है ! प्रायः निर्देश स्वभाव-प्रभावित नहीं होते किन्तु कर्म-प्रमावित होते हैं। यथा चक्षु 
का निर्देश इस प्रकार करते हैं-.-जो रूपप्रसाद चत्तुर्विज्ञान का आश्रय है? । क्योंकि इस 
श्रप्रत्यक्ष रूप को केवल अनुमान से जानते हैं। इसी प्रकार श्रविद्या का स्वभाव उसके कमे 
या कारित्र से जाना जाता है। यह कम विद्या का विपक्ष-खरूप है। श्रतः यह विद्या-विपक्ष 
घम है। 

संयुक्त में हैं;--पूर्वान्त के विपय में अज्ञान, श्रपरान्त के विपय में अज्ञान, मध्यान्त के 
विषय में अज्ञानः * “*भ॑त्रिस्न के विय्य में: "« * दुःख-समुदय और निरोध-मार्ग के विषय में**९ 
कुशल-अ्रकुशल-अश्रव्याकृत के व्रिय्य में, आध्यात्मिक ***** बाह्य के विपय में अशान, यतूकिं 
चित्‌ उस उस विषय में अजान है, वह तम आवरण दे । 
१. विशुद्धि० ४० ३७१--सूत्र के अनुसार दुःखादि चार स्थान में अज्ञान अ्रविद्या है । 

अभिधम के अनुसार दुःखादि चतुःससत्य, पूर्वास्त, अपरान्त, पूर्वास्तापरान्‍्त और इ्द- 
प्रत्ययता तथा प्रतीस्य-समुत्पक्ष धर्मों के विषय में अज्ञान अविद्या है [धम्मसंगणि१६५ ] । 


द्वादुदा भ्रध्याय २३३ 


नाम-रूप* में रूप रूप-स्कन्ध है और नाम अरूपी सकन्ध हैं। वेदना, संशा, संस्कार, और 


विज्ञान यह चार अरूपी स्कन्ध "नाम! कहलाते हैं। क्योंकि नाम का श्रथ है ' जो भुकता हैः 
( नमतीति नाम) | श्ररूपी स्कन्ध नामवश, इच्द्रियवश और अशथवश, श्रर्थों में नमते हैं; श्रयौत्‌ 
प्रवृत्त होते हैं, उत्पन्न होते हैं | 'नान्षवश? इस पद में नाम शब्द का ग्रहण उस अ्र्थ में है, 
जो लोक में प्रसिद्ध है | इसका अर्थ.यहाँ संज्ञाकरण है। यह समुदाय-प्रत्यायक है; यथा-- 
गोन्ग्रश्वादि | श्रथवा एका्थ-प्रत्यायक है यथा-रूपादि। 


स्पश--छः हैं, त्रिक-संनिपात से स्पर्श उत्पन्न होता है | पहला चक्षुः-संस्पर्श है, छठा 


मनः संस्पर्श है | इन्द्रिय, विषय और विज्ञान इन तीनों के संनिपात से यह उलन्न होते हैं। 


अिरन-+-क, 


सौत्रान्तिक के अनुसार स्पर्श त्रिक-सैनिपात है, किन्तु सर्वास्तिवादी और बुद्धघोष के अनुसार 
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लोकोत्तर सत्य-द॒य को वर्जित कर शेष स्थानों में श्रालम्बनवश भी अविथा उत्पन्न होती 
है। श्रविद्या के उत्पाद से दुःख-सत्य भ्रतिच्छादित होता है| पुद्गल्त उसके लक्षणों का 
प्रतिषंध नहीं कर सकता | पूर्वास्त अतीत स्कन्ध-पंचक है । अ्रपरान्त अनागत स्कन्ध-पंचक 
है। पूर्वान्तापरान्‍्त उमय है। अविद्यावश यह प्रतिवेध नहीं हो सकता कि यद अविद्या 
है, यह रासस्‍्कार है। 
विशुद्धि० (प० ४०७) में प्रतीव्य-समुत्पाद की सूची में शोकादि श्रन्त में उक्त है। भव-चक्र 
के आदि में उक्त अ्रविद्या इनसे सिद्ध होती है। जो पुद्गल अ्रविद्या से विमुक्त नहीं है 
उसको शोक-दौम॑नस्यादि होते हैं। जो मूढ़ हैं उनको परिदेवना होती है। अतः जब 
शोकादि सिद्ध होते हैं, तब अविया सिद्धू होती है । पुनः यह भी कहा है कि आख्वों से 
अविद्या होती है । 
[ म० १।५9 ] शोकादि भी आज्रवों से उत्पन्न होते हैं । कैसे ? 
काम-वस्तु से वियोग होने पर कामाख्त्र से शोक उत्पन्न होता है। पुनः यह 
सकल शोकादि दृष्टि से उत्पन्न होते हैं। यथा उक्त है दि :-- जब उसको यह संज्ञा 
होती है कि मैं रूप हूं, मेरा रूप है, तब रूप का अन्यथाभाव होने पर शोकादि उत्पन्न 
होते हैं [ सं० ३।३ ), यथां दृष्टयाख्रव से, उसी प्रकार भवासत्रव से । यथा पांच पू् 
निमित्त देखकर र॒त्यु-भय से देव संत्रस्त होते हैं । इसी प्रकार भ्रविद्या्तव से शोकादि 
होते हैं । यथा सूत्र में उक्त है :--हे भिक्षुओ ! मूढ़ इस जन्म में त्रिविध दुःख-दोम॑नस्य 
का प्रतिसंवेदन करता है [ म० ३।१६३ ]। इस प्रकार आखवों में यह धरम उत्पन्न दोते 
हैं । इनके सिद्ध होने पर श्रविय्ा के देतुभूत आखसत्रव सिद्ध दोते हैं। जब आख्रव सिद्ध 
होते हैं, तव अविया सिद्ध होती है, जब्र अ्रविद्या सिद्ध होती है तब हेतु-फल-परंपरा का 
पर्यवसान नहीं होता । अतः भव-चक्र का ?दि अ्रविदित है। हेतु-फल-संबन्धवश यह चक्र 
सतत प्रवर्सित होता है | 
विशुद्धि० ( पृ० ३६३ ) में आलम्बन के अभिमुख नमने से वेदनादि तीन स्कन्‍्ध 'नाम! 
कहलाते हैं। अमिधमंकोश के अनुसार विज्ञान भी "नाम! है । 
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२३४ बोद-घधस-दशन 


स्पर्श त्रिक-संनिषात नहीं है, किन्तु इस संनिपात का कार्य है, भ्रौर एक चैतसिक धर्म है | प्रथम 
पाँच संस्पर्श प्रतिघ-संस्पश हैं, छठा अ्धिवचन है। चच्चु:-संस्पर्शादि प्रथम पाँच के श्राश्रय 
सप्तविध इन्द्रिय हैं। अतः इनको प्रतिघ-संस्पर्श कहते हैं | मनः-संस्पर्श को अधिवचन-संस्पर्श 
कहते हैं| अधिवचन नाम हैं। किन्तु नाम मनोविज्ञान-संध्युक्त स्पशं का बाहुल्येन आलम्बन 
होता है | वस्तुतः यह उक्त है कि चक्तुर्विज्ञान से वह नील को जानता है, किन्तु वद यह नहीं 
जानता कि यह नील है | मनोविज्ञान से वह नील को जानता है ओर यह भी जानता है कि 
(यह नील है! | अतः मनोविज्ञान के स्रशं को अधिवचन-संस्र्श कहते हैं ( अधिवचनसंफस्स 
दौघ, २६२ )। छुटा संर्र्श तीन प्रकार का है--विद्या, श्रविद्या और इतर-स्पश | यह तीन 
यथाक्रम अमल, क्लिष्ट, इतर हैं। यह स्पर्श अनालव प्रज्ञा से, क्रिष्ट अज्ञान से, नेवविद्या- 
नाविद्या से अर्थात्‌ कुशल साखब्-प्रज्ञा से अथवा ' अनिवृताव्याकृत-प्रज्ञा से संप्रयुक्त स्पर्श है । 
स्व क्लेश-संप्रयुक्त अ्रविद्या-संग्पश का प्रदेश नित्य समुदाचारी है। इसके ग्रदण से दो सपश 
होते हैं --व्यापाद-स्पर्श ओर अनुनय-स्पश | समस्त स्पश त्रिविधर हें-सुख-वेदनीय, दुःख-वेदनीय 
अछुखादुशख-वेदनीय | इन स्तशों की यह तंज्ञा इसलिए है, क्योंकि इनका सुख, दुःख, अ्रसुख्वा- 
दुःख के लिए हितभाव है | जिस स्पर्श में वेद्य सुख होता है, वह स्पर्श सुख-वेद्य कहलाता है । 
बस्तुतः वहाँ एक मुग्वावेदना होती है | 
वेदना स्पर्श से उत्तन्न होती हैं। पाँच कायिकी वेदना है, एक चैतसिको है । पॉँच 
बेदनाएँ जो चक्तु ओर अन्य रूपी इन्द्रियों के संस्पश से उत्पन्न दोती हैं, ओर जिनका आश्रय 
रूपी इच्द्रिय है, कायिकी कदलाती हैं। छुटी वेदना मनः-संस्प्श से उत्पन्न होती है । उसका 
आश्रय चित्त है | अतः वद्र चैतसी है | वेदना और स्पर्श सहमभू हैं; क्‍योंकि वह सदमू-देतु हैं | 
यह वैमापिक मत है । सोत्रान्तिकों के अनुसार वेदना स्पर्श के उत्तर काल मे होती है । 
यह चेतसी वेइना *मनोपविचार्रों के कारण अट्रारह प्रकार की है, क्योंकि छु सौमन- 
स्योपविचार, छः दौमनस्थे” और छः उपेक्षा' भी हैं । रूप, शब्द, गर्ब, रस, स्प्रश्व्य और 
धर्म इन छु विषयों के भेद से छः सौमनस्योपविचार हैं | इसी प्रकार दौमनसश्य" ओर उपेक्षा" 
भी छुः 8 हैं । इन अट्रारह में केसे विशेष करते हैं? यदि हम उनके वेदनामाव का विचार 
करें, तो तीन अपविचार द्वोंगे -सोमनस्य, दौर्मनस्थ, उपेज्ञा | यदि हम उनके संप्रयोगभाव का 
विचार करे, तो बह एक है; क्योंकि सबका मनोविज्ञान से संप्रयोग है| यदि हम उनके विषय 
का विचार करें, तो वह छः हैं | क्योंकि रूय-शब्दादि विपय-पटक उनके आलंबन हैं। 
हमको तीन प्रकार से व्यवस्थापन करना चाहिये। जो मनोविज्ञानमात्र संप्रयुक्त एक 
चैतसी वेदना नाप का द्रव्य है, वह सोमनस्यादि स्वभाव-त्रय के भेद से त्रिविध है और इनमें से 
3. पालि-न्धों में छः सोमनससूपविचार, छः दोमनस्स्सूपविचार, छः उपेक्खूपविच्यर हैं 
[ मम्किम, ३।२१६-२२६; दीघ० ३, २४४; विभक्ष, ई८ इत्यादि ] | यथा--चक्षु से 
रूपों को देखकर सॉमनश्य-स्थानीय रूपों का उपविचार करता है, इत्यादि [ मश्किम ०-- 
अट्रादसमनोपविचारी ] | 


द्वाददा अध्याय २३९ 


प्रत्येक रूपादि विषयक के भेद से छः प्रकार के हैं। श्रतः पूर्ण संख्या श्रद्ठारह है। 

श्रद्ारह उपविचार सा्तव हैं | कोई श्रनाश्षव उपविचार नहीं है । 

पुन; यही सौमनस्य, दौर्मनस्थ, उपेक्षा, प्रेधाश्रित ( अ्रमिपंगाश्रित ) श्रौर नेष्क्रम्याश्रित 
भेद से ३६ शास्तृपद हैं) | यह शास्तृपद इसलिए, कहलाते हैं, क्योंकि इस भेद की देशना 
शास्ता ने की है। नेष्कम्य, संक्रेश या संसार-दुश्ख से निःक्रम है। गर्ध श्रभिष्दंग है । 

हृष्णा--रूपादि भेद से तृष्णा पद्विध दै । इनमें से प्रत्येक का प्रदृत्ताकार त्रिविध 
है--काम', भव", विभव' | जब चक्तु के अ्रपाय में रूपावलंबन श्राता है, और काम के श्रास्वाद- 
प्रश उसकी आस्वादन प्रवृत्ति होती है, तब काम-तृष्णा होती है । जब्र यह शाश्वत-दश्-सहगत 
राग हो, तब भव-तृष्णा है। उच्छेद-दृष्टि-तदगत राग विभवनतृष्णा है। इस प्रकार अद्वारह 
तृष्णाय हैं । 

उपादान--पह अनुशय है। क्योंकि अनुशय उपग्रहण करते हैं | उपादान का श्रथे 
हृढ़-पहण है। यह चार हँँ--काम", दृष्टि, शॉलमरत' ओः.. श्रात्ममाद* । तृष्णा के 
प्रसंग में इनका वर्णन ऊपर हो चुका है । 

भव--भव द्विविध हैं; कम" और उपपत्ति* | कर्म भव हैं, क्योंकि यह भव का कारण 
है; यथा--बुद्धों का उत्पाद सुख है? अथात्‌ सुख का कारण है। सब कर्म जो भवगामी हें, 
कर्म-भव हैं | पुण्य, अपुस्य, आनेंज्य-कर्म अल्प हो या वहु कर्म-भव है। संक्षेप में कम चेतना 
और चेतना-संप्रयुक्त अभिष्यादि कर्म संख्यात-वर्म हैं । उपपत्ति-भत्र कर्मौमिनिवृत स्कन्ध है। 
प्रभेद के कारण यह नवविध हैं :--काम , रूप, अरूप , संज्ञा, असंज्ञा, नेवसंशा, एक- 
व्यवकार', चतुव्यवकार ,* पंचव्यवकार' | जिस भव्र में संज्ञा होती है वह संज्ञा" है। इसका 
विप्य असंज्ञा' है। औदारिक-संज्ञा के अभाव से और सदूभाव से नं है | जिस भव का एक 
व्यवकार है, वह एक है एक में एक उपादान-स्कन्ध हे | इत्यादि [ विशुद्धि० ४० ४०३ ]। 
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१, सज्किस--[३।२१७] में ३६ शास्तृपद वर्णित ह। यह छुत्तीस सत्तपदा हैं| यह “गेह- 
सित' और “नेक्खम्मसित' भेद से ३६ हैं। यथा “गेहारिःत-सोमनस्सः यह हे--चक्षु- 
विज्ञेय, इृष्ट, मनोरम रूपों का प्रतिलाभ देखकर या प्॒व प्रतिलब्ध अतीत रूप का स्मरण 
कर सौमनस्य उत्पन्न होता है । यथा--नेक्खम्मसित-सोमनस्स' यह है--रूपों की अनि- 
स्यता जानकर सम्यक्‌-प्रज्ञा से यथाभूत का दुशेन कर जो सौमनस्य उत्पन्न होता है । 

२. पालि--बोकार' 5 ब्यवकार । स्फुटार्थां कहती है कि बुदध-काश्यप ने स्कन्‍्ध को 
ध्यवकार! की संज्ञा दी । व्यवकार 5 विशेषावकार 5 जो अपनी अनित्यतावश विसंवादिनी 
हो । गाथा में कहा हे--रूप फेनपिण्डोपम * | 
विभाषा में उक्त है--पूव-तथागत स्कन्धों को व्यवकार की संज्षा देते हैं; किन्तु 
शाक्यमुनि 'स्कल्थ' अधिवचन का व्यवहार करते हैं। पूर्व पांच ब्यवकार का उक्केख 
करते हैं; शाक्यमुनि पांच उपादान-स्कन्च का! । 
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हम ऊपर कह चुके हैं कि प्रतीत्य' क्लेश, कम ओर बसतु हैं | 

क्खेश बीजवत्‌ , नागवत्‌ , मूलवत्‌ बृक्षवत्‌ तुषवत्‌ हैं । 

बीज से अंकुर-पत्रादि उत्न्न होते हैं, इसी प्रकार क्लेश से क्लेश, कर्म और वस्तु 
उत्पन्न होते हैं। जिस तड़ाग में नाग होते हैं, वह शुष्क नहीं होता। इसी प्रकार भवसागर, 
जहाँ यह क्लश-मूत नाग होता है, शुष्क नहीं होता । जिस वृक्ष का मूल नहीं काटा जाता उसमें 
अंकुर निकलते रहते हैँ; यद्यपि उसके पत्तों को पुनः पुनः तोड़ते रहते हैं । इसी प्रकार जब तक 
इस क्लेशभूत मूल का उपच्छेद नहीं होता, तब तक गतियों की इद्धि होती रहती है। बृत्त मिन्न 
भिन्न काल में पुष्प ओर फल देता है | इसी प्रकार एक ही काल में यह क्लेशभूत वृक्ष क्लेश, कर्म 
और वस्तु नहीं प्रदान करता | बीज यदि उसका तुषव निकाल लिया गया हो; तो समग्र होने पर 
भी नहीं उगता | इसी प्रकार पुनभैव की उत्पत्ति के लिए कर्म का तुपमृत क्लेश से संयुक्त होना 
आवश्यक है | 

कम तुप-समन्वागत तण्डुल के समान है। यह ओऔपध के तुल्य है, जो फल-विपाक 
होने पर नष्ट होता है। यह पुष्पवत्‌ है। पुष्प फलोत्पत्ति का आ्रासन्न कारण है । इसी प्रकार 
यह विपाकोत्पत्ति का आसन्न कारण है। 

वस्तु सिद्ध श्र॒न्ष और पान के तुल्य है। सिद्ध अ्र्ष और पान, सिद्ध श्र॒न्न और पान 

के रूप में पुनःउत्पन्न नहीं होते। उनका एकमात्र उपयोग अशन-्यान में है । इसी प्रकार 
वस्तु है, जो विपाक है । विपाक से विपाकान्तर नहीं होता, क्योंकि इस विकल्प में मोक्ष 
असंभव हो जायगा। 

स्कन्ध-सन्तान अपनी संस्कृतावस्था में चार भवों का ( श्रन्तरा', उपपत्ति”, पूबंकाल , 
मरण  ) उत्तरोत्तर क्रम है। उपपत्ति स्वभूमि के सब क्लेश से सदा क्िष्ट होता है। यद्यपि 
मरणावस्था काय-चित्त से अ्पड है; तथापि यदि एक पुद्गल को किसी क्लेश में अ्रभीचंण प्रवृत्ति 
होती है तो पूर्वाक्षिप से यह क्लेश मरणकाल में समुदाचारी होता है| श्रन्य भव कुशल, क्लिष्ट 
और अ्रव्याकृत होते हैं। यह चार भव सब धाठुओ्रों में नहीं होते । आरूप्यों में श्रन्तरा-भव 
को वर्जित कर शेष तीन भव होते हैं | काम-धातु ओर रूप-धातु में चारों भव होते हैं, यह 
प्रतीत्य-समुत्पाद का निर्देश है । भव-चक्र श्रनादि है। 

विशुद्धिमग्गो ( पू० ४०७--४१० ) में इस तनत्री में अ्रविद्या प्रधान धर्म है। यह तीनों... 
व्त्मों में प्रधान है। अ्रविद्या के ग्रहण से अवशेष क्लेश-वर्त्म श्रोर कर्मादि पुदूगल को उपनद्ध 
करते हैं; यथा:-सप के शिर के ग्रहण से सरप का शेष शरीर उसके वाहु को परिवेष्टित करता 
है। श्रविद्या के समुच्छेद से क्लशादि से विमोत्ष होता है; यथा--सर्प के सिर को कांटने से 
बाहु का विमोक्ष होता है । यथा उक्त है [ सं० २।१ ] कि श्रविद्या के श्रशेष निरोध से संस्कार 
का निरोध होता है। श्रतः जिसके ग्रहण से बन्ध होता है, श्रोर जिसके मुक्त होने से मोक्ष 
होता है, वह प्रधान धर्म है; आदि नहीं है। यह भव-चक्र कारक-वेदक रहित है, क्योंकि 
श्रविद्यादि कारणों से संस्कारादि की प्रवृत्ति होती है। इसलिए परिकल्पित ब्क्मादि संसार- 
कारक नहीं हैं, तथा सुख-दुःख का वेदक परिकल्पित आत्मा नहीं है | 
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यह भव-चक्र द्वादशविध शूत्यता से शृत्य है। श्रविद्या का उदय-व्यय होता है, श्रतः 
यह अ्रुवभाव से शूत््य है। यह शुभभाव से शूत्य है, क्‍योंकि यह संक्लिष्ट है और क्ेश-जनक 
है। यह सुखभाव से शत््य हे, क्योंकि यह उदय-व्यय से पीड़ित है । यह आत्मभाव से शूत्य है, 
क्योंकि यह वशवर्त्ती नहीं है | इसकी वृत्ति प्रत्ययों में आयत्त है। इसी प्रकार संस्कारादि श्रन्य 
अंग हैं। यह अंग न आत्मा है, न आ्रात्मा में है, न श्रात्मवान्‌ है। इसलिए यह भव-चक 
द्ादशविध शूत्यता से शूत््य है । 

इस भव-चक्र के श्रविद्या श्रोर तृष्णा मूल हैं। अ्रविद्यामृत्र पूर्वोन्‍्त से श्राह्मत होता 
है शोर वेदनावसान है । तृष्णामूल अपरान्त में विस्तृत होता है और जरा-मरणावसान है | 
पहला दृष्टिचरित पुदूगल का मूल है, अपर तृष्णाचरित का | प्रथम मूल उच्छेद-कर्म के 
समुद्घात के लिए है। जग-मरण का प्रकाश कर द्वितीय मूल शाश्वत-दृष्टि का समुद्घात 
करता है । 

यह चक्र त्रिवत्म॑ है । संस्कार,भव कम-वर्त्मं है; अ्रविद्या,तृष्णा उपादान-वरत्म॑ है। विज्ञान 
नाम-रूप, षडायतन, स्पर्श, वेदना विपाक-वर्त्म है । 

भगदान्‌ प्रतीत्य' की देशना विविध प्रकार से करते हैं 

यथा:--बल्लिहारक आ्रादि या मध्य से आरम्भ कर पर्यवसान तक अ्रथवा पयवसान या मध्य 

से आरम्म कर आदि तक बल्लि ग्रहण करता है। एक बल्लिहारक पदले बल्लि के मूल को 
देखता है | वह इस मूल का छेद कर सब बल्लि का आहरण करता है| इसी प्रकार भगवान्‌ 
ग्रविद्या से आरम्भ कर जरा-मरण पयन्त प्रतीत्य* की देशना करते हैं । 

यथा;--एक बल्लिहारक पहले मध्य को देखता है | वह मध्य में बल्लि को काटता है, 
और ऊपर के भाग को लेता है। इसी प्रकार भगवान्‌ कहते हैं--वेदना का अभिनन्दन करने 
से उसमें नन्‍्दी उत्पन्न होती है। यह उपादान है। उपादान से भव, भव से जाति होती है 
( मज्किम, १।२६६ )। 

यथा:--एक बल्लिहारक पहले बल्लि के श्रग्न को देखता है। वह उसका ग्रहण कर 
यावत्‌ मूल का श्राहरण करता है | इसी प्रकार भगवान्‌ कहते हैं--“जाति से जरा-मरण द्वोता 
है" जाति भव से होती है * संस्कार अ्रविद्या से होता है?” ( म० ११२६१-२६२ )। 

यथा:--एक बल्लिहारक पहले मध्य देखता है। वह मध्य में काटकर मूल तक श्राता 
है | इसी प्रकार भगवान्‌ मध्य से आरंभ कर श्रादि पय॑न्त देशना करते हैं। यथा भगवान्‌ कहते 
हैं-./'दन चार आहारों का क्‍या प्रमव है? तृष्णा इनका प्रभव है। तृष्णा का क्‍या प्रभव 
है  वेदना एबमादि |?” 


यह अ्रनुलोम-प्रतिलोम-देशना है। अनुलोम-देशना से भगवान्‌ उतसत्ति-क्रम को 
दिखाते हैं, और यह दिखाते हैं कि अ्रपने अपने कारण से यह प्रवृत्ति होती है । प्रतिलोम- 
देशना से वह कृच्छापन्न लोक को दिखाकर यह बताते हैं कि तत्तत्‌ जरा-मरणादिक दुःख का 
क्‍या कारण है। जो देशना मध्य से आ्रादि को जाती है वह आहार के निदान/को व्यवस्थापित 


शशै८ बोड-धम-दशन 
कर श्रतीत श्रध्व में जाती है, और श्रतीताध्व से श्रारंभ कर हेतु-फल-परिपाटी को दिखाती दे । 
जो देशना मध्य से पर्यवसान को जाती है वह अनागत श्रध्व को दिखाती है, श्रौर बताती 


है मा अध्य में अनागत हेतु का समुत्यान होता है। यहां अ्रनुलोम-देशना 
उक्त ह | 


प्रतीत्य-समुत्पाद का यह विवेचन प्रधानतः हीनयान के वादियों की दृष्टि से है । 
विज्ञानवाद तथा माध्यमिक सिद्धान्त के अध्याय में महायान के शआाचार्यों की प्रतीत्य” संचनन्‍्धी 
व्याख्या प्रदर्शित करेंगे । हीनयानियों में सौत्रान्तिकों का इस संबन्ध में विशेष फलितार्थ है । 
वह क्षुण-भज्ञवाद है, जिसका अब विवेचन करना प्रासंगिक होगा । 

चाण-भज्ञ-वाद 

ऊपर प्रतीत्य-समुत्पाद का विश्लेपण स्थविरवाद और वैभापिकवाद की दृष्टि से किया 
गया है। किन्तु सौत्रान्तिकों ने इसका कुछ और भी सूरूम विश्लेपण किया है, जिससे 
धर्मों का क्षण-भृंग-वाद तथा ज्षण-सन्तति-वाद निश्चित होता है। स्थविखादियों का 
ध्यान चित्त-चैतसिकों की ज्ञणिकता की ओर गया था; किन्तु बाह्य-जगत्‌ को क्षणिक 
मानने के पक्ष में वे नहीं थे। सर्वास्तिवादी-वैमापिक अवश्य ही कहीं-कहीं बाह्म- 
वस्तु की क्षणिकता मानते हैं। जैसे अ्रमिधर्मकोश में [ ४,४ ] “संस्कृत क्षणिकं यतः?? 
है। परन्तु यह वसुब्न्धु पर सौत्रान्तिक प्रभाव ही है। वस्तुतः पूर्वकालीन बौद्धों की क्षणिकता 
श्रनित्यता से आगे नहीं बढ़ती । वैमापिक-सिद्धान्त में संस्कृत-धर्मं जाति, जरा, स्थिति और 
अ्नित्यता इन चार अवस्थाओं में अनुब्त होकर सत्‌ होता है। वेभाषिकों की यह बाह्य श्रक्ष- 
णिकता तत्र ओर स्पष्ट हो जाती है, जब वह इन चतुविध लक्षणों की सत्ता के लिए चार अनु- 
लक्षणों की सत्ता भी मान लेते हैं| इसलिए वैमाप्रिक मत में धर्मों का प्रतीत्य-समुत्पन्नल त्रेयध्विक 
(श्रतीत-अनागत-प्रत्युतन्नवर्ती) दी हो सकता था | फलतः ये प्रतीत्य-पमुत्पाद को आवस्थिक एवं 
प्राकर्षिक मानते हैं, परन्तु सौत्रान्तिक ज्णणिक और सांबन्धिक मानते हँ। सौत्रान्तिक श्रतीताना- 
गताध्व का निषेध करते हैं, और प्रत्युतन्न में ही वस्तु के पूर्वोक्त चतुलक्षणों का विनियोग करते 
हैं । इस प्रकार सौत्रान्तिक श्रन्य हीनयानियों के समान यद्यपि बहुपदार्थवादी हैं, तथापि उनके 
प्रतीत्य-समुत्याद-नय का अध्ययन उन्हें पदार्थों की क्षण-भंगता तथा क्षण-संतति-बाद के सिद्धान्त, 
पर पहुँचाता है । इसका विस्तार से विवेचन हम सौत्रान्तिक-बाद के प्रसंग में करेंगे। यहाँ 
थोड़े में केवल परवर्ती बौद्ध नैयायिक्रों की तर्क पद्धति से धर्मों की क्षण-मंगता का विचार 
करते हैं, क्‍योंकि यह प्रतीत्य-समुत्याद का ही विकास हैं | 

ज्ञण-मंगता एक ओर तो श्रन्य तोर्थिकों के विकल्पित वादों का अनायासेन मिरास 
करती है; जैसे सांख्यों का प्रधान-वाद, गौतमादि का ईश्वर-वाद, चा्वोकादि का भूत-चत॒ष्टय-चाद, 
जैमिनीयों का वैदिकशब्दराशिनित्यता-बाद | दूसरी श्रोर अहुसत्तावादी बौद्ध-दशनों के लिए 
भ्रद्यवाद का द्वार भी खोलती हे । 

किसी वस्तु के अस्तित्व का श्र है, उसकी क्षणिकता | सामान्यतः सत्ता और ऋ्णिंकता 
में विरोध प्रतीत होता है; किन्तु वस्तु की सत्ता का निश्चय जब्र उसकी अ्थेक्रिया-कारिता से 
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करते हैं, तो यह भ्रम नष्ट हो जाता हे; जैसे--वर्तमान क्षण का घट जलाहरणरूप “अर्थ-क्रियाः 
करता है | प्रश्न उठता है कि कया अतीतानागत क्षणों में भी घट वर्तमान-क्षण की ही 
अथ-क्रिया करता है, या कोई दूसरी | प्रथम पक्ष तो इसलिए ठीक नहीं है कि इसके मानने 
से पूव-कृत का ही पुनः करण होगा, जो व्यर्थ है । दूसरे पत्त में यह विचार करना होगा कि 
वस्तुतः घट जत्र वतमान क्षण का कार्य करता है तब उसी क्षण में अतीतानागत क्षण के कार्य 
को करने में शक्त है या नहीं ? यदि शक्त है तो अतीतानागत क्षण के कार्य को भी प्रथम क्षण 
में ही क्‍यों नहीं करता १ क्योंकि समर्थ का कोई प्रतिबन्धक ( क्षेपक ) नहीं हो सकता। अन्यथा 
बह घट वर्तमान छण के कार्य को भी नहीं कर सकेगा, क्योंकि समानरूप से वह पूर्वापर कार्य में 
शक्त है पर अ्रतीतानागत कार्य नहीं कर सका | इसलिए कहना पड़ेगा कि वर्तमान-क्षण-भावी 
घट श्रतीतानागतक्षण-भावी 'अ्रथ-क्रिया? करने में शक्त नहीं है; प्रत्युत, सवंथा अशक्त है | ऐसी 
अवस्था में शक्तत्व-अ्रशक्ततरूप उभय विरुद्ध धर्मों का एक काये ( घट ) में अध्यास मानना 
पड़ेगा । यह तभी संभव है, जब्र ग्राप घट का क्षण-विध्वंस अवश्य मानें। इस प्रकार जत्र एक 
कार्य में ही सपर्थता तथा उससे इतर स्वभाव ( अश्रसमर्थता ) दोनों मानने पड़े तो उससे समस्त 
घट-पटादि की क्षणुमंगता स्वयं सिद्ध होती है । 

एक प्रश्न यह उठता है कि बौद्ध सिद्धान्त में यदि वस्तु के सत्व का अर्थ उसका “अर्थ- 
क्रिया-कारित्वः है, तो घटादि की सन्ता के लिए उनमें अपने अपने कार्य के प्रति प्रतिज्षण 
जनन-व्यवहार होना चाहिये | सिद्धान्ती कहता है, ठीक है; प्रतिक्षण जनन-आथवहार होता है 

पोंकि घट प्रतिक्षण अपूव है, ओर प्रति्षण नयी-नयी श्र्थक्रियायें मी करता है | यह बात एक 

तक से स्पष्ट होती है:--जत्र, जिस वस्तु में जनन-व्यवहार की पात्रता होती है, त३, वह वस्तु 
अवश्य अ्रपनी क्रिया भी करती है,क्योंकि त्रिना अर्थ-क्रिया के वस्तु में जनन-व्यवहार नहीं होता। 
इसी लिये किसी वस्तु के उद्मादक अन्त्यकारणु-सामग्री में जनत-व्यवद्ार-पोग्यता अन्य वादियों को 
भी संमत है। इस न्याय से घट के अन्य क्षण की तरह आशद्ादि पूर्वक्षणों में भी जनन- 
व्यवद्ार-यो ग्यता एवं श्रपूर्व क्रियाकारिता है । 

इस तर्क के विरुद्ध पवपन्ञी यदि कहे कि कुशलस्थ बीज में कार्योत्यादन-सामथ्यं का 
व्यवहार किया जाता है, परन्तु वह कार्य का साक्षात्‌ जनक नहीं है| यह ठीक नहीं. क्योंकि 
समर्थ व्यवहार पारमार्थिक और औपचारिक भेद से दो प्रकार का होता है। यहाँ पारमाथि 
जनन-व्यवहार-गोचरता ही इृष्ट है, जो कार्य का साज्षात्‌ जनक है। कुशलध्थ बीज में औप- 
चारिक समर्थ-व्यवहार-गोचरता है । 

पूव॑पत्ती कहता है कि सत्व द्वेतु (सर्वे पदार्थों: ज्णिका: 'सत्वात्‌! ) से वस्तु के जणिकत्व 
का अनुमान नहीं किया जा सकता। सत्व से क्षणिकत्व की व्याप्ति ( यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ ) 
कार्य-कारण के श्रन्वय-व्यतिरेक से ही संभव है, किन्तु क्षणमंग पक्ष में वह ( व्यात्ति ) प्रतिपन्न 
नहीं हो सकती, क्योंकि कारण-बुद्धि से भावी काय ग्रहीत नहीं होगा और का्य-बुद्धि से 
ग्रतीत कारण एहीत नहीं द्दोगा: एवं श्रतिप्रसंग के भय से वर्तमानग्राही शान से ही अ्रतीता- 
नागत श्ञानों का भी ग्रहण नहीं हो सकता। श्रपिच, छषणमंगवाद में कोई एक प्रतिसंघाता 
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भी नहीं बन सकेगा जो पूवौपर काल के शानों का प्रतिसंधान करे। इसलिए, सत्व का अथ- 
क्रिया लक्षणत्व भी सिद्ध नहीं हो सकता | 

पूव॑ंपक्ती प्रकारान्तर से भी श्र्थ-कियाकारित्व-लक्षण सत्व को असिद्ध बनाता है | वह पूछता 
है।-बीजादि में कार्योत्पादन सामथ्य का निश्चय सं बीजादि के ज्ञान से होता है या उसके काय 
अँकुरादि से ! आपके मत में काय से ही सामथ्य का निश्चय होगा, परन्तु कायत्व-सिद्धि वस्तुत्व 
सिद्धि पर निर्भर है और वस्तुत्व कार्यान्‍्तर पर | फिर कार्यान्‍्तर के कार्यत्व की सिद्धि के लिए 
भो बस्तुत्व भ्रपेक्षित है, उसके लिए फिर कार्यान्‍तर की श्रपेत्ञा होगी। इस प्रकार अनवस्था 
दोष होगा। इस अ्रनवस्था से बचने के लिए आपको अन्त में वस्तुत्व के लिये कार्यान्तर की 
अपेक्षा छोड़नी होगी | ऐसी श्रवस्था में हम कहेंगे कि इसी न्याय से पूवे पूर्व वस्तुत्व की सिद्धि 
के लिए कार्यान्‍्तर की अपेज्ञा छूटती जायगी श्रौर उस उस का असत्व सिद्ध होता जायगा; फिर 
एक का भी श्रर्थ-क्रियाकारित्व सिद्ध नहीं हो सकेगा। 

सिद्धान्ती कहता है कि वस्तु के क्षणिकतल्र को स्वीकार करने पर ही सामथ्य॑-प्रतीति 
बनती है; इसलिए, सत्व के साथ क्षणिकत्व की व्याप्ति भी बन जायगी। कार्यग्राही शान में 
अवश्य ही कारणशानोपादेयता संस्कार-गर्भित होकर रहती है। इसलिये कार्य-सत्व से कारण- 
सत्व की अन्वय-व्याप्ति बनती है। ऐसे ही श्रभाव स्थल में कार्यापेज्ञया भूतल फैकल्यग्राही 
ज्ञान में कारणापेक्षया भूतल केवल्यग्राही ज्ञान की उपादेयता संस्कार-गर्मित होकर रहती है। 
इसलिए, कार्यामाव से कारणाभाव की व्यतिरेक-व्याप्ति बनती है। इस प्रकार एक के निश्चय के 
समनन्तर ही उत्पन्न श्रन्य विज्ञान का अ्न्वय-निश्चय और एक के विरह-निश्चयानुभव के अ्रनन्तर 
उत्पन्न अन्य विरह-बुद्धि का व्यतिरेक-निश्रय अ्रनायास सिद्ध होता है | 

सिद्धान्त में श्रथ-क्रिया-कारित्व रूप सामथ्य ही सत्व है। उसकी सिद्धि के लिए दमारा 
यह प्रयास नहीं है । क्योंकि प्रमांण-प्रतीत बीजादि धर्मी में सामथ्य॑ प्रमाण-प्रतीत है। इसमें 
तो उसमें केवल क्षण-मंगता सिद्ध करनी है। जब तक अंकुरादि-गत कार्यत्व दृष्टिगत नहीं 
है तब तक सामथ्यं के विपय में सन्देह रहेगा। फिर भी उसकी समन्मात्रता श्रनिश्चित नहीं रहेगी | 
अन्यथा कद्दीं भी वस्वुत्त का निश्चय नहीं हो सकेगा। इसलिए सत्व के शाज्रीय लक्षण के 
सन्दिग्ध रहने पर भी पठु-प्रत्यक्ष से सिद्ध अंकुरादिगत कार्यंत्व बीजादि के सामथ्यं को उपस्था- 
प्रित करता है । इसलिए सत्व हेतु की असिद्धि नहीं है। पूर्व॑पक्ञी का यह कहना ठीक नहीं 
है कि छणिकवाद में सामथ्य नहीं बन सकती, क्योंकि कारणत्व का लक्षण नियत-प्रागभावित्व 
है। उसका च्णिकत्व के साथ कौन सा विरोध है ! क्योंकि क्षणमात्रावस्थायी पदार्थ में 
अर्थ-क्रियाकारित्व-लक्षण सामथ्यं बन जायगां। मेरे पक्ष में अनेक कालवत्ती एक वस्तु के न 
होने से व्याप्ति श्रस॑भव नहीं है | क्योंकि सिद्धान्त में श्रतद्र प-परावृत साध्य-साधन का प्रत्यक्ष 
प्रमाण से व्यासि-ग्रह संमत है। बौद्ध सिद्धान्त में प्रत्यक्ष प्रमाण के विषय दो दोते हैं-श्क 
ग्राह्म दूसरा अ्रध्यवसेय । प्र्ृत में यद्यपि प्रत्यक्ष का विषय ग्राह्म न हो, क्योंकि सकल श्रतद्ध प- 
परावृत्त वस्तु का साज्षात्‌ शान संभव नहीं है तथापि एक देश के ग्रहण से साध्य-साधन मात्र 
का व्यात्ति-निश्चायक विकल्प उत्पन्न होगा। इस प्रकार व्यासि का विषय श्रध्यवसेय होगा, जैसे 
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ज्षण-प्रहण से क्षण-सन्तति का और घट-रूप के ग्रहण से घट का निश्चय होता है। अन्यथा 
पूर्व॑पक्ञी के मत में भी व्याप्ति नहीं बनेगी और अनुमानमात्र का उच्छेद हो जायेगा । 
नैयायिक समस्त पदार्थों को क्ृतक-अकृतक भेद से दो राशियों में विभक्त करते हैं; 
और वात्सीपुत्रीय क्षणिक-अ्रत्नणिक में विभक्त करते हैं। बौद्ध दोनों की क्षण-भन्जता मानते हैं | 
धर्मों के उपयुक्त प्रतीत्य-समुत्पन्नव तथा नज्ञण-भज्ञता के नय से श्रनीश्वर्वाद एवं 
अनात्मवाद श्रनायास सिद्ध हींता है | 


अनोश्वर-वाद 
समस्त कार्यकारणात्मक जगत्‌ प्रतीत्य-समुन्पन्न है। हेतु और प्रत्ययों की अपैक्षा करके 


ही समस्त धर्मों की धर्मता स्थित है | इसलिए, इस नय में ईश्वर ब्रह्मा आदि कल्पित कारकों का 
प्रतिषेध दे । 


ई/वरवादी कहता € कि श्रभिमत वस्तु के साधन के लिए जो वस्तु स्थित्वा-प्रवृत्त होती 
है, वह किसी बुद्धिमत्कार्ण से श्रधिष्ित होती हैं; जैसे -द्वेघीकरण के लिए कुठारादि। 
कुठारादि 'यय॑ अब्ृत्त नढीं होते, खय॑ श्रवृत्त हों तो कभी व्यापार-निवृत्त न हों । स्थित्वा-प्रवर्तन 
सर्वाभिमत है, इसलिए कोई प्रवतंक भी होना श्रावश्यक है। धरटादि वस्तुओं की अर्थक्रियाकारिता 
भी चेतनावत्‌ प्रेरित होने से ही है । 

सिद्धान्ती कहता है--मुझे; इसमें इए-सिद्धि है, क्योंकि इससे ईश्वर नहीं सिद्ध होता | 
सिद्धान्त में चेतनारूप कर्म स्वीकृत है और उससे समस्त पदार्थ अधिष्टित हैं। उक्त भी हैः--- 

कमज॑ लोकवैचित््यं चेतना मानस च तत्‌ | [ ग्रभि० ४,१ ] 

पूरवपत्ती कहता है कि लोक-वैचित्र्य केवल कर्म से नहीं प्रत्युत ईश्वर-प्रेरित धर्माधर्म से 
है, ओर थ्राप लोक का ईश्वराधिष्टितत्व नहीं मानते; श्रतः आपके पक्त में इष्ट-सिद्धि नहीं है । 
परन्तु सिद्धान्त में जब्र चेतनारूप कर्म स्वीकृत है, तब्र चेतनान्तर का मानना व्यर्थ है। यदि अन्य 
चेतनावत्‌ का कतृ ल मानें भी, तो घटादि ईश्वर-कारणक सिद्ध नहीं होते; क्‍योंकि कुलाला- 
तिरिक्त रैंश्वर की कारणुता मानने का कोई प्रयोजन नहीं है। अ्रन्यथा विपक्षी को ईश्वर के 
लिए भी ईश्वरान्तर मानना पड़ेगा। यदि अ्रज्ञता के कारण कुलालादि की प्रवृत्ति ईश्वर- 
प्रेरित मानें ओर तज्ज ईश्वर की प्रवृत्ति स्रथम्‌ ; तो यद भी मानना पड़ेगा कि सुखदुःखोत्पाद 
में सव॑वा असमर्थ अण जीव को ईश्वर-प्रेरित होकर ही सखत्रगे या नरक भोगना पड़ता है । इस 
प्रकार ईश्वर वे4म्य-नघृ स्य दोणों से ग्रस्त दोगा। 

पुनः ईश्वर का सर्वज्ञव्व और सर्ब-कतृंत्व अन्योन्याश्रय-बाधित है। ईश्वर में पहले 
सर्व-कर्तृत्व सिद्ध हो तब स्वज्ञत्व सिद्ध होगा और सर्वज्ञत्य सिद्ध होने पर सवब-प्रेरणा-फतृत्व 
साधित होगा | श्रन्यथा ईश्वर का भी प्रेरक अन्य ईश्वर मानना पड़ेगा। फिर यद भी प्रश्न 
होगा कि सर्वंश ईश्वर श्रश् जीवों को अरसद्व्यवहार में प्रवृत्त क्‍यों करता है। विवेकशील 
जन लोगों को सदुपदेश करते हैं। किन्तु ईश्वर जब्र विपथगामी लोगों को भी उत्पन्न करता 
है, तब वह प्रमाण कैसे माना जाय ! फिर ईश्वर की यह कौन सी बुड़िमत्ता है कि जीव को 
पहले पाप में प्रबृत्त करता है, बाद में उससे व्यादृत्त कर धमौमिमुख करता है । 

दे 
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यदि ईश्वर तत्कायौधिष्ठित होकर ही जीव को पाप में प्रवृत्त कराता है, फिर भी उसक 

प्रेत्ञाकारित्व की हानि माननी पड़ेगी। क्योंकि प्रश्न होगा कि उसने जीव से ऐसा पाप 
क्यों कराया यदि यह मानें कि वह अधरम नहीं कराता है बल्कि अधर्मकारी को फल का 
श्रनुभव कराता है, तो यह मानना पड़ेगा कि ईश्वर अपनी अश्रसमर्थता के कारण जीवों को 
पाप कर्मों से हठा नहीं पाता | और यदि वह यह नहीं कर पाता तो उसके लिए. स्व-कतृत्व की 
घोषणा करना व्यथे है। फिर ऐसी अवस्था में वह धमौदि भी क्‍या करा सकेगा ? क्‍या 
ईश्वर के बिना लोग अपने श्रधर्माचरण का फल नहीं भोग लेते ! भोगते ही हैं. तो इस 
निरथैक ध्यापार में कोई प्रेज्ञावान्‌ क्‍यों प्रवृत्त होगा ? यदि उसकी ऐसी प्रवृत्ति क्रीड़ा के लिए 
होती है, तब उसका वह प्रेज्ञाकारित्व धन्य है कि एक की क्षणिक तृप्ति के लिए अ्रन्य को अपने 
जीवन को संकटमय बनाना पड़े | ग्रापके सिद्धान्त में समस्त शास्त्र यदि ईश्वरकृत हैं, तो दानादि 
के द्वारा उनके उपदेशों की सत्यासत्यता का निर्णय कैसे होगा १ यद्रि दानादि विपयक कुछ शास्त्र 
उसके विरचित नहीं है,तो वह उसके समान अन्य सब॑ को भी कैसे बना सकेगा ! यदि ईश्वर 
को सत्वों के धमौधम से ही प्रेरित होकर समस्त पदार्थ संभव करना पड़ता है, तो ईश्वर की 
कल्पना व्यथ है। क्योंकि धर्माक््मं की प्रेरणा से सत्व ही यह सब क्यों न कर लेगा। 

प्‌वंपक्षी कहे कि जीव सबका कर्ता नहीं हो सकता, तो मैं पूछता हूँ तम्हारे श्रभिप्रेत 
सर्व के कतृत्व का उपयोग ही क्या है ! एक जीत के द्वारा न सही,सर्व जीवों के द्वारा स्ब-कतृत्व 
माने तो तम्हारी क्या क्षति है ! देखा भी जाता है कि कभी बहुतों के द्वारा एक क्रिया संपादित 
होती है, और कभी एक के द्वारा बहुत क्रियाएँ । यदि कहद्दो कि सर्व-कारकल्व तो किसी एक में 
ही मानना पड़ेगा, अन्यथा उसमें सवज्ञत्व भी संभव नहीं हो सकेगा | इसलिए, एक प्रधान कर्ता 
ईश्वर को मानो जो प्राथियों के मनोरथ सिद्ध कर सके, त्वदभिप्रेत सर्वशतामात्र से कोई परार्थियों 
का सेव्य नहीं हो सकता । परन्तु में कहता हूँ. कोई अ्र्थानर्थ क्रिया में शक्त एवं सर्वज्ञ भी 
हो, फिर भी अपनी अ्रनुपकारिता के कारण ही किसी का सेव्य नहीं होगा | सर्वज्ञत्व एवं सर्वश- 
कित्व पहले निश्चित हो तब गबे-कारकत्व सिद्ध होगा | परन्तु सभी दृशन्तों में अस्वंज्ञ का ही 
कतृत्व देखा जाता है। इसलिए कर्तृत्व से स्वज्ञत्व सिद्ध नहीं होगा | फिर अपने कार्य के प्रति 
कुलालादि में अश्ञता ही कहाँ है, जिससे ईश्वर की आवश्यकता पड़े ? यदि सुश कुलाल 
में भी ईश्वर की प्रेरणा के बिना कार्य-ज्षमता नहीं श्राती तो उसी के समान ईश्वर को भी 
अपने काये में श्रन्य से प्रेरित मानना पड़ेगा । यदि उसने अपने म॑ सर्वज्ञता सिद्ध करने के 
लिए, सव-प्रेरकृता भी सिद्ध कर ली, तो इसे किसने देखा है ! 


ईश्वरवादी जगत्‌ के विभिन्न संस्थान-विशेषों की रचना के लिए, ईश्वर में उपादान- 
गोचरता ओर थिकीर्पा आदि मानता है | परन्तु वृक्वादि संस्थान अचित्‌ बीजादि-कारण-विशेष 
से ही संपन्न होते हैं | इसके लिए पुरुष-पूर्वकता आवश्यक नहीं है | क्‍योंकि कोई भी सुशिक्तित 
चेतन बीज-विजातीय वृक्ष उत्पन्न नहीं कर सकता | पव॑पक्ती यदि कहे कि मृत्पिएड का संस्थान 
कुलाल उत्पन्न नहीं कर सकता, तो हम कहते हूँ. मृत्पिएट को उत्पन्न ही क्‍या करना है ; 
ताहक वणु-संस्थान-रूप ही तो मृत्पिण्द है । 


द्वादु्श अध्याय २४३३ 


यदि बट-बत्रीज में स्वयं बट-बृक्त की वर्ण-संस्थान-रूपता नहीं है, तो अ्रन्यत्र कहाँ से वह 
आयेगी १ उसे यदि ईश्वर उत्पन्न करता है, तो वह बीजातिरिक्त से उत्पन्न क्यों नहीं करता | 
इसलिए, स्वीकार करना पड़ेगा कि वृत्त-बीज में निहित बृक्ञ-संस्थान श्राविर्भूत होता है, जैसे 
प्रदीप से अन्धकार स्थित बालदारक | इसी प्रकार कुलाल के द्वारा मृत्पिणड से ही संस्यान 
आविभूत होता है । कुलाल-पुरुष केवल साक्ञीरूप से ही उसका उपयोक्ता बनता है, जैसे 
पुरुषों की भोग-सिद्धि के लिए प्रधान की प्रवृत्ति तथा सामाजिकों के लिए नट की रंग-क्रिया | 
इस प्रकार सुखाद्यर्थित्वरूपेण सकल की कारणुता है। इसी से का “परिसमाप्ति है | ईश्वर की 
आवश्यकता नहीं । 

अनात्म-चाद्‌ 

श्रनात्म-वाद को पुद्गल-प्रतिषेध-वाद भी कहते हैं। बोद्ध श्रात्मां या पुदूगल को 
बसस्‍्तुसत्‌ नहीं मानते | आत्मा नाम का कोई पदार्थ स्वभावतः नहीं है | जो श्रात्मा अ्रन्य मतों 
को इृष्ट है वह छन्प-सन्तान के लिए प्रशप्तिमात्र नहीं है, किन्तु वह स्कन्ध-ब्यतिरिक्त वस्तुसत्‌ 
है| आत्मग्राह के बत्त से ह्ंशों की उत्तत्ति होती है। वितथ अआत्मदृष्टि में अभिनिवेश होने 
से मतान्तर दूषित है, श्रतः बोद्-मत से अन्यत्र मोक्ष नहीं है | केवल बुद्ध ही नैरात्म्य का 
उपदेश देते हैं । 


आत्मा के अतश्तित्व की सिद्धि किसी प्रमाण से नहीं होती, न प्रत्यक्ष प्रमाण से, न 
शअ्रनुमान प्रमाण से । यदि अन्य भावों के समान आत्मा का प्रथक्‌ सदूभाव है, तो इसकी 
उपलब्धि या तो प्रत्यक्ष ज्ञान से होनी चाहिये--जिस प्रकार पंचेन्द्रिय-विज्ञान तथा मनोविज्ञान 
के विपयों की उपलब्धि होती है, श्रथवा अनुमान ज्ञान से होनी चाहिये, यथा।--अ्रदृश्य 
अतीन्द्रिय उपादाय-रूप की होती है। 

बौद्धों में वात्सीपुत्रीय भी पुदूगल-वादी हैं। वह कहते हैं कि श्रात्मा न स्कन्धों से 
अभिन्न है, और न भिन्न है। वह ऐसा इसलिए कहते हैं, कि यह प्रकट न हो 
जाय कि वह तीथकों के रिद्धान्तों में अ्रभिनिवेश रखते हैं। वात्सीपुत्रीय सोगतम्मन्य हैं | 
यथा सांख्य, वैशेषिक, निम्नंन्थ श्रादि पुदूगल में प्रतिपन्न हैं, उसी प्रकार वात्सीपुत्रीय भी इस 
कल्पित धर्म में प्रतिपन्ष हैं। पुदूगल का कारित्र नहीं है। केवल चित्त का कारित्र है। यदि 
पुदूगल भाव है, तो उसे स्कन्धों से श्रन्य कहना चाहिये, क्योंकि उसका लक्षण भिन्न है | 
यदि वह द्वेतु-प्रत्यय से जनित है, तो उसका शाश्वतत्व और अ्रविकारित्व नहीं है। यदि वह 
श्रसंस्कृत है, तो उसमें अर्थक्रिया की योग्यता नहीं है, ओर उसका कोई प्रयोजन नहीं है । 
इसलिए पुद्गल को द्रव्य-विशेष मानना व्यर्थ है । 

वात्सीपुत्रीय कहते हैं;--हम नहीं कहते कि यह द्रव्य है, ओर न यह कि यह स्कन्धों 
का प्रशपतिमात्र है; किन्तु पुदूगल-प्रश्ति का व्यवहार प्रत्युतन्न श्राध्यात्मिक उपात्त रून्धों के लिए 
है। लोक-विश्वास है कि अग्नि न इन से अ्रनन्य है, न अन्य । यदि अ्रम्नि इन्धन से 
अन्य होती, तो प्रदीस भ्रग्नि होती । हमारा मत है कि पुद्गल रकन्धों से न अनन्य है, और 
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न अन्य । यदि यह र्कन्धों से श्रन्य होता तो यह शाश्वत और इसलिए, असंस्कृत होता; 
यदि यह स्कन्धों से अ्रनन्य होता तो उसके उच्छेद का प्रसंग होता | 

वसुबन्धु का कहना है:- यदि आत्मा समुदायमात्र है, भावान्तर नहीं, तो वह आत्मा 
नहीं है. और यदि वह सांख्यों के पुरुप के सदश है, तो उसका कोई प्रयोजन नहीं है । वसुबन्धु 
पुनः कहते हैं कि यदि तुम्हारे पुदूगल का स्कन्धों से वही संबन्ध है, जो अग्नि का इन्धन से 
है, तो तुमको स्वीकार करना पड़ेगा कि बह क्ञणिक है| वसुबन्धु प्रश्न करते हैं कि पुदूगल का 
कैसे ज्ञान होता है? वाल्सीपुत्रीय कहता है कि पड़विज्ञान से उपलब्धि द्ोती है। जन्र 
चन्नुर्विशञान रूपकाय को जानता है, तो तदनन्तर हीं वह पुदूगल की उपलब्धि करता है। 
इसलिए हम कह सकते हैं कि पुदगल जज्ञुर्विज्ञान से जाना जाता है, यथा--जबर चक्तुविज्ञान 
ज्ञीर-रूप को जानता है, तो यह प्रथम रूप, गन्ध, रसादि की उपलब्धि करता है, और द्वितीय 
छण में द्ीर का उपलक्षण करता है। वसुबन्धु इसका उत्तर देते हैँ कि इसका परिणाम यह 
निकलता है कि समस्त स्कन्थ-पमुदाय की ही प्रश्ञप्ति पुदूगल है, जैसे--रूप-गन्धादि समस्त 
समुदाय की प्रशप्ति क्ञोर है। यह संज्ञामात्र है। यह वस्तुसत्‌ नहीं है। वात्सीपुत्रीय स्वीकार 
करता है कि पुदूगल विज्ञान का आरालम्बन-प्रत्यय नहीं है । वसुबन्धु कहते हैं कि बहुत श्रच्छा ! 
किन्तु उस अवस्था में यदि यह शेय नहीं है, तो इसका अ्रस्तित्र केंसे सिद्ध होगा | ओर यदि 
इसका अस्तित्व सिद्ध नहीं हो सकता तो आपका सिद्धान्त गिर जाता है। गइसुत्रन्धु कहते हैं कि 
बेदना, संशा, विशान, और चेतना यह चार अरूपी-स्कन्ध हैं और रूप रूपी-स्कन्ध है | जब 
हम कहते हैं कि “पुरुष? है, तो हम इन्हों की बात करते हैं | विविध्र सूछरम भेदों को व्यक्त करने 
के लिए विविध शब्दों का व्यवहार होता है, जैसे--सत्व, नर, मनुज, जीत्र, जन्तु और पुद्गल । 
यह सब वैसे ही समुदायमात्र हैं, जैसे--सेना शब्द | यह केवल लोक-व्यवहार के वचनमात्र, 
प्रतिज्ञामात्र हैं | रुव थआार्य यथार्थ देखते हैं कि केवल धर्मों का अश्तित्व है, किसी दूसरी वस्तु 
का अस्तित्व नहीं है | जब सूत्र आत्मा को रूपादि से समन्वागत बताता है, तो उसका श्रभिप्राय 
पुद्ूगल-प्रशसि से है। जेसे लोक में 'राशि? बहु के समुदायमात्र को कहते हैं, जिसमें कोई 
एकत्व नहीं दोता,श्रथवा जैसे जलधारा बहु-क्षण में समवाहित जल को कहते हैं, जिसमें नेरन्त्य॑- 
मात्र है, नित्यता नहीं है । भगवान्‌ कहते हैँ--हे भिक्तुओ | यह जानो कि सब ब्राह्मण-श्रमरू, 
जो श्रात्मा को मानते हैं, केवल 3पादान-स्कन्ध को मानते हैं । इसलिए, विपर्यास के कारण 
श्रनात्मधर्मों में श्रात्मा की कल्पना होती है, ओर आत्म-आ्राह होता है | 

कोई सत्व, कोई आत्मा नहीं है | केवल हेतु-प्रत्यय से जनित धर्म है, स्कन्च, अयतन 
और धातु हैं। वात्सीपुत्रीय कहते हैं कि फिर आप बुद्ध को सर्बश्ञ केसे कहते हैं ?! केवल 
श्रात्मा, पुदूगल में सवंश्ता हो सकती है , क्योंकि चित्त-चैत्त सब धर्मों को नहीं जान सकते 
वह विपरिणामी है, वद कण-कण पर उत्पन्न और निदुद्ध होते रहते हैँ। वसुबन्धु इस आ्राक्षेप 
की गुरुता का अनुभव करते हैं और उत्तर देते हैं कि हम हस अर्थ में बुद्ध को सर्वश्ञ नहीं कहते 
कि वह एक दी काल में सब धमों को जानते हैं | बुद्ध शब्द से एक सन्तान-विशेष शापित होता 
दै। इस सन्तति का यह सामथ्य-विशेष है कि चित्त के श्रामोगमात्र से ही तत्काल उस अर्थ 
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का अविपरीत ज्ञान उत्नन्न होता है, जिसके संबन्ध में ज्ञान की इच्छा उदय हुई है। एक चित्त- 
क्षण सर्व श्ञान का सामथ्य नहीं रखता | अतः इस रन्तति को सर्वज्ञ कहते हैं। वात्सीपुत्रीय 
प्रश्न करते हैं कि यदि अ्रवक्तव्य पुदूगल नहीं ४, तो भगवान्‌ क्यों नहीं कहते कि जीव सर्वशः 
नहीं है, वह क्यों वहाग्रोत्र ( एक भिक्ु ) के प्रश्न करगे पर कि आत्मा है था नहीं, हाँ? या 
“न? में उत्तर नहीं देते । इस प्रश्न का उत्तर खयं भगवान्‌ ने दिया है। भगवान कहते हैं कि 
यह भिक्तु कदाचित्‌ इस विचार से कि जीव स्कन्च-सन्तान है, जीव के संबन्ध में प्रश्न करता है। 
यदि भगवान यह उत्तर देते हैँ कि जीव सर्वशः नहीं *, तो प्रश्न-कर्ता मिथ्यादष्टि में अनुपतित 
होता है; श्रोर यदि भगवान्‌ यह कहते हैं कि जीव ६, तो यह धर्मता को बाधित करता है. 
क्योंकि कोई धर्म न श्रात्मा है, न आत्मीय | दृष्टि से जो ऋत होता हैँ, उसको विचार कर और 
दूसरी ओर कुशल-कर्म का श्रंश देख कर बुद्ध धर्म की देशना उसी प्रकार करते हैं, जैसे व्याप्री 
अपने बच्चे को दाँत से पकड़ ले जाती है । यहाँ एक श्लोक उदाइत करते हैं--- 
देश्दंप्ट्रावा दं चापेक््य श्रृंश च कर्मणाम | 
देशयन्ति बुद्धा धम व्यात्रीपोतापद्याखत्‌ ॥ ( कुमारलात ) 

जैसे व्याप्री अपने बच्चे को ग्रति निष्ठुस्ता से दांतों से नहीं पकड़ती और न अति- 
शिथिलता रो दी; उसी प्रकार बुद्ध पूछे जाने पर कि आत्मा है या नहीं, विधेयात्मक या निषेधा- 
त्मक कोई उत्तर नहीं देते। जो ब्रात्मा के अस्तित्व में प्रतिपन्न है, वह दृष्टि-दंद्रा से विदीर्ण 
होता है, ओर जो संबृतिसत्‌ पुदूगल को नहीं मानता, वह कुशल कर्म का श्रंश करता है। 
आत्मवाद शाश्वतवाद है, ओर यर॒ सोचना कि आदत्मा नष्ट हो गयी है उच्छेदवाद है | तथा- 
गत इन दो शअ्रन्तों का परिदार कर मध्यमा-प्रतिपत्ति स धर्म की देशना करते हैं। इसके होने 
पर वह होता है" ** ' अविद्या के होने पर संस्कार होते हैं, क्योंकि कोई द्रव्य-सत्‌ जीव नहीं 
है, इसलिए बुद्ध नहीं कद्दत कि जीव भअ्रनन्य हे या अन्य । वह यह भी नहीं कहते कि जीव का 
वास्तव में अस्तित्व नहीं है, इस भय से कि कहीं ऐसा कहने से लोग यह न समभने लगे कि 
प्राशप्तिक जीव मी नदीं है । 

एक दूसरा प्रश्नकर्ता पूछुता है कि यदि पुदूगल का अस्तित्व नहीं है, तो संसार में 
स॑चरण कोन करता €ं ? वसुबन्धु उत्तर देते हैं कि यथार्थपक्ष बहुत सीधा है, यथा-जों अग्नि 
बन का दाह करती है उसके वियय में लोक में कहते हूँ कि यह संचरण करती है | यद्यपि वह 
अ्रम्नि के क्षण हैं तथापि ऐसा कहते हैं | क्योंकि इनकी एक सन्तान होती है। इसी प्रकार 
स्कन्ध-समुदाय निरन्तर नवीन होकर उपचार से सत्व की आख्या प्राप्त करता है, और तृष्णा का 
उपादान लेकर स्कन्ध-सन्तति संसार में संसरण करती है। वसुबन्धु एक दूसरी युक्ति देते हैं । यदि 
कोई आत्मा में प्रतिपन्न है तो इस आ्रात्म-दष्टि से उसमें श्रात्मीय-दृष्टि उत्पन्न होगी | इन दो 
दृश्टियों के होने से उसमें आत्म-स्नेह ओर अआत्मीय-स्नेह होगा। ऐसा होने से सत्काय-दृष्टि होगी। 
वह आत्म-स्नेह और शआरत्मीय-स्नेद् के बन्धनों से अबद्ध होगा और मोक्ष से श्रति दूर होगा । 

आत्मवादी यह प्रश्न करते हैं कि यदि आ्रात्मा का परमार्थत॥ अस्तिर्त॑ नहीं है तो 
चित्त, जो उत्न्न होते ही निरद्ध हो जाता है, बहुत पहले श्रनुभूत किए, गये विषय का स्मरण 
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केसे कर सकता है ? पूर्वानुभूत विषय के सदश विषय का यह प्रत्यभिज्ञान कैसे कर सकता है ! 
कैसे एक चित्त देखता है, और दूसरा स्मरण करता है! यदि आत्मा द्रव्य-सत्‌ नहीं है तो 
कौन स्मरण करता है, और कौन वस्तुओं का प्रत्यमिज्ञान करता है ! प्रथम यही श्रात्मा 
अनुभव करता है, पश्चात्‌ यही आत्मा स्मरण करता है। 


वसुबन्धु उत्तर देते हैं कि निश्रय ही हम यह नहीं कह सकते कि एक 
चित्त एक विषय को देखता है, और दूसरा चित्त उस विषय का स्मरण करता 
है; क्योंकि यह दोनों चित्त एक ही सन्‍्तान के हैं। हमारा कथन है कि एक 
अतीत चित्त विषय-विशेष को ग्रहण कर एक दूसरे चित्त अर्थात्‌ प्रश्युत्न्न चित्त का उत्माद 
करता है, जो इस विषय का स्मरण करता है। दूसरे शब्दों में स्मरण-चित्त,दर्शन-चित्त (अनुभव- 
चित्त ) से उत्तन्न होता है, जैसे--फल वीज से सन्तति-विपरिणाम की अन्तिम अवस्था के 
बल से उत्पन्न होता है। अन्त में स्मरण से ही प्रत्यभिज्ञान होता है| 


वसुबन्धु पुनःकहते हैं कि कतिण्य शानाय कहते हैं कि भाव को भविता की अपेक्षा है, 
जैसे-देवदत्त का गमन देवदत्त की अपेक्चा करता है। गमन भाव है,देवदत्त भविता है। इसी प्रकार 
विज्ञान और यक्तिचित्‌ भाव एक आश्रय की,विज्ञाता की; अपेक्षा करते हैं | वसुबन्धु इसका उत्तर 
इस प्रकार देते हैं.---वास्तव में देवदत्त का गमन शरीर-सन्तान का देशान्तरों में उत्पादमात्र ही 
है । कोई सोत्पाद हेतु अर्थात्‌ सन्‍्तान का प्र क्षण .गमन? कहलाता है | जैसे हम कहते हैं कि 
ज्वाला जाती है, उसी प्रकार देवदत्त कें गमन को कद्दते हैं कि देवदत्त जाता है। इसका श्रर्थ 
हे कि ज्वाला की रान्तान उत्पन्न होकर एक देश से दुसरे देश को जाती है। इसी प्रकार लोक 
में कहते हैं कि देवदत जानता है ( विजानाति )। क्योंकि यह समुद्राय जिसे देवदत् 
कहते हैं, विज्ञान का हेतु है, और लोक-श्यवद्वार का अनुवर्तन कर स्वयं आझ्रार्य इस भाषा का 
प्रयोग करते हैं । प्रदीप का गमन यह है : - अरचिक्षण की अब्युच्छिन्न सन्‍्तान में, जिसे विपर्य- 
यवश एक करके ग्रहण करते हैं, प्रदीप का उपचार होता है| जब इन समनन्तर छ्षणों में से 
एक, पूर्व जण से अन्यत्र, देशान्तर में उत्रद्ममान होता है, तो कहा जाता है कि प्रदीप जाता 
है। किन्तु अरलि-सन्तान से प्रथक्‌ और अन्य कोई गन्ता नहीं हे। जब्र एक चित्त-क्षण विपयान्तर 
में उस्द्यमान होता है, तब कहते हैं कि विज्ञान इस वियय को जानता है । यदि हम यह भी 
मान लें कि एक नित्य आत्मा श्रौर नित्य असंचारी मन का संयोग होता है; तथापि आप 
विशिष्ट संयोग का होना, जो विशिश्नित्त के लिए. आवश्यक है, कैसे सिद्ध कर सकते हैं ; 
क्या आप यह कहेंगे कि यह विशिश्ता बुद्धि-विशेष के कारण होती है, जो आत्मा का गुण 
दें ! किन्तु बुद्धि में मी वही कठिनाई है, जो मन में है | जब आत्मा विशिष्ट हैं, तब बुद्धि कैसे 
विशिष्ट होगी ! क्या श्राप कहेंगे कि संस्कार-विशेष से श्रात्मा और मन का संयोग-विशेष हौता 
है, और इस विशेष से बुद्धि-विशेप होता है ! इस पक्ष में झ्रत्मा निष्प्रयोजनीय दो जाता है । 
आप यह क्यों नहीं कहते कि संस्कार-विशेषापेज्ञ चित्त से टी चित्त-विशेष होता है। नित्तोत्याद 
में ग्रात्मा का सामर्थ्य नहीं है, और यह कहना कि आत्मा से चित्त प्रवृत्त होते हैं, एक कुदक- 


दाद अध्याय २४७ 


वैध के समान आचरण करना है, जो मंत्रों से ओपधि को अ्रभिमन्त्रित करता है। फट! 
लाहा ! मन्त्रों का उच्चारण करता है, यद्यपि श्रौपध में रोग के उपशम का पामर्थ्य है । 

सांख्य का श्राक्षेप है कि यदि अपर-विज्ञान प्‌र्व-विज्ञान से उत्तन्न होता है.आत्मा से नहीं 
तो अपर-विज्ञान पूव-विज्ञान के सहश नित्य क्यों नहीं होता, जैसे--अंकुर-काण्ड-पत्रादि का होता 
है १ पहले प्रश्न का उत्तर यह है ;--क्योंकि जो हेतु-प्रत्यय-जनित ( संस्कृत ) है, उसका लक्षण 
श्रन्ययात्न ( स्थित्यन्यथात्व ) है । 'संस्कृत' का ऐसा स्वभाव हे कि उनकी सन्‍्तान में अपर 
पूवें से भिन्न होगा | यदि इसके विपरीत होता तो ध्यान समाहित योगी का स्वयं व्युत्यान नहीं 
होता | क्योंकि काय और चित्त की उत्तत्ति नित्य सदश होती, और सन्तान के उत्तरोत्तर क्षण 
श्रनन्य होते । दूसरी कठिनाई के सम्बन्ध में यद कहना हैं कि चित्तों के उत्ताद का क्रम भी 
नित्य है | यदि किसी चित्त को किसी दूसरे चित्त के अ्रनन्तर टत्यन्न होना है,.तो वह उस चित्त 
के अनन्तर उत्पन्न होगा । दूसरी ओर कुछ चित्तों मं झांशिक सादृश्य होता हे, जिसके कारण 
वह अपने गोत्र के विशेष-लक्षणवश एक दूसरे के अनन्तर उतन्न होते हैं। जिस चित्त का 
इन चित्तों में से जो गोत्र श्रर्थात्‌ बीज होगा, उसके श्रनुसार यह दूसरा चित्त होगा, अन्यथा 
जब सच्श जीन नहीं होगा तब नहीं होगा | पुनश्र: विविध हेतुवश एक चित्त के अ्रनन्तर 
विविध चित्त पर्याय से उत्पन्न हो सकते हँ| इन सब्र चित्तों में जो बहुतर” हँ--जो अतीत के 
प्रवाह में रह चुके हैँ, जो 'पदुतर” हँ--जो उत्ताद्य चित्त के आ्रासन्नतरः हैं; वह पहले उत्नन्न 
होते हैं, क्योंकि इन चित्तों से चित्त-सन्तान प्रत्लल रूप से वासित होती है। 

वसुबन्धु पुनः कहते हैं कि यदि आपका यही मत है कि आत्मा लित्तों का आश्रय है,तो हम 
अ्राप से उदाहरण देकर इस आश्रय-आश्रित संबन्ध का विवेचन करने के लिये कहते हैं। चित्त 
( जिसे संस्कार प्रभावित करते हैं) चित्र या बदर-फल नहीं है, जिसे श्रात्मा का आधार 
चाहिये; जैसे भित्ति चित्र का आधार है या भाजन बदर-फल का आधार है | वस्तुतः एक 
पक्त में ( श्रात्मय और चित्त-संस्कार के बीच ) प्रतिघातित् स्वीकार करना पड़ेगा और दूसरे 
पक्त में चित्र और बदर-फल का, मित्ति और भाजन का (ृरथग्‌-देशत्व होगा | आप कहते हैं 
कि यथा एथिवी, गन्ध, रूप, रस, स्प्र-व्य का आश्रय है; उसी प्रकार आत्मा चित्त-संस्कार का 
आश्रय है | हम इस उदाहरण पर प्रसन्न हैं, क्‍योंकि यह श्रात्मा के अभाव को सिद्ध करता है। 
यथा गन्धादि से अ्न्यत्र प्रथिवी की उपलब्धि नहीं होती, जिसे लोक में प्रृथिबीः कहते हैं; 
वह रूपादि का समुदाय मात्र हें। उसी प्रकार चित्त-संस्कारा से श्रन्य आत्मा नहीं है। 
पृथिवी गन्धादि से अन्य है यह कोन निर्धारित कर सकता है ! किन्तु यदि गन्धादि से श्रन्य 
पृथिवी है तो यह व्यपदेश केसे दोता है, कि यह गन्धादि 'थित्री के हैं। विशेषण के लिए 
पृथिदी का गनन्‍्ध, प्रथिव्री का रस ऐसा कहते हैं। दूसरे शब्दों में--इससे यह सूचित किया 
जाता है कि श्रमुक गन्ध-रस आदि की शथिवी अ्राख्या है. यह वह गन्ध, रस आदि नहीं है 
जिनकी अप? शाख्या हे | यथा लोक मे जब किसी वस्तु को का४उ-प्रतिमा का शरीर कहते हैं 
तो इससे यह सूचित किया जाता है कि यह वस्तु काष्ठ को है, मुण्मय नहीं है । 

बसुबन्धु पूछते हैं कि यदि आत्मा सैस्कार-विशेष की अपेक्षा कर चित्त को उत्ताद करता है 
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तो यह सब चित्तों का युगपत्‌ उत्पाद क्‍यों नहीं करता ? वैशेषिक उत्तर देते हैं;--क्योंकि बलिष्ठ 
संस्कार-विशेष श्रन्य दुबल संस्कार-विशेषों की फलोलत्ति में प्रतिबन्धक है,और यदि बलिए संस्कार 
नित्य फल नहीं देता तो इसका कारण वही है, जो आ्रापने चित्त से सनन्‍्तान में आहित वासना के 
विवेचन में दिया है| हमारा मत है कि संस्कार नित्य नहीं हैं, ओर उनका अन्यथाल होता है | 
वसुब्धु कहते हैँ कि उस अ्रवस्था में आत्मा निरथर्थक होगा, संस्कारों के बल-विशेष से चित्त-विशेष 
उत्पन्न होंगे, क्योंकि आपके संस्कार ओर हमारी वासना के स्वभाव में कोई अन्तर नहीं है । 
वैशेषिक कहता है कि स्मृति-संस्कारादि गुण पदार्थ हैं; इन गुण पदाथों' का आश्रय कोई न 
कोई द्रव्य होना चाहिये, ओर प्रथिवी आ्रादि नौ द्वव्यों में ऐसा आत्मा ही हो सकता है, क्योंकि 
यह श्रग्राह्म है कि स्मृति तथा श्रन्य चैतलिक गुणों का आश्रय चेतन आत्मा के अतिरिक्त 
कोई दूसरा द्रव्य हो । किन्तु द्रव्य-गुण का सिद्धान्त सिद्ध नहीं हे। बौद्ध इससे सहमत नहीं हैँ 
कि स्मृति-संस्कारादि गुण पदार्थ हैं, द्रव्य नहीं है। उनका मत है कि यत्किचित्‌ विद्यमान है 
वह सब द्रव्य? है | वैशेषिक पुन॥ कहते हैँ कि यदि वास्तव में ग्रात्मा का अस्तित्न नहीं है तो 
कर्मफल क्या है ! बौद्ध कहते हैं कि पुदूगल का सुख दुःख का अनुभव ही कमफल है । 
वैशेषिक पूछते है कि आप पुदगल से वया समभते है ? वोद्ध कहते हे कि जब हम अहम! 
कहते हैं तब हमारा ग्राशय 'पुदुगल? से होता है। यह अहम? अहंकार का विपय है। 
वैशेषिक पूछते हैं कि फिर कर्म का कर्ती कौन है; फल का उपभोग करने वाला कोन है | 
और उत्तर देते है कि कर्ता, उपभोक्ता आत्मा हे। बौद्ध कहते है कि जिसे किसी कम का 
कर्ता कहते हैं, वह उसके सब कारणों में उस कर्म का प्रधान कारण है। काय-कर्म की उत्पत्ति 
का प्रधान कारण वास्तव में क्‍या है ? स्मृतिकर्म के लिए छुन्द काम करने की अभिलापा 
उत्पन्न करती है, छुन्द से वितर्क उत्पन्न द्ोता है, वितर्क से प्रयत्न प्रवृत्त होता है, इससे वायु 
उत्पन्न होती है, वायु से काय-कर्म-ह्दोता द। एस प्रद्धिया में वैशेषिकों की आत्मा का क्या कारित्र 
है यह आत्मा काय-कर्म का कर्ता निश्वर टी नहीं है। इसी प्रकार वाचिक तथा मानसिक 
कर्म को भी समभना चाहिये | 

यद्यपि वसुबन्धु थ्रात्मा के दस्तु-सत्‌ होने का प्रतिषेघ करते हैं, तथापि बौद्ध-धर्म में 
प्रायः अनिश्चितता देखी जाती दे | लोक की शाश्वतता के प्रश्न को ले लीजिए.,, इस प्रश्न के 
संबन्ध में मगवान्‌ ने चार बातों का व्याकरण नहीं किया है। यदि प्रश्नकर्ता लोक से आत्मा का 
ग्रहण करता है तो, प्रश्न की भत॒ुप्कोयि अयथार्थ हो जाती हैँ, क्योंकि आत्मा का अस्तित्व 
परमाथंतः नहीं है| यदि वह लोक से संसार का ग्रहण करता है,तो भी चतुष्कोटि श्रयथार्थ है । 
यदि संसार नित्य है तो मनुष्य निर्वाण की प्राप्ति नहीं कर सकता; यदि यह नित्य नहीं है तो 
सब आकस्मिक निरोध से-प्रयन से नहीं, निर्वाशु का लाभ करेंगे। यदि यह नत्य 
आर अनित्य दोनों है, तो कुछ निर्वाण थ्राप्त नहीं करेंगे और अन्य अकस्मात्‌ प्राप्त करेंगे । 
यह कहना कि लोक संसार के श्र्थ में न शाश्वत है, न अ्रशाश्वत, यद्द कहने के बराबर है 
कि जीव निर्वाण की प्रासि नहीं करते हैं और करते भी हैं। यह विरोधोक्ति है। वस्तुतः निर्वाण 
मार्ग द्वारा पाया जा सकता है | इसलिए कोई निश्चित उत्तर स्वीकार नहीं किया जा सकता | 
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श्रन्त में वसुबन्धु परीक्षा करते हैं कि बीज से फल की उत्त्ति कैसे होती है | लोक में 
कहते हैं कि फल बीज से उत्तन्न होता है, किन्तु इस उक्ति का यह अर्थ नहीं होता कि फल 
निरुद्ध-बीज से उत्पन्न होता है, या फल बीज के अ्नन्तर अ्रथीत्‌ विनश्यमान-तीज से उल्नन्न 
होता है। वास्तव में बीज-सन्तान के परिणाम के श्रतिप्रकृष् -क्षण से फल की उत्पत्ति है । 
बीज उत्तरोत्तर अंकुर, कांड, पत्र का उत्मादन करता है, श्रौर अनन्त में पुष्प का; जिससे फल का 
प्रादुभीव होता हैँ । यदि कोई यह कद्वता है कि चीज से फल की उत्मत्ति होती है, तो इसका 
कारण यह है कि बीज ( मध्यवर्तियों की ) परंपरा से पुष्प में फलोलादन का सामर्थ्य श्राहित 
करता है | यदि बीज फलोत्यादन के सामर्थ्य का---जो पुष्प में पाया जाता है, पूव॑ हेतु न होता 
तो पुष्प बीज के सहश फल उत्पन्न न करता । इसी प्रकार कहा जाता है कि फल कर्म-जनित 
है, किन्तु यह विनष्ट कर्म से उत्न्न नहीं होता, यह कम के अ्रनन्तर उत्पन्न नहीं होता; यह 
कर्म-समुत्यित सन्‍्तान के परिणाम के अतिप्रकृष्ट क्षण से उत्पन्न होता है| सनन्‍्तान से हमारा 
श्रमिप्राय रूपी और अरूपी स्कन्धों से है, जो अविच्छिन्न रूप से एक सन्तान में उत्तरोत्तर 
प्रवर्तमान होते हैं, और जिस सन्तान का पूर्व हेतु कर्म है। इस सन्तान के निरन्तर क्षण हैं; 
इसलिए सन्द।न का परिणाम, अन्यथात्व होता है। इस परिणाम का अन्य क्षण एक विशेष 
या प्रकृष्ट सामथ्य रखता है। यह सामथ्य फल का तत्काल उत्पादन करता है | इस कारण यहद्द 
च्ण अन्य क्षणों से विशिष्ट है। इसलिए इसे “विशेष? अ्रर्थात्‌ परिणाम का प्रकर्पपय॑न्त प्राप्त 
क्षण कहते हैं। 
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जीवलोक और भाजनलोक ( विश्व ) की विचित्रता ईश्वर कृत नहीं है | कोई ईश्वर 
नहीं है, जिसने बुद्धिपूवक इसकी रचना की हो। लोक-वैचित्य कमंज है | यह सत्वों के कम 
से उत्पन्न होता है। कम दो प्रकार के हैँ--चेतना और चेतयित्वा | चेतना मानस कम है । 
चेतना से जो उत्पन्न होता है, श्रर्थात्‌ चेतयित्वा-कर्म चेतनाकृत है। चेतयित्वा कर्म दो 
हैं--कायिक और वानचिक । इन तीन प्रकार के कर्मों की सिद्धि थ्राश्रय, स्वमाव और समुत्यान 
इन तीन कारणों से होती है | यदि हम आश्रय का विचार करते हैं, तो एक ही कर्म ठहरता 
है, क्योंकि सत्र कर्म काय पर आश्रित हैं। यदि हम स््रभात्र का विचार करते हैं, तो वाकू-कम 
ही एक कर्म है, श्रन्य दो का कर्मत्व नहीं है, क्योंकि काय, वाकू ओर मन इन तीन में से केवल 
वाक्‌ स्वमावतः कर्म है | यदि हम समुत्थान का विचार करते हैं, तो केवल मनस कम है 
क्योंकि सब कर्मों का समुत्थान ( श्रारम्भ ) मन से है। 

सब कम “उपचित? ( संचितकर्म, क्रियमाणानि कर्माणि, आरब्चफलानि कर्माण ) 
नहीं होते, श्र्थात्‌ फल देना आरम नहीं करते । 'झत? कम ओर “उपचित? कर्म में भेद है । 
“पचित? कम की व्याख्या अ्रमिधर्मकोश [४,१२० ] में दी है। वही कर्म उपचित होता 
है, जो स्वेच्छा से या बुद्धिपूवक ( संनिन्त्य ) किया जाता है। अबुद्धिपर्यक कर्म, बुद्धिप्वंक 
सहसाकृत कम, या वह कम जो भ्रान्तिवश किया जाता है, उपनित नहीं होता। माध्याक्षेप से 
अभ्यासवश जो मपावाद का अनुष्ठान होता है, वह अ्रकुशल-कर्म है, किन्तु वह उपचित 
नहीं होता । जो भश्रान्तिवश अपने पिता का वध करता है, वद उपलित कर्म नहीं करता |. 
जो कर्म अ्समाप्त रहता है, वह उपनचित नहीं होता | कोई एक वृश्नरित से दुगति को _ 
प्राप्त होता है, कोई दो से, कोई तीन से; कोई एक कर्मपथ से, कोई दो से, **'****' कोई 
दश से | यदि जिस प्रमाण से दुगति की प्राप्ति होती है, बह प्रमाण असमाप्त रहता है, तो 
कृत? कम “उपचित? नहीं होता; समाप्त होने पर ही उपनित होता है | कर्म करने के उपरान्त 
यदि अनुताप होता है, तो कृत कर्म 'उपजितः नहीं दहोता। पाप के झआाविष्कृद करने से पाप 
की मात्रा का तनुत्व या परित्षय होता है। पाप कर्म का प्रतिपत्ष होने से कृत कर्म 'उपचितः 
नहीं होता । पाप-विरति का ब्रत लेने से, शुभ का अभ्यास करने से, झाश्रय-तल से, श्रर्थात्‌ 
बुद्धादि की शरण में जाने से, पाप कर्म 'उपचित' नहीं होता । 

जत्र कम अशुभ है, और उसका श्रकुशल परिवार है, तभी कर्म 'उपचित? होता है। 
जो कर्म विपाक-दान में नियत है, वह उपचित होता है; छो श्रनियत है, वह “उपचित” नहीं 
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होता | वस्तुतः (पृष्ठ! से ही कम की परिसम्राप्ति होती है। कर्म की गुरुता प्रयोग, मौलकर्म 
और प्रृष्ठ की गुरुता पर निर्भर करती है । 


शुद्ध मानसिक-कम्म 

हम ऊपर कह चुके हैं कि कम दो प्रकार का ह:--चेतना और चेतयित्वा कर्म । 
चेतना मानस कर्म है। काय्रिक-दाचिक कर्म के बिना ही मानस कम अपने अभीष्ट 
की प्राप्ति कर सकता हूँ | दस्दकारण्यादि की कथा हैं, कि ऋणियों के मनःप्रदोप से वह निर्जन 
हो गये, उनके कोप से दण्डकादि शूत्य हों गय, और महाजन का व्यापाद हुआ | यह मानस 
कम की गुरुता को सिद्ध करता हैं | अतः भगवान्‌ कहते हैं कि तीन दण्डों ( कायदण्ड 
वागदण्ड, मनोदणढ; दसइ-ऊर्म ) में मनोदरड महासावब्य है, और राब॑ सावच्यों में ( पार्षों में ) 
मिथ्याहशि सर्व पापिष्ट ह । ऋड्धिमान्‌ श्रमण या ब्राह्मण की चेतना का बढ़ा साम्थ्य है। 

मैत्री-भातवना भी एक चेतना हू या चतना-सन्तात हैं। मैत्री-मावना में कोई प्रतिग्राहक 
नहीं हे | परानुग्रह नहीं होता, तथापि मैत्री-जित्त के बन्न से ही उसके लिए पुण्य का उत्पाद 
होता है | १4 दिल में रुचि का होना ही मानस-कम है । 

इसी प्रकार भगवदंशना को श्रवण कर, कि सर्व दुःख हैं, में उसमें श्रद्धा उत्नन्न करता 
है, मैं उसमें अभिनित्रष्ट होता हूँ । अन्त में मेरों इस देशना में रुचि होती हैं, और में इस 
दुःख-सत्य का साज्ञात्कार करता हूँ। वद सब चतनाख्य कम हैं। 
काय-कर्म धाक-कर्म 

ऋषियों की शुद्ध चेतना से ही फल होता है। किन्तु सामान्यतः फल प्राप्ति के लिए 
चेतन को काय और वाक का समुत्यान करना द्ोता है | 

शत्रु के प्राणातिपात की चतना ओ्रौर शत्रु का प्राणातिपात 'क नहीं हूँ | प्राणातिपात 
एक चेष्टा-विशेत है, काय-सन्निवेश |विशेप हैँ. जिससे जीब के जीवग का अपहरण होता है | 
यदि मैं शत्रु का बच करता हूँ, तो में उसका अ्रधिक अपकार करता हूँ, यदि में केवल उसका 
उपघात करता हूँ, तो कम अ्पकार करता हू । मेर ढूंप का भाव प्राणातिपात से दृढ़ और सबल 
दोता है। मानसिक पूजा ओर भक्ति से मेरी नित्त-सन्तति वासित होती है | किन्तु यदि मेरी 
भक्ति सक्रिय हो तो मेन पुण्य अधिक हो | जो अप्रतिड्ठित देश मं बुद्ध' का शारीर स्तूप 
प्रतिष्ठित करता है, जो चातुर्दिश मिक्त-संब को आराम-विहार प्रदान करता है, जो भिन्न संघ 
का प्रतिसंधान करता है, वद ब्राह्म-पुरय का प्रसत करता हैं। अतः काय-विज्ञम्ति ओर बाग- 
विज्ञप्ति का सामथ्य चेतना से पृथक है । 
कर्म की परिपूर्णता, समाप्तता ( परिपूरि ) 

चेतना क्षणिक है। किन्तु पोनःपुन्येन अभ्यासवरा कायवाखिज्ञप्ति का समुत्थान 
करने से इसकी गुरुता होती हे। अ्रन्य शब्दों म॑ बहु-चेतना-वश कम की गुरुता होती है। 
ग्रत: परिसमाप्त श्रोर ्रसमाप्त कर्म में विशेत करना चाहिये । “ 

कर्म की परिपूर्णता के लिये निम्नलिखित चार बातो की आवश्यकता है --- 
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प्रथोग--अर्थात्‌ यह आशय कि मैं इस इस कर्म को करूँगा ( यह शुद्ध चेतना 
है। मूत्र इसे चेतना-कर्म कहता है । यहाँ चेतना ही कम है )। 

मौल प्रयोग--तदनन्तर पूर्व कृत संकल्प के अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद 
होता है। काय के संचालन या वाग-ध्वनि के निभ्तरण के लिए यह चेतना होती है। इस 
चेतनावश वह प्रयोग करता है। यथा--एक पुरुष पशु के मारने की इच्छा से अपने शयन से 
उठता है, रजत लेता है, आपण को जाता है, पशु की परीक्षा करता है, पशु का क्रय करता है 
उसे ले जाता है, घसीय्ता है, उसे अपने स्थान पर लाता है, उसके साथ दुव्यवहार करता है | 
वह शस्त्र लेकर पश्यु पर एक बार, दो बार प्रहार करता है | जत्र तक कि वह उसको मार नहीं 
डालता तब तक वध ( प्राणातिपात ) का प्रयोग रहता है । 

मौल कर्मंपथ--जिस प्रहार में यह पशु का वध करता है, श्रर्थात्‌ जिस क्षण में पशु 
मृत होता है, “उस क्षण की जो विज्ञप्ति ( काय-कर्म ), और उस विज्ञप्ति के साथ उत्तन्न जो 
अविशप्ति होती है, वह 'मौल कर्मपथः है। विज्ञप्ति से संमूत शुभ-अशुभ रूप अविशप्ति! है। 
सौत्रान्तिकों का कहना है कि जन्र वध के लिए, नियुक्त पुरुष वध करता है, तब यह न्याय है कि 
प्रयोक्ता की चित्त-सन्तति में एक सूद्रम परिणाम-विशेष होता है, जिसके प्रभाव से यह सन्तति 
भविष्य में फल की श्रभिनिष्पत्ति करती है| दो कारणों से वह प्राणातिपात के पाप से स्पष्ट 
होता है--प्रयोगतः और प्रयोग के फलपरिपूरितः । 

पृष्ध-त्रध से उत्पन्न अनन्तर के अ्विज्ञप्ति-क्षण (पृष्ठ होते हैं. विज्ञप्ति-त्ण की 
सन्‍्तति भी (ृष्ठः होतीं है। यथा पशु के चर्म का अपनयन करना, उसे धोना, तौलना 
बेचना, पकाना, खाना, अपना अनुक्रीतन करना | 

प्रयोग? पूर्व कृत संकल्य और उसके अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद हैँ। यह 
स्वयं दूसरों का अपकारक है। वधिक पश्लु का वध करने के पूर्व उसको पीड़ा पहुँचाता है | 
प्रयोग? प्रायः गरिष्ठ अवद्य से परिपरर्ण होता है | यथा--एक पुरुष काम-मिथ्याचार की दृष्टि से 
स्तेय ( अदत्तादान ) या वध करता है । 

पृष्ठ! मौल कर्मपथ का अनुवर्तन करता है। इसका महच्त हैं। याद में हत शत्रु के 
विरुद्ध भी द्वंप करूँ तो में द्वंपभाव की श॒रद्धि करता हूँ। जब 'प्रृष्य! का सवंथा श्रभाव रहता है, 
तब मोल कर्म का स्वभाव बदलता है| यदि में दान देकर पश्चात्ताप करू, तो मेरे दान के पुस्थ- 
परिमाण में कर्मी होती है । 
प्रयोग भोर मोत्न-कर्म 

प्राणातिपात कर्मपथ के लिए मृत्यु होना आवश्यक हैँ | यदि मैं वध की इच्छा से किसी 
पशु का उपघात करता हूं किन्तु वह मृत नहीं होता, तो प्राणातिपात नहीं है॥ जिस प्रद्यार से 
तत्काल या पश्चात्‌ मृत्यु होती है, वह प्रह्यार प्राणातिपात के प्रयोग में संमिलित दे । 
जिस क्षण में पशु मृत होता है, उस क्षण की जो विज्ञप्ति और उस विज्ञप्ति के साथ उत्पन्न 
जो अविशज्वप्ति होता है, वह मोल कर्-पिथ है| अतः यदि में इस प्रकार प्रद्यर करूँ, जिसमें 
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पशु की मृत्यु हो जाय, श्रोर यदि उसकी मृत्यु तक्ताल न हो, और मैं उस पशु की मृत्यु के पहले 
ही मृत हो जाऊँ, तो मैं प्राणातिपात के प्रयोग से 'स्॒प्ट” होकर म्रत होता हूँ, किन्तु प्राणाति- 
पात के मौल कर्म-पथ से 'स्पृष्टः नहीं दोता। क्योंकि जिस क्षण में मोल-कर्म सम्पन्न होता 
है, उस क्षण में में अन्य होता हूँ। मैं अ्रत्र वद आश्रय नहीं हूँ, जिसने प्रयोग संपन्न 
किया है। 
प्राणातिपात की आज्ञापन-विशप्ति 

प्राणातिपात की आज्ञा प्राणातिपात नहीं है । प्राणातिपात तभी है, जब आशा का 
अनुसरण हो, ओर यह रसी कण में है, जिस छाण में थ्राज्ञा के अनुसार कार्य होता है। 
एक भिक्तु दूसरे मिक्तु से अमुक का वध करने के लिए कद्दता है। वद श्रपराध करता है, दूसरा 
भिक्तु श्रमुक का वध करता है| उस समय दोनों भिन्नु एक गुरू पाप के दोषी होते हैं। इससे 
उनकी मिक्चुता नष्ट होती है। यदि द्वितीय मिन्नु को संज्ञा-विश्रम होता है, ओर वह अन्य का 
वध करता है तो उस शअ्रव्स्था में प्रथम का एक अपूव अपराध होता है, द्वितीय का गुरु पाप 
होता है । यदि द्वितीय भिक्तु दूसरे का वध यद जान कर करता है, कि यह अन्य है, तो प्रथम 
का उत्तरदायिल नहां हैं | 
पुण्य-सेत्र 

उपकार ओर गुण के कारण क्षेत्र विशिष्ट होता है, यथा-माता को दिया 
दान विशिष्ट होता हूँ; यथा-शीलबान्‌ को दान देकर शतसहस्॒ विपाक होता है । सब दानों में 
मुक्त का मुक्त को दिया दान श्रेठ)ठ हैँ | इस प्रकार कर्मों की लघ॒ता और गुरुता जानने के लिए 
क्षेत्र का भी विचार रखना होता है | पितृ-मातृ-बध आनमन्‍्तय कर्म है। आनन्तर्य का दोषी 
इस जन्म के अ्नन्तर ही नरक में जन्म लता हैं | यह 'आ्रानन्‍्त्य” इसलिए कहलाते हैं, क्योंकि 
इनका फल शअ्ननन्तर हीं उत्पन्न होता है । किसी भिक्तु को दान देन। पुण्य है पर किसी अहंत्‌ 
को दिया गया दान महत्‌-पुर्य का प्रसव करता हैं | श्रहतू-वध आनन्तय कर्म है । 

गुण के कारण विशष्ट आय पुण्य-अपुण्य के क्षेत्र हैं। इनके प्रति किया हुआ शुभ या 
श्रशुभ महत्पुण्य या मह॒त्‌ अ्रपुण्य का प्रसव करता हैँ । 

यदि में यज्ञदत्त ( जो आय॑ नहों हैं ) का वध करने की इच्छा से श्राय देवदत्त की 
हता करता हूँ तो भे आये के वध का आपन्न नहों हूँ, क्योंकि आश्रय के विषय में संज्ञा- 
विश्रम है। किन्तु यांद में बुद्धूयूवंक, बिना श्रम के, थ्रार्य देवदत्त का वध करूँ, तो में आय॑ 
के प्राणातिपात का आपनन हूँ; यद्यपि मुझको आरयता का ज्ञान न हो । 

यदि मैं एक भिन्तु को, जो वस्तुतः श्रार्य है, सामान्य मिक्तु समक कर दान दूँ तो मैं 
श्रमित पुण्य का भाग। हूँगा । इसके विपरांत जो भछु अपने ने छोटे भिदछु का, जिसके 
अर्दत्‌-गुण को वह उपेक्षा करता है; पराभव करता हैं, वह पाँच सौ बार दास होकर जन्म 
लेता है 

इसीलिए आये अरणा-समाधि ( कोश, ७,३६ ) का श्रभ्यास करते हें'। जिनमें 
उसके दर्शन से किसी में क्लेश को उन्पत्ति न दो, जिप्में उनके लिए, करती में राग-द्ेष- 


२५४ बोड-धम-ट्शेन 


मानादि उत्पन्न न हों। वह जानते हैं कि वह अनुत्तर पुण्य-क्षेत्र हैं। उनको भय है कि 
कहीं दूसरे उनको देखकर उनके विष्य में क्लेश न उत्पन्न करें ( जो विशेष कर उनको दह्वानि 
पहुंचावे ) | उनकी श्ररणा-समाधि का यह सामथ्य है कि दूसरों में क्लोश उत्पन्न नहीं होता । 
अविशप्ति-कर्म 

ऊपर हम कह चुके हैं कि विज्ञप्ति से संभूत कुशल-अ्रकुशल रूप 'अ्विश्ति? है | यहाँ 
हम अ्रविज्ञप्ति की ध्याख्या करेंगे। 


“विज्ञप्ति! वह है जो काय द्वारा या वाक्‌ द्वारा चित्त की अ्रभिव्यक्त को 'ज्ञापितः करती 
है । प्रायातिपात-विरति का समादान ( ग्रहण ) जिस वाक्य से दोता है, वह वाग्बिशप्ति है । 
प्राणातिपात की आज्ञा, अर्थात्‌ अमुक का वध करो? वाग्विशप्ति है। काय का प्रत्येक कर्म काय- 
विज्वप्ति है । 


जो प्राणातिपात की आज्ञा देता है, वह वामिजञप्ति का श्रापन्न है। जिस क्षण में बधिक 
वध करता है, वह काय-विज्ञप्ति का आपन्न होता है | किन्तु हम कह चुके हैं कि प्राणातिपात की 
आशा देनेवाला उस क्षण में वध नामक का्य्रिक-विज्ञति का आपन्न होता है, जिस क्षण में 
उसकी आज्ञा का अ्रनुवतन कर वध होता है| उस क्षण में वह किस प्रकार का कर्म करता है | 
उस समय वह अन्य कार्य में ब्याउत होता है। कदाचित्‌ वह अपनी श्राज्ञा को भी भूल गया 
है | वह उस समय पाप-चित्त से संप्रयुक्त नहीं है| श्रतः यह स्त्रीकार करना पड़ेगा कि वध के 
छुण म आशा दूत वाल मे अविशज्ञात्त कम को उर्पात्त होती हैं। यह कम कुछ 'ज्ञापितः नहीं 
करता, तथाप यह विज्ञप्ति के समान वस्तुसत्‌ हैँ | यह अविज्ञप्ति कायिक-अविश्ञत्ति कहलाती है । 
यद्याप यह वागशप्ति ( प्राणातिपत का आश्ञापन-विज्ञप्ति ) से संभूत होती है, क्योंकि यह 
काय-विश्ञाप्त ( बध-फर्म ) के. चुण म॑ उल्न्न होती है | 


जिस सल् ने प्रातिमोक्ष-संबर' का समादान किया है, वह निःसन्देह अ्रन्य से भिन्न 
है। जिस मिछु ने प्राणातिपात-बिरति का समादान किया है, वह उससे कहीं श्रेष्ठ है 
जो सुअब्सर न पाने के कारण प्राणातिपात से विरत है, किन्तु जो अवसर पाने पर 
थे करगा। निद्रा की अवस्था में भी भिक्तु, भिकछ्ु ही रहता है । अतः हमको 
स्वीकार करना पड़ता हैँ किम प्राणातिपात से विरत होता हूँ? यह वाग्विज्प्ति 
एक श्रांवशांस का उत्पाद करती हूँ। यद्द विशष्ति के सहश दूसर को कुछ विज्ञापित 
नहीं करता | इसका अ्नुबन्ध हूं | निद्रा मं, असंज्ि-समापत्ति ओर निरोध-समापत्ति में, यहाँ तक 
विज्चिप्त-चत्त मे भी, इसका वृद्धि होती रहती हैँ । यह एक सेतु है जो दौ:शील्य का प्रति- 


'ब_>-- 
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॥. 'संवर' 'विरति' को कद्दते हैं । संवर वह हे, जो दं।ःशील्य-प्रबन्ध का संवरण करता है | 
प्रातिमोक्ष-संवर इस लोक के सत्वों के शील को कहते हैं। यह आठ प्रकार का है-- 
भिक्षु, भिक्षुणी, आरमणेर, श्रामणेरिका, उपासक, उपासिका, शिक्षमाण और उपक्सथ 


का संघर । 


ग्रयोद॒ुद अध्याय र्ष७ 


बन्धक है | इसी प्रकार जिसका व्यवसाय वध करना है, वह सदा प्राणातिपात का अविशप्ति-कम 
करता रद्दता है । 


भिन्तु की श्रविशष्ति सँवर' है, बधिक की अविश्ञप्ति अ्रसंवरः है। ब्रत-समादान से 
(छंबरः का ग्रहण होता है। प्राणातिपात की जीविका होने से श्रसंतर का ग्रहण होता है। अथवा 
यदि कोई 'असंवरस्थः के कुल में जन्म लेता है, या यदि प्रथम बार पापकर्म करता है तब असंवर 
का ग्रहण होता है। इसके लिए कोई विधिपूवक असंबर का ग्रहण नहीं करता । सदा पाप- 
क्रिया के अ्रभिप्राय से कर्म करने से श्रसंवर का लाभ होता हैं । 


क्या कोई बिना कायिक था वाचिक कर्म के, बिना किसी प्रकार का विज्ञापन किये 
मृषावादावद्य से स्वृष्ट दो सकता हें! हां, भिन्नु मिन्तु-पोप्य ( उपवार ) में वृष्णीभाव से 
पावादी होता हं। वस्तुतः भिन्तु-पोपध में विनयघर प्रश्न करता दँ--“क्या आप परि- 
शुद्ध हैं १” यदि भिकु की कोई श्रार्पत्त ( दोष ) है, और वह उसे आविष्कृत नहीं करता 
आर तृष्णीमाव से अधिवरासना ( अनुमोदन ) करता हैँ, तो वह मृयावादी होता है। 
किन्तु भिद्ु कप वाकू से पराक्रम ( श्राक्रमण, मारण ) नहीं करता, इसलिए विज्ञप्ति नहीं 
ओर कायाबचरी अविश्ञाप्त वहाँ नहीं हो सकती जदां विश्ञप्ति का श्रभाव है | इसका 
समाधान होना चादिए 


संघमद्र समाधान करते हैं| वह कहते हैं हि अपरिशुद्ध भिन्तुसंघ में प्रवेश करता 

बैठता है, अपना ईर्यापथ कल्पित करता हें। यह उसकी पूव विशप्ति हें। यह कायिक- 

विज्ञप्ति मृपावाद की वाक्‌-अश्रविशष्ति का उत्पाद उस क्षुणु मं करती है, जिस क्षुण में वह उस 
स्थान पर खड़टा होता हैँ । 


केवल चेतना ( श्राशय ) ओर कर्म ही सकल कम नहीं हैँ। कर्म के परिणाम का भी 
विचार करना होगा । इससे एक अ्रयू्व कर्म, एक अ्रविज्ञप्ति होती है । 


अतः दान का पुण्य दो प्रकार का है ई+--वह पुण्य जो त्यागमात्र से ही प्रसूत होता 
है ( त्यागान्वय-पुण्य ), और वह पुण्य जो प्रतिग्रहीता द्वारा दान-वस्तु के परिभोग से संभूत 
होता है ( परिमोगास्रय-पुए्य ) | एक सत्व भिक्तु को दान देता है। चादे वह भिक्तु उस दान- 
वस्तु का परिमोग न करे, चाहे वह दिए अन्न को न खाये. तथापि सत्व का त्याग--जो विज्ञप्ति 
है, पुण्य का प्रसव करता है। चैय्य को दिया दान त्यागान्वय-पुण्य है। इसी प्रकार मैत्री 
ब्रक्षविहार में किसी की प्रीति नहीं होती, श्रौर न किसी पर अनुग्रह होता हे, तथापि मैत्री- 
चित्त के बल से त्यागान्वय-पुण्य प्रसृत होता है। किन्तु यदि भिक्तु दान-अस्तु का परिभोग करता 
है, और उससे उपकृत हो उसमें समापत्ति में प्रवेश करने की शक्ति उत्तन्न होती है, तो इससे 
एक अविशप्ति का उत्पाद होता है, जिसका पुण्य दानकृत अ्रनुग्रह की मात्रा के अनुसार 


होता है | ! 


स्षद बौद्ध पमं-दुशंन 


देव और पुरातत कम 
कर्म चेतना तथा चेतनाकृत शरीर-वेश और वागू-ध्वनि है। इससे कर्म-स्वातन्व्य का 


स्वभाव प्रकट होता है। कम मानस, कायिक और वाचिक है। कर्म के यह प्राचीन भेद हैं, 
यह भी यही सिद्ध करते हैं। 


फिन्तु सब इस स्वातन्त्य को नहीं मानते | ईश्वरवादी यह कद्ते हैं कि ईश्वर सत्तों के 
कर्मों का विधायक है। नियतिवादी कहते हैं कि दैव जीव को कर्म में नियोजित करता है, जैसे 
वह सुख-दु/्ख का देनेवाला है | देव क्‍या है ! यातो यह यदत्छा है, श्रर्थात्‌ हमारे कर्म 
अकारण होते हैं, या यह पुरातन कम हैं 'देवं पुरातनं कर्म? ( बोधिनर्यावतार ८,८१ )। इस 
जन्म के हमारे कर्म पूव-जन्म-कृत कर्मों के फल हैं । 

किन्तु यदि हम ख्तन्त्र नहीं हैं, तो हम पाप-क्रिया नहीं कर सकते और यदि 
यदच्छावश, ईश्वरेच्छावश, पुरातन कमंत्रश हमारे कर्म होते हैं, तो हम ख्तन्त्र नहीं हैं । 
जातकमाला ( २३ ) में निम्न पांच वादों का निराकरण है। सत्र श्रहेतुक हैं, सत्र ईश्वरा- 
धीन हैं, सब पुरातन कम के आयत्त हैं, पुनजन्म नहीं है, वर्णु-धम का सबको पालन करना 
चाहिये । 

किन्तु श्रपने प्रतिवेशी के स्वातन्त्य में विश्वास न्दीं करना चाहिये | अंगुत्तर ( ३,८६ ) 
के अनुसार “जब एक भिक्तु किसी सत्रह्मचारी को अपने प्रति श्रपराध करते देखता है, तो वह 
विचारता है कि यह “श्रायुष्मानः जो मेरा आक्रोश करता है, पुरातन कर्म का दायाद है |” 
बुद्धि भोर चेतना 

हमने कहा है फि कर्म मुख्यतः चेतना है। सर्वास्तिवादियों के अनुसार छुन्द 
( »कठतु-काम्यता या अनागत की प्रार्थना ), मनसिकार ( चित्त का भोग, आलंबन 
में चित्त का आवजन, अवधारण ) श्रोर अ्रधिमोक्ष ( श्रालंत्रन का गुणावधारण ) 
चेतना के सहभू हैं। इनमें व्यायाम, निश्चय और अ्रध्यवसाय जोड़िये। इनमें वितक जोड़िये 
जो छुन्द के अ्रनन्‍्तर उत्पन्न होता है. और जो कभी चेतना का प्रकार-विशेष है, और कभी 
प्रज्ञा का प्रकार-विशेष है | 

सर्वास्तिवादियों के श्रनुसार चेतना एक चैत्त है, श्रथीत्‌ चित्त-सहगत धरम है। किन्तु 
पश्नेन्रियविशान ( चक्तुविज्ञान'***''''कायविज्ञान ) में चेतना अत्यधिक दुर्बल होती है 
और मनोविज्ञान में पट होती है। मनोविज्ञान, आालंत्रन और आउजंबन का नाम, दोनों जानता 
है | यह मनोविज्ञान दे जो चक्तुविशान से अ्रभिसंम्झृत हो वर्णों की ओर प्रवत्त होता है, और 
इन्द्रियविशञान से पृथक स्मृति-विपय की श्रोर प्रवृत्त होता है। यह चेतना है। यह सर्दे- 
चित्तगत है। 

किन्तु सब मनोविज्ञान चेतना नहीं है। जिस चेतना को भगवान्‌ 'मानस 
कर्मः कद्दते हैं, वह विशेष प्रकार का मनोविज्ञान है। यह एक मनसिकार है, जो 
चित्त और कर्म का अ्रमिसंस्कार करता है | चेतना चित्त को श्राकार-विशेष प्रदान 
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करती है, और प्रतिसन्धि-( -- उपपत्ति ) विशेष के योग्य बनाती है। कझ्लेश का 
विपाक तभी होता है, जब यह चेतना का समुत्थापक होता है। चेतना कम का 
अभिसंस्कार करती है। इसी के कारण शरीर-चेश शुभ या अशुभ होती है। जब प्राणातिपात 
चेतना, संचेतना या अभिसंचेतना से उत्पादित होता है, तत्र इसका विपाक नरकोपपत्ति होती 
है । बुद्धिपूर्वक होने से ही कर्म अ्रमिसंस्कृत होता है। यदि कोई यह समभकर कि वह धान्य 
दे रहा है, सुबर्ण देता है, तो सुबर्ण का दान तो हुआ; किन्तु यह सुवर्ण-दान के कर्म में अ्रभि- 
संस्कृत नहीं होता, क्योंकि सुवर्णु-दान की चेतना का अ्रभाव है । 

प्रत्येक कर्म के लिए. एक मनसिकार चाहिये | एक इष्ट विपय दृष्टिगोचर होता है | मैं 
वीतराग नहीं हूँ । रागानुशय का समुदाचार होता है। में उस वस्तु के लिए प्रार्थना करता हूँ । 
यदि मैं सहसा बिना विचार किए, उसको ग्रहण करता हूँ, तो यह कर्म नहीं है; क्‍योंकि कोई 
चेतना नहीं है। आआालंबन में मेरे चित्त का आवजेन होता है। मैं उपनिध्यान करता हूँ । यह 
दो प्रकार के हैं;---१. योनिशों मनसिकार, २, अयोनिशों मनसिकार । 


योनिशो मनसिकार--अ्रनित्य को अनित्य, अनात्म को अनात्म, अशुभ को अशुभ, 
इस सत्यानुलोभिक नय से चित्त का समसाहार, आवजन योनिशों मनसिकारः है 
(्‌ योनि >--पथ ) | 

अयोनिशो मनसिकार--अनित्य को नित्य इत्यादि नय से चित्त का उत्पथ आवज॑न 
है। पहले इष्ट विषय के यथा स्वमाव का संठीरण ( सम्यक्‌ विचार-विमश ) होता है । 
तदनन्तर जो कर्म होता है, वह कुशल है। दूसरे पक्ष में मनसिकार उत्पथ है, कम भी 
अकुशल है । 
कुशल-अकुशल मूल 

कुशल ( शुभ )-कर्म क्ञेम है, क्योंकि इसका इश्ट-विपाक ऐ; इसलिए, यह एक 
काल के लिए दुःख से परित्राण करता है ( कुशल साख्चव ) | श्रथवा यह निर्वाण-प्रापक 
है, श्रोर इसलिए, दुःख से अत्यन्त परित्राण करता है ( अनाख्॒व कुशल )। श्रकुशल (अ्रशुभ)- 
कर्म अक्षेम है, इनका अ्रनिष्ट विपाक है । 

लौकिक शुभ-कर्म का पुण्य-विपाक होता है। उसका विपाक सुख, श्रभ्युदय और- 
सुगति है | 

लोकोत्तर-कर्म अनाखव है । अतः यह पुण्य-अपुण्य से रहित है, श्र्थात्‌ अविपाक है | 
यह ह्वित, परम पुरुषार्थ, अर्थात्‌ दुःख की अत्यन्त निबृत्ति का उत्ताद करता है। यह निर्वाण 
परम शुभ है, क्योंकि यह रोग के भ्रभाव के समन स्वथा शान्त है । 

अ्रतः जिसका दुश्ख-विपाक है, वह अ्रकुशल है; जिसका सुख-विपाक है, या जिसका 

विपाक निःश्रेयत्‌ है ( स्वर्ग, ध्यान-लोक, निर्वाण ), वह कुशल है। सम्यकूदृष्टि, जो निर्वाण- 
प्रापक है, शुभ है; यह निर्वाण का आवाहन करती है, क्योंकि यह सत्य है। वैराग्य जो ध्यानो- 
पपत्ति का उत्पाद करता है, शुभ है; क्योंकि जिन वस्तुओं से योगी विरक्त द्ोता है, वद ओदा- 
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रिक ( >स्थूल ), प्रथणजनोचित और दुशख-परणण है | पुण्य-कर्म, जो स्वर्ग का उत्पाद करता 
है, इसलिए शुभ नहीं है कि वह स्वरग का उत्पाद करता है. किन्तु इसलिए कि वह धमंता 
के ( धर्मों की श्रनादिकालिक शक्ति ) यथार्थ-ज्ञान की अपैज्ञा करता है, क्योंकि यह द्वेष 
तथा परस्वदरण की इच्छा से रहित है। पुनः दुश्ख का उत्पाद करना अश्रकुशल-कर्म का 
स्वभाव ही है। 
कुशल-मूल श्रात्मतः कुशल हैं, इनसे संप्रयुक्त चेतना और चित्त संप्रयोगतः कुशल हैं | 
आत्मत: कुशल या संप्रयोगतः कुशल धर्मों से जिनका संमुत्यान होता है, ऐसे काय-कम, वाक्‌- 
कर्मादि उत्थानतः कुशल हैं। लोभ, ढेष, मोह श्रकुशल-मूल हैं। श्रलोभ, श्रद्वेप, श्रमोदद 
कुशल-मूल हैं। 
मोह, विपयास, मिथ्याज्ञान, दृष्टि है | श्रमोह इसका विपरयय है। यह सम्यकन्दृष्टि 
विद्या, शान, प्रज्ञा है। श्रलोभ लौभ का श्रभाव नहीं है, अद्वेप ढेप का श्रभाव नहीं है 
यथा श्रमित्र शत्रु! को कहते हैं, अद्ृत असत्यः को कहते है| इसी प्रकार अलोभ लोभ का 
प्रतिपक्ष है, श्रद्वेष द्वेष का प्रतिपक्ष है, इसी प्रकार अविद्या विद्या का प्रतिपक्ष है, विद्या का 
अभाव नहीं है | 
मुझ्त्रय का संबस्ध--लोभ ओर द्वेष का देतु मोह है। हम राग-द्वेष केवल इसलिए 
करते हैं, कि इृष्-अ्रनिष्ट के स्वभाव के विषय में हमारा विपर्यास है। किन्तु पर्याय से राग- 
द्वेष भी मोह के हेतु हैं। जो पुदगल राग-द्रेषपश पाप-कर्म करता है, उसका विश्वास होता है 
पुनज॑न्म में पाप का दुशलविपाक नहीं होता | मोह से कर्म का ञ्रार॑भ नहीं होता, किन्तु 
जो पुदूगल पाप-कर्म के विपाक में प्रतिपन्न नहीं है, वह राग या द्वेपवश श्रवद्य करेगा । 
मूल्नों का समुच्छेद--सत्र पुदूगल पुद्गल-माव्र के कारण कुशल-श्रकुशल के 
भव्य हैं, क्योंकि उनमें कुशल-अकुशल मूल की प्राप्ति है। यद्द वात नहीं है कि इन सब 
मूलों का सदा समुदाचार होता रहता है, किन्तु बाह्य प्रत्ययवश ( यथा इष्ट या अनिष्ट वस्तु 
का दर्शन ) इनका समुदाचार नित्य हो सकता है। हम उन पुदूगलों का वर्जन करते हैं 
जिनके कुशल-अकुशल मूल का समुच्छेद हुआ है । 
कतिपय कर्म या लौकिक ध्यान से योगी अ्रकुशल मूलों का तात्कालिक समुच्छेद 
करता है | निवीण-मार्ग से वह इनका आत्यन्तिक समुच्छेद करता है । 
मिथ्यादष्विश कुशल-मून्न का समुच्छेद होता है, किन्तु समुच्छिन कुशल-मूल का 
पुनरुत्पाद हो सकता है| इसलिए कुशल श्रकुशल से बलवत्तर टे | 
देष-अद्देष-देप सदा श्रकुशल है द्वेउ-कर्मो' का विपाक दुःखमय होता है। द्वेध तथा 
ईष्यों, क्रोष और तर््जानत सब क़ेश, प्राणातिपात, उपधात, पारुष्य, पैशुन्य का मूल है| श्रतः 
इससे पर का विधात, दु.ख होता है । अ्रवद्य वद्द है, जो दूसरे का ग्रपकारक है। 
द्वेप अकुशल है, क्योंकि यह उसका अ्रपकारक है. जो द्वेप करता है। यद्द चित्त का 
दूषक है। द्वेप दोष है। जो द्वेष या ई्यां करता है, वद स्वयं दुःखी होता है। वह स्वमावतः 
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दौम॑नस्य से संप्रयुक्त है, श्रतः द्वेप उस समय भी श्रकुशल है, जब वह परापकार नहीं करता | 
क्रोध सत्व ( जीव ) श्रसत्व॒ के विरुद्ध श्राघात ( चित्त-प्रकोप ) है । 


श्रद्वेप प्राणातिपादि से विरति है; यह ज्ञान्ति है। इसके अन्तर्गत दान, सूता वाक, 
लोक-संग्रह के काय, संघ-सामग्री ( संघ को समग्र रखना, उसमें भेद न होने देना ) मैत्री- 
भावनादि ( मैत्री, करुणा, मुदिता, उपेक्षा, यह चार ब्रह्मविहार ) हैं। सामान्य आर्यों की 
मैत्री श्रद्वेष है | बुद्ध की मैत्री लोकोत्तर-प्रज्ञा है और अमोह-स्वभाव है । 


लोभ-अलोभ - लोभ अकुशल-मूल है | श्रलोभ, निर्वेद, विराग, कुशल-मूल है । 

लोभ वह छुन्द है, जो दूसरे के दुख का हेतु होता है। श्रमिध्या, अदत्तादान, 
श्ौर काममिथ्याचार लोभज हैं । ईष्यां, पैशुन्च, प्राणातिपात श्र द्वेप-देतुक स्व श्रवद्य अ्रप्रत्यक्ष 
रूप से लोभ से प्रवृत्त दोते हैं | 


अ्रतः लोभ राग से अन्य है। राग तभी श्रकुशल होता है, और दुःख-विपाक 
का उत्पाद काता है, जब वह सावद्र होता है। या तो वह दूसरे का अपकार करता है, 
यथा--परज््रीगमन, मांसाहार के लिए पशुवध, या अपना ही अपकार करता है, यथा-- 
मद्रपान करने वाला जो शिक्षापदों ( अदत्तादानादि ) की रक्षा नहीं करता। अ्रथवा वह 
ही के नियमों का भंग ( अपनी श्री के साथ, अयोनिमार्ग से, श्रयुक्त स्थान में, अ्रकाल में 
संभोग ) करता है | वस्तुतः यदि सब अरकुशल-कर्म ऐहिक सुख के निमित्त किया जाता है, 
तो इसका विपयंय ठीक नहीं है | कुछ काम-सुख उचित हैं। इनका परिमोग ही और अपत्राप्य 
की हानि के बिना हो सकता है । आत्मगोख को देखकर जो लजा होती है, वह ही है, और 
परगद्दी के मय से जो लजा होती है, वह अपन्राप्य है । 


यदि कतियय कामावचर काम-सुख में राग मना नहीं है, तो श्रनागत जन्म के सुख में, 
स्वर्ग के सुख में, अनुरक्त दोना ओर भी मना नहीं है। यह राग शुभ है, क्योंकि यह पुण्य- 
कर्म का देतु है। किन्तु यह काम-राग है, इसलिए यह समाधि, ध्यान तथा सत्य-दर्शन द्वारा 
निर्वाण-मार्ग के प्रवेश में प्रतिबन्ध है । 


समापत्ति-राग और ध्यान-लोकोपपत्ति-सुख में राग कामसुख नहीं है, किन्तु 
भवराग है । दो ऊरधध्व॑ धातुओ्रों के प्रति जो राग होता है, उसके लिए ही भवराग संज्ञा है। 
इसे भवराग इसलिए, कहते हैं, क्योंकि इसकी श्रन्तमुखी छति है, और इस संज्ञा की व्यावृत्ति 
के लिए भी कि यह दो धातु मोक्ष हैं, इसे भवराग कहते हैं। यह राग शुभ है। इसे लोभ 
नहीं कहना चाहिये, यद्यपि यह तृष्णा है। यह कुशल-धर्मच्छुन्द है, क्योंकि काम 
सुख से यद्द विरक्त हे | 


ब्रलोम, विराग, श्रात्यन्तिकरूप से सदा कुशल-मूल है। यह काम-मुख-समापत्ति 
तथा निवाश-मार्ग से भी बीतराग होता है । 


२६० वौद्ध-चैमे-दशंन 


निर्वाग का प्रतिलाभ लोम के निरोध से होता है। निर्वाण की इच्छा करना 
क्या लोभ नहीं है ! श्रागम कहता है, निर्वाण-मार्ग का भी प्रहाण करना चाहिये। इसका 
श्रथ यह है कि जो वैराग्य निर्याण का आ्रावाहन करता है, उसमें राग नहीं होना चाहिये | 


माग कोलोपम ( कोल - रैपट, तमेड़ 3 है। उसका अ्रवश्य त्याग होना चाहिये, 
किन्तु निवाण का त्याग नहीं होना चाहिये। वस्तुतः निर्वाण की इच्छा अ्रन्य इच्छाश्रों से 
मिन्न हैं। इसे 'लोभ या तृष्णा!ः नहीं कहना चाहिये। श्रन्य इच्छाएँ स्वाथेपर होती हैं | 
उनमें ममत्व होता है। निर्वाण की इच्छा ऐसी नहीं है । न यह भव-तृष्णा है, न विभव-तृप्णा; 
क्योंकि यद्यपि निर्वाण वस्तुसत्‌ है, तथापि परिनित्रंत ( जिसका परिनिर्वाण हो गया है ) 
के लिए यह नहीं कहा जा सकता कि उसका अस्तित्व नहीं है । निर्वाण श्रनिमित्त है। यह 
वस्तु निरमिलाप्य, श्रनिर्वचनीय स्वभाव है | 


मोह और सम्यग-दृष्टि--दृतीय श्रकुशल-मूल मोह है। अ्रमोह, सम्यगू-दृष्टि, धमं-प्रवि 
चय, प्रज्ञा का यह प्रतिपक्ष है। मोह ओर अज्ञान में विशेष करना चाहिये | मोह क्लिश्श्रशान 
है। यह द्वेप और राग का हेतु है, किन्तु अज्ञान अ्रक्लिष्ट हो सकता है, यथा--श्रार्यों का 
अशान | केवल बुद्ध ने ही अ्न्विष्ट अज्ञान का सर्वेथा अत्यन्त विनाश किया हैं, अन्य बुद्ध 
धर्मों को, श्रतिविप्रकृष्ट देश और काल के श्रथों को तथा श्रथों के श्रनेक प्रभेदों को नहीं 
जानते । श्रार्य वस्तुश्रों के सामान्य लक्षों (उनकी अनित्यता श्रादि ) को जानते हैं | इसी श्रर्थ 
में बुद्ध ने कहा है कि--'मैं कहता हूँ कि यदि एक धर्म का भी अभिसमय ( सम्यग-ज्ञान) न हो 
तो निर्वाण का प्रतिलाभ नहीं हो सकता |”? किन्तु बहुत कम वस्तुओं के स्वलक्षण का उनको 
शान होता है| कुछ तीर्थिकों का मत है किंबुद्ध की सर्वशता का केवल इतना श्रर्थ है कि 
यह सवशता मोक्षविपयक ही है। 


सव॑ मोह क्लिश्ट है, किन्तु सब मोह श्रकुशल, पाप दृष्टि नहीं है। मोह अकुशल है, 
जत्र उसका स्वभाव श्रपुण्य-कर्म का उत्पाद करना है । 


इसी प्रकार सम्यग-टृष्टि, जो मोह का प्रतिपक्ष है, कई प्रकार की है | सामान्य जन की 
सम्यग-दृष्टि आंशिक होती है | वे प्रधानतः पुनजन्म ओर कर्म-विपाक में विश्वास करते हैं | 
विविध झ्रायों को भ्रधिक या कम सत्य-दशन की प्राप्ति होती है। लौकिक-दृंष्टि के चार 
प्रकार हैं। उनके अनुरूप सम्यग-दृष्टि के भी चार प्रकार हैं । 


अकुशल-मोद जो अपाय-गति ( नरक, प्रेत, तियकू और श्रसुर का उत्पाद करता ) 
है, वह इस प्रकार है :--१. मिथ्यादष्टि, २. शीलब्रतपरामर्श | 

एक मोद है जो श्रकुशल नहीं है :--श्रात्मप्रतिपत्ति | 

श्रकुशल-मोह में सबसे प्रथम स्थान मिथ्यादष्टि का है। सब दृष्थ्याँ जो मिथ्याप्रवृत्त 
हैं, मिध्यादष्टि हैं. किन्तु मिध्यादष्टि को ही यद्द रुंज्ा प्राप्त हे, क्‍योंकि यह सबकी श्रपेत्ञा 
अधिक मिध्या है; यथा:-अ्रत्यन्त दुगन्ध को ५दुर्गन्‍्ध! कहते हैं। यह नास्ति-दृष्टि है, यह अपवा 
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दिका-दृष्टि है, जो दु.ग्वादि सत्य वम्तुसत्‌ का श्रपवाद करती है। श्रन्य दृष्टियाँ समारोपिका 
हैं। बोद्ध उसको नास्तिक कद्दते हैं, जो कहते हैँ कि ''न दान है,न इष्टि, न हुत, न शुभ कमे, 
न अशुभ कम; न माता, न पिता; न यह लोक है, न परलोक हैं; औपपादुक सत्व ( जिसकी 
उत्पत्ति रज-बीय से नहीं होती ) नहीं है, श्रहत्‌ नहीं है |” किन्तु श्रपवादों में सबसे बुरा द्वेतु 
फल का श्रपवाद हैं | “न कुशल-कम है, न श्रकुशल-कम है ।? यह हेतु का अपवाद है। 
कुशल-कर्म का विपाक-फल नहीं है !! यह फल का अपवाद है । मिथ्यादृश् श्रकुशल क्‍यों 
है ! बस्तुत: अकुशल वह है, जो नरक-यातना का उत्पाद करता है, जो परापकार करता है | 
कारण यह है कि जो पुदूगल पाप के फल में विश्वास नहीं करता, वह स्व अवद्य के करने 
को प्रस्तुत रहता है। उसकी ही और अपत्राप्य की हानि होती हैं | 


मिथ्या-दष्टि कुशल-मूल का ममुच्छेद करती है। अधिमात्राधिमात्र कुशल-मूल-प्रकार 
मृदु-मदू मिथ्यादृश्टि से ममुच्छिन्न होता है। औ्रोर इसी प्रकार मृदु-मुदु कुशल-मूल-प्रकार अधि- 
मात्राधिमात्र-मिथ्यादर्टि से समुच्छिन्न होता है। कुशल-मूलों का अस्तित्व तब तक रहता है, 
जब, तक उनत समुच्छेद नहीं होता। नारकीय सत्व जन्म से पूर्वजन्म की स्वृति रखते हैं । 
पश्चात्‌ वह दुःख-वेदना से अभ्याहत होते हैं। ग्रतः उनमें कतंव्य-अकत्तंव्य की बुद्धि नहीं 
होती । उनकी मिथ्यादष्टि भी नहीं होती, जो कुशल-मूल का समुच्छेद करती है, क्योंकि श्रापा- 
थिकों ( दुर्गात को प्राप्त होने वालों ) की प्रज्ञा चाहे क्िष्ट हो वा अ्रक्लिष', दृढ़ नहीं होती । 
कुछ का ऐसा मत हैँ कि स्त्रियाँ भी मूलच्छेद नहीं करतीं, क्योंकि उनके छुन्द और प्रयोग मन्द 
होते हैं। पुरुषों मं केवल दृष्टिचरित छेद करता है, तृष्णाचरित नहीं, क्योंकि दृष्यिचिरित का 
आशय, पाप, गूद़् ओर दृढ़ होता है, और तृष्णाचरित का आ्राशय चल है। इसी प्रकार 
परण्डादि कुशल-मूल का समुच्छेद नहीं करते, क्योंकि वह तवृष्णाचरित पक्ष के हैं; क्योंकि 
उनकी प्रज्ञा आपायिकों के ठल्य दृढ़ नहीं होती | देव भी समुच्छेद नहीं करते; क्योंकि उनको 
कर्म-फल का प्रत्यक्ष होता है| अ्रचिरोपपन्न देवपुत्र विचारता है कि “में कहाँ से च्युत हुआ | 
कहाँ उपपन्न हुआ हूँ. और किस कम से? | वह मिथ्यादृष्टि में पतित नहीं होता, बिसने 
कुशल-मूल का समुच्छेद किया है, वह कुशल के श्रभव्य हैं। वह द्वेप ओर श्रकुशल छुन्द में 
अभिनिविष्ट होता है। किन्तु उसमें इस विचिकित्सा या विमति का उत्पाद होता है 
कि--कदाचित्‌ अवद्य है, कदाचित्‌ कर्म का विपाक हैँ, श्रथवा उसको यह निश्चय 
होता है कि अवद्य है श्रोर देतु-फल शअ्रवश्य होते हैं, तब कुशल-मूल प्रतिसंद्वित 
होते हैं । 


किन्तु जिस आनन्तर्यकारी ने कुशलन्मूल > समुच्छेद किया हे, बह दृष्टधर्म ( इस 
जन्म ) में कुशल-मूल का ग्रहण करने के लिए अ्रभव्य है। किन्तु बह नरक से च्यवमान दो, 
या नरक में उपपद्ममान हो, अ्रवश्य ही उससे पुनः समन्वागत होगा। दो प्रकार हैं; १ 
जिसने स्वतः मिथ्यादृष्टि का संमुखीभाव किया है; २, जिसने अयथार्े शास्ता का श्रनु- 
सरणमान्र किया है| 


२६१२ बोड-धम-दशन 


शील-म्रत-परामश 

अद्देतु में हेतु-टप्टि, अमार्ग में मार्ग-दष्टि, शील-बत-परामर्श है। अ्र्थात्‌ महेश्वर, 
प्रजापति या किसी अ्रन्य को, जो लोक का देतु नहीं है, लोक का हेतु मानना; अग्नि- 
प्रवेश या जलप्रवेश इन आत्महत्या के अनुष्ठानों के फल को स्तरगोंपपत्ति मानना; 
शीलब्रतमात्रक को जो मोक्षमार्ग नहीं है, मोक्षमार्ग अवधारित करना; तथा योगी 
और सांख्यों के ज्ञान को, जो मोक्षमार्ग नहीं है, मोक्षमा्ग मानना; एवमादि | 
जो दृष्टि शीलबत्रत मात्रक में बहुमान प्रदर्शित करती है, वह दरष्टि शील-बत-परामश 
कहलाती है | 


यह दृष्टि दूसरे का अपकार करती है; यथा--पशु यज्ञ में; अपना अपकार करती है 
यथा--गोशील, श्वानशील के समादान के कष्ट, आत्महत्या का कष्ट । किन्तु इसका सब 
से अधिक दोष यह है कि यह स्वर्ग और निर्वाण के द्वार को पिनद्ध करती है, क्योंकि यह 
अ्रमाग को मार्ग अ्रवधारित करती है | 


यह समभना कि प्रार्थना और तीर्थयात्रा से पुत्र-लाभ होता है, मूखेता है | यदि 
प्राथना पर्यात होती तो प्रत्येक के चक्रवर्ती राजा के तुल्य सहस्ल पुत्र होते। तीन देतु 
हों तो गर्मीवक्रान्ति होती है, माता नीरोग और ऋतुमती हो, माता-पिता मैथुन-धर्म करें 
और गंधर्व प्रत्युपस्थित हों । 
यह समभना कि मतक-संस्कार, स्तोत्र-पाठ और मंत्र-जप से मृत को स्वर्ग का लाभ होता 
है, घोर मूखंता है । | 


स्नान से पाप का अ्पकर्षण नहीं होता। यदि जल से पाप-क्ञालन होता तो 
मकरों की स्वग में उत्पत्ति होती ( येरगाथा, २३६ )। “जल से शुद्धि नहीं होती । वही शुद्ध, 
यथार्थ ब्राह्मण है, जो सत्यवादी है |? ( उदान १, ६ )। किसी ने बुद्ध से पूछाः-क्या श्राप 
बाहुका नदी में स्नान करते हैं | बुद्ध:- बाहुका में स्नान करने से क्या होगा ! प्रश्नकर्ताई- यह 
पुण्य श्र मोक्ञ की देने वाली नदी है, बहुजन उसमें स्नान करके श्रपने पापों का प्रक्चालन 
करते हैं| किन्तु बुद्ध कहते हैं कि पवित्र नदियों में स्नान करने से किल्बिप करने वाला मनुष्य 
शुद्ध नहीं होता । जो शुद्ध है, उसका उपोसथ है, उसका क्रत सदा सम्पन्न द्ोता है | दे 
ब्राह्मण | गया जाकर क्या होगा ; तुम्हारे लिए कूप ही गया है | यहीं स्नान करो। सब भूतों 
का ज्ञेम करो | मृषावाद न करो, प्राणी की हिंसा न करो, श्रद्धायुक्त और मात्सय रहित हो 
( मण्मिम १३६ ) | 

मोक्ष और विशुद्धि के उपाय हैं--जिनका प्रयोग श्रमण और प्रत्रजित करते हैं। अन्य 
तीर्थिक, बाह्यक, गोशील श्वानशील श्रादि का समादान करते हैं। वह तृण चरते हैं, विष्ठा 
खाते हैं, इत्यादि | श्रन्य अंगच्छेद, जलागिनि-प्रवेश परब॑त-निपात, श्रनशन-मरण श्रादि कष्टप्रद 
अनुष्ठान करते हैं | इनसे स्वर्गोॉपपत्ति या मोक्ष का लाभ नहीं होता । इनसे नारक दुश्ख दा 
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होता है। संघाटरि के धारणमात्र से श्रमण नहीं होता, श्रचेलकमात्र से श्रमण नहीं होता 
( मज्किमनिकाय, १।२८१ ) 


किन्तु शुभ मंगल, व्रत, अनुष्ठान का कुछ उपयोग है। कतिपय विद्याश्रों से ऋद्धि 
का प्रतिलाभ होता है | इनसे परचित्त का ज्ञान होता है, ऋडद्धिप्रातिहाय होता है; श्रमिशाओं 
की सिद्धि होती है; किन्तु यह श्रकुशल है। बुद्ध ने कुछ अनुष्ठानों को गर्हित बताया है, 
यथा--अ्रचेलक रहना, श्वानशील का समादान करना | यदि शीलनत को मोक्ष का साधन 
समझें तो सत्र प्रकार के शील-बत निंद्य है, किन्तु नित्त-संशोधन के लिए तथा निर्वाण के लिए 
कई अनुष्ठान आवश्यक हैं | वह भिक्तु प्रशंसा का पात्र है, जो कहता है कि---“'में इस पयक 
आसन को भिन्न नहीं करूँगा, जबतक में आखवों से चित्त को विमुक्त न कर लूँगा? ( मज्मिम- 
निकाय १।२१६ ) | बोद्ध-धर्म में जल-प्रवेश, अग्नि-प्रवेश, अनशन-मरण मना है । 

हम यहाँ श्रनेक मिथ्यादृ्यों को गिनाते हैं, जो शील-ब्रत-परामश श्रौर दृष्टि-परामर्श 
के अन्तर्गत हैं | वसुबनधु विभाषा के अनुसार मोदज प्राणातियात, अ्रदत्तादानादि का उल्लेख 
करते हँ--यथा पशुयज्ञ को एक धामिक अनुष्ठान समककर पशुन्वध करना, यथा धर्मपाठकों के 
अधिकार से राजा दुष्टों के स्न्‍र का अपहरण करता है, यथा बहुत से लोग विश्वास करते हैं 
कि सप-बृश्चिकादि के वध की आज्ञा है, क्‍योंकि यह पशु अपकारक हैं | वह समभते हैं कि 
आआराह्यर के लिए वन्य-पशु, गो-वपम, पत्नी, महिप्र को मारने में पाप नहीं है । कुछ बातियों 
में यह विश्वास है कि बृद्ध और व्याधित माता-पिता के वध से पाप नहीं द्वोता, किन्तु पुरय 
होता है; क्योंकि मरण से उनको अभिनव और तीचंण इन्द्रियों का लाभ होगा | ब्राह्मण 
यज्ञ के लिए पशु का वध करते हैं, और विश्वास करते हैं कि पश्ु की स्वर्ग में उपपत्ति होती है। 
उनके धर्मपाठक कहते हैं कि दुष्यों को दण्ड देना राजा का मुख्य पुर्य-कर्म है। यह स्तेय और 
मृपावाद को युक्त सिद्ध करते हैं | वह कहते हैं कि--““उपहास में, स्त्रियों से, विवाह में, भय में, 
मृपावाद अवद्य नहीं है ।? यह सब अज्ञानवश पापाचरण करते हैं। ञ्रतः शील के लिए 
तत्तश्ञान की ग्रावश्यकता है । 


तो क्‍या वह पाप का भागी नहीं होता, जो यह न जानकर कि वह पाप कर रहा है 


पाप कर्म करता है ? नहीं। माता-पिता का वध, चाहे पुण्य बुद्धि से किया जाय या द्वेपादि से 
पाप है । वसुबन्धु राजा, ध्मपाठक, सेनिक, डाकू सबको एक दी श्रेणी म॑ रखते हैं | 


ऐसा मोह मिथ्यादष्टि है, जो 'अ्रकुशल? नहीं है| सत्कायदश्टि और शाश्वत-दृष्टि 
शुभ कर्म में हेतु हो सकते हैँ । में शुभ कर्म करता हूँ, क्‍योंकि में फल की आशा करता हूँ। 
मैं दूसरे पर करुणा करता हूँ, क्योंकि उसकी आत्मा भी मेरे समान दुःख भोगती है। लौकिक 
करुणा के श्रभ्यास के बिना यथार्थ करुणा का उत्पाद नहीं होता। प्रथम लौकिक करुणा की 
साधना होनी चाहिये | इसमें दुःखी अ्रात्माः का श्रवधारण होता है। पश्चात्‌ दुशखों सल् 
से प्रथक दुःख का श्रवधारण होता है। बुद्ध और श्राय लौकिक चित्त का, प्रत्याख्यान 
नहीं करते | 


२६९७ वौद-प्म 


किन्तु आत्माभिनिवेश सब॑ अकुशल में हेतु है। “जो आत्मा में प्रतिपन्न है, वह उसमें 
अभिनिविष्ट होता है। श्रात्मा में अभिनिविष्ट काम-सुख के लिए सतृष्ण होता है, 
तृष्णावश वह सुख-संप्रयुक्त दु:ख को नहीं देखता |? “जबतक मन अहँकार सहित होता है, 
तबतक जन्म-प्रबैध शान्त नहीं होता । जन्नतक आत्मदृष्टि होती है, तबतक दृदय से अ्रहंकार नहीं 
जाता | दे बुद्ध ! आपके अतिरिक्त दूसरा नेराष्म्यवादी नहीं है। श्रतः आपके मत को छोड़कर 
मोक्तमार्ग नहीं दै? ( बोधिचयौवतार ४० २३० )। 

श्रात्मा नित्य है, भ्रुव है, वस्तुसत्‌ है, इस दृष्टि का परित्याग करना चाहिये; किन्तु 
प्रशप्ति-सत्‌ श्रात्मा का प्रतिषेध उच्छेद-दृष्टि है, अर्थात्‌ जो चित्त-संतति कर्म का उत्पाद करती 
है, और कर्मफल का परिमोग करती है, उस प्रशसि-सत्‌ आत्मा का प्रतिषेध नहीं 
करना चाहिये । 
कमे-फल 

स्व सचेतन है; असत्व श्रचेतन है। एक और नित्य नित्त-सन्तान है, जो कभी 
शुद्ध चित्तन्वैत्त होता है ( अ्रारूप्य-धातु ), और कभी जिसका रूपी श्राश्रय होता है, 
दूसरी ओर विविध रूप श्रथौत्‌ महाभूत और भौतिक रूप हैं; यथा--परवंत, देवविमानादि। 
एक श्रोर सत्व-लोक है, दूसरी ओ्रोर भाजन-लोक | सलों के उपभोग के लिए रूप है | रूप 
चित्त-सन्तान को सेद्धिय शरीर ( आश्रय ), विज्ञान-विषय, वेदना-विपय, श्राद्वार ओर निवास- 
स्थान प्रदान करता है | रूपी सत्वों की चित्त-सन्तति का निश्रय रूप है, और इस प्रकार इनकी 
प्रवृत्ति होती है | रूप का ऐसा उपयोग है, वह सत्वों के लिए ही है | 

जैसी मनुष्य की बेतना, चित्त श्रोर कर्म होते हैं, वैसा वद होता है। सत्वों की श्रवस्था 
में जो वैचित्य पाया जाता है, वह सत्वों की गति का कर्मज है | प्रत्येक के कर्म के श्रतिरिक्त, 
कोई दूसरा प्रमुख कारण नहीं है । 

सर्वीस्तिवादी पुनः कहते हैं कि लोक-ैचित्र्य भी सत्वों के कर्म से उत्पन्न होता है। 
कम-फल पंचविध है। इनमें अ्रधिपति-फल कारणु-देतु से निवृंत फल है। कारण-देतु से 
अधिपति का प्रादुभीव द्ोता है। सत्र धर्म खत; से अन्य सत्र के कारण-देतु हैं | कोई धर्म 
अपना कारण देतु नहीं है। इस अपवाद के साथ सब धर्म, सब संस्कृत धर्मों के कारण-देतु हैं, 
क्योंकि उत्पत्तिमान्‌ धर्मों के उत्पाद के प्रति प्रत्येक धर्म का अ्रविन्न-माव से अवस्थान होता है। 
सत्वों के कर्म का प्रभाव माजन-लोक पर पड़ता है। सलों के पाप से औपध, भूमि-श्रादि 
बाह्य-भाव अ्रल्पवीय होते हैं; ऋत॒-परिणाम विषम दोते हैं; यह शिलादृष्टि, धूलि-बृष्टि, या 
छीर-बृष्टि से अभिमूत होते हैं। यद अधिपति-फल हैं। 

दूसरी ओर विपाक-फल और निष्यन्द-फल है। विपाक एक अ्व्याकृत धर्म है, अर्थात्‌ 
कुशल और श्रकुशल से इसका व्याकरण नहीं होता। यह सत्वाख्य है। यह ब्याइत से 
उत्तर काल में उत्पन्न होता है। विपाक अकुशल या कुशल साख्चव धर्मों से उत्पादित होता 
है । देतु कुशल या अ्रकुशल है, किन्तु फल सदा अव्याकृत है। क्योंकि यह फल ख्वद्देतु से 


त्रयोद्श अध्याय | 


मिन्न है, और “पाक है। इसलिए इसे “विपाक? ( « विसदश पाक ) कहते हैं। पव॑त-नदी- 
झआादि अरसत्वाख्य धर्मों को विपाक-फल नहीं मानते. यद्यपि वह कुशल-अकुशल कर्मों से 
उत्पन्न होते हैं। असत्वाख्य धर्म स्वमाववश सामान्य हैं। सत्र लोग उनका परिभोग कर 
सकते हैं । किन्तु विपाक-फल ख्वभावतः स्वकीय है | जिस कर्म की निष्पत्ति मैंने की है, उसके 
विपाक-फल का भोग दूसरा नहीं कर सकता। विपाक-फल के अतिरिक्त कर्म अधिपति-फल का 
उत्पाद करता है। सब इस फल का समान परिमोग करते हैं, क्योंकि कर्म-समुदाय इसकी 
अभिनिरवृति में सहयोग करता है। अ्रतः भाजन-ज्ोक सत्व-समुदाय के कुशल-अरकुशल कर्मों 
से जनित होता है। यह अव्याकृत है, किन्तु यह विपाक नहीं है, क्‍योंकि विपाक एक 
सत्व-संख्यात धर्म है। अ्रतः यह कारणद्देतु-मूत कर्मों का अधिपति-फल है। देतुसहश फल 
निष्यन्द कहलाता है | सभाग-देतु और सर्वत्रग-देतु यह द्ेतु-द्यय निष्यन्द-फल प्रदान करते हैं, 
क्योंकि इन दो हेतु का फल ख्हेतु के सदश है, यथा--कुशलोत्पन्न कुशल और 
ग्रकुशलोत्पन्न अकुशल । 


झधिपति-फल और खोक-धातु 


कर्म के अधिपति-फल से लोक-थात की सध्टि और स्थिति होती है। लोक-धातु सत्वों 
के लिए ब्राह्म-भाव प्रदान करता है । 


लोक-घात अ्रनन्त हैं | किसी की संवर्तनी ( विनाश ) होती है, तो किसी की निवर्तनी 
( उर्पत्ति ) द्ोती है | किसी श्रन्य की स्थिति होती है । 


एक महाकल्प में ८० अन्तःकल्प होते हैं । इनमें वित्त, विश्वत्त की स्थिति, संबृत्त की 
स्थिति और संव्त का समप्रमाण है | एक बार विबृत्त होने पर यह लोक २० अन्तःकल्प तक 
अवस्थान करता है | लोक-संवतनी के अ्रनन्तर दीर्धकाल तक लोक [विनष्ट रहता है; २० अ्रन्तर- 
कल्प तक विनष्ट रहता है | जद्ाँ पहले लोक था वहाँ अत्र आकाश हैँ | जब आक्षेपक कर्मतरश 
अनागत भाजन-लोक के प्रथम निमित्त प्रादुर्भत होते हैं, जब्र आकाश में मन्द मन्द वायु का 
न्द्न होता है, उस समय से २० अन्तरकल्प की परिसमाप्ति कहनी चाहिये। जिसमें लोक 
संबृतत था और उसे २० अ्रन्तरकल्य का आरंभ करना चाहिये, जिस काल म॑ लोक की 
विवर्तमान अवस्था होती है | वायु की बृद्धि होती जाती है, ओर अन्त में उसका वायुमएडल 
बन जाता है। पश्चात्‌ इस क्रम श्रीर विधान से भाजन की उत्तत्ति होती है:--वायुमए्डल 
ग्रबमएडल, कांचनमयी प्रथिव्ी, सुमेद आदि | विवत कल्प का प्रथम अ्रन्तरकल्प भाजन, ब्राह्म- 
विमानादि की निरद्ति में अ्रतिक्रांत होता है। इस कल्प के अव॑शिष्ट १६ श्रन्तरकल्पों में 
नरक-सत्त के प्रादुभीव तक मनुष्यों की ग्रायु अपरिमत होती है । जब्र विवर्तन की परिसमाप्ति 
होती है, तत्र उनको थ्रायु का ह्वास द्वोने लगता है, यहां तक कि १० वर्ष से अधिक श्रायु 
का सत्व नहीं दोता। जिस काल में यह हास होता है, वह विवृत्त अवस्था का पहला 
अ्रन्तरकल्प दे। 
३७ 
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पश्चात्‌ श्ण अ्रन्तरकल्प उत्कर्ष और श्रपकर्ष के होते हैं। १० वर्ष की श्रायु से वृद्धि 
होते होते ८०००० वर्ष की आयु होती है| पश्चात्‌ श्रायु का हास होता है, और यह घट कर 
१० वर्ष की हो जाती है। जिस काल में यह उल्कर्ष और श्रपकर्ष होता है, वह दूसरा अन्तर- 
कल्प है । इस कल्प के अनन्तर ऐसे १७ अन्य कल्प होते हैं| वीसवां अन्तरकल्प केवल 
उत्कर्ष का है। मनुष्यों की ग्रायु की वृद्धि १० वर्ष से ८०००० वर्ष तक होती है । १८ कल्यों 
के उत्कष और अ्रपकर्ष के लिए. जो काल चाहिये, वह प्रथम कल्प के अपकर्ष काल और 
अ्न्त्य कल्प के उत्कर्ष काल के बराबर है। इस प्रकार लोक २० कल्प तक निबूंत रहता है। 
भाजन-लोक की निबृति एक अ्रन्तरकल्प में होती है। यह उद्बीत में व्याप्त होता है, यह 
उन्नीस में शूत्य होता है, यह एक अन्तरकल्प में विनष्ट होता है। जब आयु १० वर्ष की 
होती है, तब अ्रन्तरकल्प का निर्याण होता है। तब शस्त्र, रोग और दुभिक्ष से जो यथाक्रम 
सात दिन सात मास, सात दिन सात मास, और सात वर्ष अरवस्थान करते हैं; कल्प का 
निर्याण होता है । 

कल्प के अन्त में तीन ईतियाँ होती हैं। कल्प के निर्याण-काल में देव नहीं बरसता | 
इससे तीन दुभिक्षः:--चंचु, श्वेतास्थि, शलाकाबृत्ति होते हैं। चंचु कोप का दुभिक्ष है; 
श्वेतास्थि, श्वेत अस्थियों का दुर्भिज्ञ है; शलाकाबृत्ति वह दभिन्ष है, जिसमें जीवन-यापन 
शलाका पर होता है । इसमें एह के प्राणी शलाका की सूचना के अनुसार भोजन करते हैं 
आज ग्रहपति की पारी है; कल गहपत्ञी की पारी है। अब संवतनी का समय उपस्थित होता 
है। सत्व अधर-भाजनों से अ्रन्तहिंत होते हैं, श्रौर किसी ध्यानलोक में संनिपतित होते हैं । 
अग्नि-संवतनी सप्त सूर्यों से, जल-संवर्तनी वर्षावश और वायु संबतनी वायु-धातु के क्षोभ से 
होती है। इन संवर्तनि्यों का यह प्रभाव हौता है कि विनष्ट भाजन का एक भी पस्मागु 
शवशिष्ट नहीं रहता। चतुर्थ ध्यान अनिश्चित ( स्पन्दन-हीन ) है | इससे उसमें संवरतनी 
नहीं है | द्वितीय ध्यान अ्रग्नि-संवर्तनी की सीमा है। इसके नीचे जो कुछ है, वह सब दग्घ 
हो जाता है | तृतीय ध्यान जल-संवर्तनी की सीमा है । इसके जो अधः है, वद सत्र विलीन हो 
जाता है। चतुर्थ ध्यान वायु-संवर्तनी की सीमा है। इसके जो अभः है, वह सब विकीर 
हो जाता है | 

मनुष्य-जन्म में जो कम-बल से थआाज्षित होता है, सदा अ्रकुशल कर्मों का विपाक 
होता रहता है, जो दुःखावेदना आदि के जनक हैं। यह अ्रकुशल-कर्म मूल में दो प्रकार के 
होते हैं;--१. यह गुरु हैँ, जिन्होंने पूर्व अपाय-जन्म-नारक, तिर्यक , प्रेत-का उत्पाद किया है 
औ्रोर जो अब अवशिष्ट बल का क्षय मनुष्य जन्म का परिपूरक हो करते हैं। २. यद लघु 
हैं, जो जन्म के आत्चपक नहीं हो सकते, ओर जिनका सारा बल परिपूरक है | यदि कोई 
पुदूगल निर्धन है, तो इसका यद्द कारण है कि उसने कोई शुभ कर्म किया है, जिसके सामथ्य 
से वह मनुष्य-जन्म ग्रहण करता है. किन्तु उसने अदत्तादान का श्रवद्य किया है, चिसका 
विपाक पूर्व नरक में हुआ और श्र उसका दण्ड दारिद्र्य के रूप में मिला है। श्रथवा इसका 
कारण यह है कि मनुष्य-जन्म में, जो श्रन्यथा शुभ है, उसने दान नहीं दिया दे । 
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विपाक-फल 

कम नियत या अनियत हैं | जिसका प्रतिसंवेदन अ्रावश्यक नहीं है, वह श्रनियत है । 
नियत कर्म तीन प्रकार का है ३-- 

१, दृष्टथर्म-वेदनीय--अश्र रथात्‌ इसी जन्म में वेदनीय | 

२. उपपश्च-वेदनीय--अ्रर्थात्‌ उपपन्न होकर वेदनीय, जिसका प्रतिसंवेदन समनन्तर जन्म 
में होगा | 

३. अपरपर्याय-वेदनीय--अ्रर्थात्‌ देर से वेदनीय | 

नियत कर्म को संग्रहीत कर विपाक की अ्रवस्था की दृष्टि से चार प्रकार होते हैं। 
एक मत के अनुसार कम पाँच प्रकार का है । ये अनियत कर्मों को दो प्रकारों में विभक्त करते हैं- 

१. नियत-विपाक-वह जिसका विपाक-काल अ्नियत दै,किन्तु जिसका विपाक नियत है | 

२. अनियत विपाक--वह जिसका विपाक अ्रनियत है, जो विपच्यमान नहीं हो सकता | 

दृष्टधर्म-वेदनीय कर्म--वह कर्म हैं, जो उसी जन्म में विपच्यमःम होता है, या विपाक- 
फल देता है, जहाँ वह संपन्न हुआ है | यह दुचल कम है| यह जन्म का आक्षिप नहीं करता | 
यह परिपूरक दै। बंद स्पष्ट है कि जो पाप दृष्धम-वेदनीय है, कह उस पाप की अपेक्षा लघु 
है, जिसका विपाक नरक में होता है । 

सौत्रान्तिकों का कहना हैँ कि यह स्त्रीकार नहीं किया जा सकता कि एक बलिष्ठ कर्म 
का विपाक दुर्बल हो । इसलिए, दृश्धमं-वेदनीय कर्म के विपाक का अनुबन्ध अन्य जन्मों में 
हो सकता है, किन्तु क्योंकि इस विपाक का श्रारंभ इस दृष्ट जन्म में दोता है, इसलिए इस 
कर्म का ह४धर्म-वेदनीय? यह नाम व्यवस्थित करते हैं | 

वैभापिक इस दृष्टि को नहीं स्व्रीकार करते । वह कहते हैं कि एक कर्म वे हैं, जिनका 
संनिकृष्ट फल्न होता है। दूसरे वे हैं, जिनका विप्रकृष्ट फन्न होता है। नियत-विपाक कर्म के 
विपाक का स्वभाव बदल सकता है। संनिकृष्ट जन्म में नरक में वेदनीय अमुक कर्म दृष्टधर्म में 
विपाक देगा । 

किन लक्षणों के कारण एक कर्म दृष्टधर्म-वेदनीय होता है ; 

क्षेत्रविशेष ओर श्राशय-विशेष के कारण कर्म दृष्टर्म में फल देता है। क्षेत्र के 
उत्कर्ष से यद्यपि आशय दुर्बंल हो, यथा--वह भिकु जिसका पुरुप-व्यज्ञन अ्र्न्ताईत होता है, 
और स्त्री-व्यज्ञन प्रादुर्भूत होता है, क्योंकि उसने संघ का अनादर यह कहकर किया कि-- 
0ुप्त ज्री हो ।! आशय-विशेष से, यथा--वह पंद जिसने दृषभों को अपुंस्त के भय से 
प्रतिमोक्षित किया और अपना पुरुषेन्द्रिय फिर प्राप्त किया । 

यदि किसी भूमि से किसी का अत्यन्त वैराग्य होता है, तो वह उस भूमि में पुनः उत्पन्न 
नहीं हो सकता | इसलिए इस भूमि में, किन्तु दूसरे जन्म में, विपच्यमान-कर्म अपने स्वभाव 
को बदलता है, और दृष्टधर्म में विपच्यमान द्ोता है, चाहे वह कुशल हो या अ्रकुशल | 

जो कर्म विपाक में नियत है, किन्तु जो विपाक की अ्रवस्था ( काल ) में अ्रनियत है, 
बह कर्म दृष्टधर्म-बेदनीय होता है। जो कम विपाक की अवस्था में नियत है, उसका उसी 


रद्द बोख्‌ू-चम-द्शंन 


श्रवस्थान्तर में विषाक होता है । अवस्थान्तर की जिस भूमि में उसके कर्म का नियत विपाक है, 
उस भूमि से उस पुद्ूगल का अत्यन्त वैशग्य असंभव है। जो कर्म अ्रनियत-विपाक है, वह 
विपाक नहीं देगा, यदि पुद्गल का उस भूमि से वैराग्य है, जहाँ वह विपच्यमान होगा । 


निरोध, मैत्री, अरणा, समाधि, सत्यदर्शन, श्रह॑त्फल से व्युत्यित पुद्गल के प्रति किया 
गया उपकार और अ्रपकार सहसा फल देता है। 


उपपद्य-वेदनीय कर्म--वह कर्म है, जिसका प्रतिसंवेदन समनन्‍्तर जन्म में होगा। 
यह श्रानन्तय-कर्म है | कोई कर्म, कोई श्रनुताप, इनके समनन्तर विपाक में श्रावरण नहीं है | 


गुरुता के क्रम से यद्द इस प्रकार है :--मातठ्वध, पितृवध, अहंत्‌-बध, संघभेद, दुष्टचित्त से 
तथागत का लोहितोत्पाद | 


आनन्तय-सभाग ( उपानन्तय ) सावद्य से भी पुदूगल नरक में भ्रवश्यमेव उत्पन्न होता 
है | माता का दुपण, अहंन्ती का दूपण, नियतिस्थ बोधिसत्व का मारण, शैक्ष का मारण, संघ 
के आयद्वार का रण, स्तूपभदन, यह पाँच आनन्तर्य-सभाग सावथ हैं। 

अपरपर्योय-वेदनीय क्ं--वह कर्म है, जो तृतीय जन्म के ऊध्व॑ अपर-जन्म में विपक्य- 
मान होता है । 

अनियत-विपाक कर्म--कुछु कर्मों के विपाक का उल्लंघन हो सकता है | 

कुछ आचायों के अनुसार कर्म अ्ष्टविध है ;-- 

१. दृष्टध्म-वेदनीय और नियत-विपाक कर्म; २, दृष्टर्म-बेदनीय और अनियत-विपाक 
कर्म; ३. उपपद्य-वेदनीय और नियत-विपाक कम, ४. उपपद्य-वेदनीय और अनियत-विपाक कर्म; 
५. अपरपर्योय-वेदनीय और नियत-विपाक कर्म ६. अपरपर्याय-वेदनीय और अनियत-किपाक कर्म; 
७, अ्रनियत या श्रनियत-वेद्नीय किन्तु नियतृ-विपाक कर्म; ८. श्रनियत-बेदनीय और अ्रनियत- 
विपाक कर्म । | 

किस कर्म का त्रिपाक प्रथम होता है ! 

उपपद्य-वेदनीय कर्म का विपाक-काल नियत है। किन्तु सब लोग ग्ानन्त्थ कम 
नहीं करते । अ्परपर्याय-वेदनीय प्रकार के बहुकमों का समुदाचार हो सकता है। प्रश्न है कि 
वह कोन कम है, जो मृत व्यक्ति के समनन्‍्तर जन्म का श्रवधारण करता है 

समनन्तर जन्म का निश्चय म्रियमाण के चेतसिक धर्मों के श्रनुसार होता है | मरण- 
चित्त उपपत्ति-चित्त का अ्रासन्न हेतु है। मस्किम [ ३६६ ] में हे कि मरणकाल में पुदूगल 
जिस लोक की उपपत्ति में चित्त को अधिष्टित करता है, जिसकी भावना करता है, उसके वह 
संस्कार इस प्रकार भावित हो उत्त लोक में उपपत्ति देते हैं। किन्तु प्रियमाण अपने श्रन्त्य 
चित्त का स्वामी नहीं होता । यह जित्त उस कर्म से अभिप्तंस्कृत होता है, जिसका विपाक सम- 


नन्‍्तर जन्म में होता है। यदि किसी पाप कर्म का विपाक अ्रपाय गति में होता है तो उपका 
मरणु-चित्त नारक होगा | 


विविध कर्मो के विपाक का यह क्रम है :--- 
१० गुरु, २० आसन्न, ३० अभ्यस्त | जब मरणु-चित्त स-उपादान होता है, तब उसमें 
नवीन माव के उत्पादन का सामर्थ्य द्वोता है। इस चित्त के पूर्ववर्ती सर्व प्रकार के श्रनेक कर्म 
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होते हैं, तथापि वह गुरु कम से आ्राहित सामर्थ्य है, नो अन्तिम चित्त को विशिष्ट करता है। 
गुरु कम के श्रमाव में आसकन्न कर्म से श्राहित सामथ्य, उसके श्रभाव में अ्रभ्यस्त कर्म से आहित 
सामर्थ्य, उसके श्रभाव में पूर्वजन्म-कृत कर्म से ग्राहित सामर्थ्य, अन्तिम चित्त को विशिष्ट करता 
है। राहुल का एक श्लोक यहाँ उदाह्वत करते हैं :--गुरु, श्रासन्‍न, अभ्यस्त, पूबकृत--यह 
चार इस सनन्‍्तान में विपच्यमान होते हैं। इसीलिए बोद्धों में मरण-काल में विविध अनुष्ठान 
करते हैं, ओर उपदेश आदि देते हैं। वस्तुत. जैसा बुद्ध ने कहा है--कम-विपाक 
दुशंय है। 


निष्यन्दू-फका 


हेतु सहश धर्म निष्यन्द-फल है। कोई घम शाश्वत नहीं है। वर्ण केवल वर्ण-क्षण 
का सन्तान है: विज्ञान केवल चित्तसंतति है। प्रत्येक धम के अस्तित्व का प्रत्येक क्षण जो 
पूव-त्षण के सदश या कुछ तुल्य है, इस क्षुण का निष्यन्द है। इस प्रकार स्मृति का 
व्याख्यान करते हैं-.- चित्त-संतति म॑ं आराहित एक भाव अपना पुनझत्पाद करता है। प्रायः 
एक कुशल-चित्त एक दूसरे कुशल-चित्त का निष्यन्द-फल होता है | यह साथ ही साथ कुशल 
मनसिकार-कर्म का पुरुषकार-फल भी है । 


सूत्र मे उक्त है :--अ्रभिध्या, व्यापाद और मिथ्यादृष्टि, भावित, सेवित, बहुलीकृत दोने 
से नारक, ति्यक्‌ , प्रेत उपपत्ति का उत्पाद करते हैं। ( यह अभिष्या-कर्म, व्यापाद-कर्म और 
उस मानस-कम के, जिससे तीथिक मिथ्यादशि में अभिनिविष्ट होता है, विपाक-फल हैं ) | यदि 
लोभी, हिंसक ओर मिथ्यादश्-चरित पुदूगल पू<-शुभ-कर्म के विपाक के लिए अ्रपरपर्याय में 
मनुष्य जन्म प्राप्त करता हैँ, तो बह सतृष्ण, दुष्ट ओर मूढ़ होगा। लोभ, द्वेष, मोह-चरित 
पुदूगल लोभ, द्वेप, मिध्यादष्टि का निष्यन्द-फल है । 

वस्तुत: यह कहना दुष्कर है कि कर्म का निष्यन्द-फल होता है। कर्म कर्म का उत्पाद 
नहीं करता | कोई कर्म ऐसे फल का उत्पाद नहीं करता, जो उसके सबंथा सहश हों । अ्रमिध्या 
एक अ्रवद्य है, चित्त का एक अ्रकुशल-कर्म है, जो स्वीकृत होता है। यह कम नहीं है 
तथापि मनोदुश्वरित है । दाष्टान्तिक ( एक प्रकार के सौत्रान्तिक ) इसे मनस्कर्म मानते हैं, किन्तु 
बैमाषिक कहते हैं कि इस पक्ष में क्नेश और कर्म का ऐक्य होगा। दुश्वरित होने से परस्व 
के स्वीकरण की विषम स्पृह्य नारकादि विपाक प्रदान करती है | अ्रभिध्या, व्यापाद और 
मिथ्यादृष्टि सामान्यतः काय-वाक-कर्म के समुत्यापक हैं। अभिध्या के स्वीकृत होने से वह अपने 
बल की बृद्धि करती है, और चित्त-सन्तान में दृढ़ स्थान का लाभ करती है। इससे जब यह 
वाक-काय-कर्म में व्यक्त द्वोती है, तब चित्त-सन्तान को वासित करती है। श्रतः अभिध्या का 
निष्यन्द-फल श्रभिष्या है, श्रमिध्याचरितल हे | 


इसी प्रकार व्यापाद और मिथ्यादृष्टि को समभना चाहिये । 


सर्व क़्श--राग-द्वेष और मिध्यादष्टि--के दो आकार होते हें। कदाचित्‌ यह सुप्ता- 
बस्था में दोता है। तब इसका प्रचार यूदम और दुर्विशेय है। यह क्लेश के समुदाचार के पूव॑ 
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की अवस्था है। तब इसकी अनुशयः आख्या होती है। अनुशय अखु होते हैं; यह 
छिंद्रान्वेषी शत्रु के सहश प्रतिप्ठा-लाभ करते हैं| राग, प्रतिघ्र श्रादि अनुशय हैं। कदाचित्‌ 
क्लेश पर्यवस्थित होता है, अर्थात्‌ सत्व क्नलश से परेत होता है। यह क्लेश का दूसरा आकार 
है। यह क्लेश की तीत्राउस्था है। क्लेशानुशय पर्यत्रस्थित-क्केश का निष्यन्द-फल है; पय- 
वस्थान की अवस्था में जो क्लशानुशय तथा बाह्य-विषय इष्ट विषय-राग के पर्यवस्थान का 
समुत्थान करता है, ओर अयोनिशो-मनसिकार की श्रपेज्ञा करता है। विपाक-फल विपाक के 
बल को क्लीण करता है, किन्तु निष्यन्द-फल का स्वभाव ऐसा है कि इसका स्वतः अन्त नहीं 
होता | श्रकुशल चित्तों के निष्यन्द-फल का समुच्छेद आ्राय-मार्ग की भावना और स्वोतापत्ति- 
फल के प्रतिलाभ से होता है। कुशल नित्तों के निष्यन्द-फल का निरोध केवल निर्वाण में 


होता है। 


प्रत्येक सत्व जो यत्किचित्‌ गति में उत्पन्न होता है ( प्रतिसन्धि, उपपत्ति ) जन्म क्षण में 
स्वभूमि के अनुकूल सब ज्ःश से-राग, द्वेष, मोह से-क्लिष्ट होता है, इसका कारण यह है कि 
अपने पूवजन्म के अन्तकाल में उसका चित्त इन क्लेशों से क्लिष्ट था । 

जो कामधातु मं उत्पन्न होता है, उसका चित्त दवंप, गन्ध-रस के लोभ और मैथुन-राग से 

समन्वागत होता है । इसी कारण इस चित्त का निश्चय वह सेन्द्रिय शरीर होता है , जो इन 
विविध तृष्णाओ्रों और द्वं+-समुत्यित दुःश्ब का बहन कर सकता है। किन्तु कुराल-मूल से सम- 
न्वागत होने के कारण वह स्वभूमिक क्लश का नाश कर सकता है। मान लीजिये कि एक 
भिक्तु है, जो मरण-काल में ढें५ और सब प्रकार के श्रीदारिक राग से मुक्त है। ऐसा भिक्तु 
केवल ऐसे ही धातु में उत्पन्न हो सकता है, जा प्रागेन्द्रिय और जिट्देद्धय का अभाव है। 
यदि इस भिक्तु का राग प्रथम ध्यान के सुख में है, तो मरण-क्राल्न में उसका चिन्त इन सुख 
से क्षिप्ट होगा, ओर वह प्रथम ध्यान-लोक में उपपन्न होगा । 

महामालु क्य-सुत्त [ मज्किमनिकाय १॥४३२ ] में है कि--हे मालु क्यपुत्त | दहर- 
कुमार के सत्काय भी नहीं द्वोता तो फिर उसके सक्ताय-दृष्टि केसे उत्पन्न होती है; उसके घम 
भी नहीं होते तो फिर धर्म में उसकी विचिकित्सा कैसे होती है; उसके शील भा नहीं 
होते तो फिर शीलों में शालब्रत-परामर्श केसे होता है; उसके काम भी नहीं होते तो 
फिर कामच्छुन्द केसे होता है ? भगवान्‌ कहते हैं कि इसका कारण यद है कि उममें 
क्लंशानुशय है। 

हम उन विपाक-फलों का विचार करते हैं, जिनका कि मनुध्य परिभोग करते हैं | नारक 
दु/्खी होते हैं, देव केवल सुख का भोग करते हैं। मनुष्य वर्ण, संपत्ति, सौन्‍्दथ, श्रायुष्य, 
सुख-दुःख में विविध होते हैं। वह सुख से सबैथा विरहित नहीं होते, किन्तु रोग और जरा 
के अधीन हैं । 


देव शुक्र-कर्म के फल का भोग करते हैं, नारक कृष्ण कम के फल का भोग करते हैं, 
और मनुष्य शुक्ल-कृष्ण-कर्म का भोग करते हैं। मनुष्य-जन्म का आक्षेपक शुक्ष-कर्म होता है, 
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किन्तु प्रत्येक मनुष्य-जन्म के परिपूरक विविध शुक्क-कृष्ण-कर्म होते हैं । उसी प्रकार मनुष्य का 
स्वभाव कुशल अकुशल दोनों है । 

प्रत्येक मनुष्य काम, क्रोध, क्लेश तथा मोह से समन्वागत होता है। इसमें दो श्रपवाद 
हैं-- १. शैक्ष मनुप्य-जन्म लेते हैं, क्योंकि वह राग-द्वेप से विनिमुक्त नहीं हैं, किन्तु मोह से 
विनिमु क्त हैं २. चरम-भविक वोधिसतव क्केश से विनिमु क्त हैं, किन्तु बोधि की रात्रि को ही 
वह मोह से मुक्त होते हैं । 

क्योंकि स्व मनुप्य-जन्म शुभ कम से श्राक्षित होता है, अतः सब मनुष्य तीन कुशल- 
मूल से समन्वागत होते हैं| वह अद्वेप, श्रलोभ, सम्यगू-दृष्टि के भव्य हैं | श्रवस्थावश कुशल- 
मूल का समुदाचार होता है | सदुपदेश और मत्संगवश ऐसा होता है | 

एक पुद्गल प्रकृति से तीत्र राग-द्वेप-मोहजातिक होता है। वह रागज, द्वेषज, मोहज 
दुःख-दौम॑नस्य का अभीरुंण प्रतिसंवेदन करता है। वह दुःख-दोम॑नस्यथ के साथ झरुदन करता 
हुआ परिशुद्ध ब्रह्मचर्य का श्राचरण करता है। वह मस्णानन्तर खगे में उत्पन्न होता है । धम- 
समादान से उसका शआ्रायति में सुख-विपाक होता है। एक पुद्गल प्रकृति से तीज राग-द्वेष- 
मोहजातिक नहीं होता। वह रागज, द्वेपज, मोहज दुःख-दोमनस्य का अ्रभीरुंण प्रतिसंवेदन नहीं 
करता | वह ध्यान में सुगमता से समापन्न होता है, श्रोर खग्गे में उपपन्न होता है । वह वर्तमान 
में भी सुखी है, श्रौर भविष्य में भी उसका सुख-विपाक है ) 

संसार में पर्यात दुःख है, जिससे मनुप्य सरलता से 'सव दुश्खम” इस सत्य को तथा 
वैराग्य और निर्वाण को समभते हैं । देव अत्यन्त सुखी होते हैं | दूसरी ओर नारकों के समान 
मनुष्य का अविच्छिन्न दुश्ख नहीं है। किन्तु मनुष्यों में भेद है। कुछ अनेक जन्मों में मनुष्यत्त 
में नियत हैं । उन्होंने कुशल-मूल का आ्रारोपण किया है। कोई स्तोत-आपन्न हैं और उनके 
सात भव ओर हैं, किन्तु कभी अ्रकरमात्‌ मनुप्यत्म का लाम होता है| कम-विपाक दुविशेय है। 
नारक औ्रौर तिर्यंग योनि से मनुष्यत्व की प्राप्ति होती है| इसका कारण कोई पूवजन्म कृत 
दुबल शुभ कम होता है | मनुष्य-जन्म आश्रयकर घटना है । 


नरक में दो प्रकार के भिन्न-प्रलाप, पारुष्य, व्यापाद होते हैं। भिन्न-पलाप :-कक्‍्योंकि 
नारकीय सत्व परिदेव, विलाप करते हैं । पारुष्य :--क्योंकि नारकीय सत्व श्रन्योन्य निग्रह करते 
हैं; ध्यापाद :-- क्योंकि चित्त-सन्तान के पारुष्य से वह एक दूसरे से द्वे५ करते हैं | नारकीय सत्वों 
में अभिष्या और मिथ्यादृष्टि होती है, किन्तु नरक में यह संमुखीभावतः नहीं होती । क्योंकि 
वहाँ सब र॑जनीय वस्तु का श्रभाव होता है, श्रौर कर्मफल प्रत्यज्ञ होता है। नरक में प्राणा- 
तिपात का अ्रभाव होता है, क्योंकि नारकीय सत्व क.क्य से च्युत होते हैं। वहाँ अदत्तादान 
ओर काम-मिथ्याचार का भी श्रमाव होता है, क्योंकि नारकीय सल्ों में द्रव्य और स््री-परिग्रह 
का श्रभाव होता है | प्रयोजन के श्रभाव से मृषावाद और पैशुन्य नहीं होता । 


तियेक का चित्त दुबंल होता है, किन्तु उसका दुष्ट स्वमाव प्रकट होता है। यह 
आनन्तय से स्पृष्ट नहीं होते | किन्तु जिन पशुओ्रों की बुद्धि पढ़ होती है; यथा--आ्राजानेय 
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झश्व, वह सदा आनन्तर्य से स्पष्ट होते हैं। अ्रतः जो सत्व पूर्वेकृत शुभ कमंवश नरक और 
तियक योनि के अ्नन्तर मनुष्य-जन्म लेते हैं, वह मनुष्य-जन्म में अपने पूर्वक्नंश से समन्‍्वागत 
होते हैं. और यह क्लेश नरकवास या तियक्योनि में वास के कारण बहुलीकझृत होते ह। 


कल्प के निर्याण-काल में पुदूगल अ्रधरमंरागरक्त, विषयलोभाभिभूत और मिथ्याघर्मपरीत 
हो जाते हैं। शस्त्र, रोग और दुर्भित्ष से कल्प का निगम होता है। उस समय कपाय 
अ्रभ्यधिक होते हैं। इसलिए मनुष्यों में बहुत ऐसे होते हैं, जिनमें श्रभीक्षण क्लेश होता है । 
यह निर्वाण में आवरण है। क्लेशावरण सवपापिष्ठ है। मिथ्यादृष्टि से समन्वागत मनुष्यों की 
संख्या और भी अ्रधिक है | 
विसंयोग-फल 

हमने श्रबतक साक्तव कर्मों के फल की परीक्षा की है। यह कर्म कुशल या श्रकुशल 
हैं, और राग ( सुख की इच्छा या ध्यान-लोक की इच्छा ) तथा मोह ( श्रात्मर्दृष्टि ) से 
क्लिष्ट हैं। तृष्णा से अ्भिष्यन्दित यह कर्म विपाक-फल देते हैँ, किन्तु अ्रनाक्षव कर्म का 
विपाक नहीं होता | क्योंकि यह श्रन्य तीन कर्मों का क्षय करता है। यह श्रशुक्न है। यह 
धातुपतित नहीं है । यह प्रवृत्ति का निरोध करता है। श्रनाश्चव कम के फल को विसंयोग-फल 
कहते हैं| ये कर्म मोह औ्रौर क्लेश के मूल का समुच्छेद करते हैँ, श्र्थात्‌ क्लेश-प्रासि का 
समुच्छेद करते हैं | जो आये इन अ्नास्तत्र कर्मों को संपादित करता है, उसका क्लेश समुदाचार 
नहीं करता । वह क्लेशों के निष्यन्द-फल का समुच्छेद करता है | 


कुछ सास्रव कर्म, जो वैराग्य के लौकिक मार्ग में संग्रहीत है, श्रपने प्रतिपक्षी क्लशों 
से विसंयोग-फल श्रनेकाम्तिक रूप से प्रदान करते हैं। जो योगी वीत-कामराग है, वह काम- 
भूमिक ह्लशों की प्राप्ति का छेद करता है। पुनः वह पूर्वंकृत कर्म और काम की प्राप्ति का छेद 
करता है| वह इन कर्मों के विपाक का उल्लंन करता है । 


पुरुषकार-फल् 

पुरुषकार ( पौरुष )-फल सहमभू-हेतु और संप्रयुक्तक-हेतु का फल है| पुरुषकार 
पुरुषमाव से व्यतिरिक्त नहीं है, क्योंकि कर्म कर्मव्रान्‌ से अन्य नहीं हैं । जिस धर्म का थो 
कारित्र है, वह उसका पुरुषकार कहलाता है, क्योंकि वह पुरुषकार के सदश है। एक मत के 
अनुसार विपाक-देतु को छोड़कर श्रन्य देतुओं का भी यही फल होता है। वस्तुतः यद्द फल 
सहोत्न्न है, या समनन्तरोतन्न है; किन्तु विपाक-फल ऐसा नहीं है । श्रन्य आचार्यों के अनुसार 
विपाक-हेतु का एक विप्रकृष्ट पुरुषकार-फल भी होता है । 
कमे-विपाक 

कर्म बीज के सदश स्वकीय सामथ्य से अपने फल का उत्पाद करता है। श्रत३ कर्मों 
की धर्मता नियत है। किन्त बोद्ध-धर्म यह स्वीकार करता दै कि कर्म-फल का उल्लंघन संभव 
है, और वह पुण्य-परिणामना भी मानता है । 
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आ्राये ऋषि ग्रादि का महान्‌ सामथ्य होता है। उनके मनःप्रदोप से दण्डकादि 
नि्जन हो गये। मत्य-क्रिया ( सच्नकिरिया ) में विश्वास बढ़ा प्राचीन है। विशुद्ध पुरुष श्रपनी 
विशुद्धि का प्रख्यापन कर धर्मता से ऊपर उठ जाता है। अशोक का पुत्र कुणाल ज्ञापित करता 
है कि अपनी माता के प्रति उसका कभी दुष्टचित्त नहीं हुआ | इस सत्यक्रिया से वह अ्रपनी 
आँखों से देखने लगता है | 


पुण्य-अपुण्य आशय पर आश्रित है, किन्तु क्षेत्र के अनुमार पुण्य-अ्रपुण्य अल्प या 
मद्दान होता है । 

कर्म-विपाक दुविज्वेय है | कर्म बीज के समान है, जो श्रपना फल प्रदान करता है | 
यह सुख्वा या दुःखाबवेदना है । कर्म का विप्रणाश नहीं है। जत्र समय आता है, और 
प्र्यय-सामग्री उपस्थित होती है, तब कर्मों का विपाक होता है | 

यमराज के निरयपाल सल को ले जाते हैं, और यम से दण्ड-प्रणयन के लिए प्रार्थना 
करते हैं | यमराज उससे पूछते हैं कि तुमने देवदूत को नहीं देखा ? वह कहता है कि देव ! 
मैंने नहीं देग्या है। यम : ---तुमने क्या जरा-जीणं, रोगी, अ्रवद्यकारी को नहीं देखा है ! तुमने 
यह क्‍यों नहीं जाना कि तुम भी जाति, जग, मन्यु के ग्रधीन हो ! ठमने यह क्यों नहीं सोचा 
कि मैं कल्याण कर्म करूँ ? यह पापकर्म ने तम्दारी माता ने किया है, न तुम्हारे पिता ने, 
न तुम्दार भाई-बदन ने, न ठम्हारे मित्रन्थ्ममात्य ने, न ज्ञात्‌-संबन्धियों ने, न श्रमण-त्राह्मण ने, 
न देवताओं ने । तुमने ही यद परापकर्म किया है | इसके विपाक का प्रतिसंवेदन तुम्हीं करोगे । 

यह कथा लोक-विश्वास पर आश्रित है। यम केवल नारकों के दण्ड का प्रणयन 

करता है | पुनः यम के निस्‍्यपाल नारकों को दण्ड नहीं देते हैं | उनकी यातना उनके स्वकीय 
कर्मों के कारण है । यथा में कर्म बीज के नुल्प हें। यह अपनी जाति के अनुसार, जल्दी 
या देर से, अल्य या मदान्‌ फल देते हैं । 

किन्तु ईश्वरवादी कदते हैं कि यद्यपि समग्र त्रीज का वपन उबर भूमि में हो, तथापि 
वर्षा के अ्भावत्र में बीज में अंकुर नहीं निकवते । थ्रतः उनका करना है कि यह ईश्वर की 
शक्ति है, जो कर्मा को विपाक प्रदान का सामथ्य देती है। बौद्ध कहते हैं कि तृष्णा से 
अभिष्यन्दित दो कर्म विपाक देते हैं | श्राय॑ तृष्णारहित हो कर्म करता है, इसलिए, वह कर्म 
से लिप्त नहीं दोता । 
कम-विपाक के संबन्ध में विभिन्न मत 


सर्वास्तिवादी ( वैभाषिक )--क्रे मत में विपाक-फल समनमन्‍्तर नहीं होता | कर्म का 
विपाक सुखा दु.ख्वावदना है । यह विपाक-कर्म के संपा -ग के बहुत काल पश्चात्‌ होता है। कहते 
हैं कि कर्म अपने विपाक-फल को क्रिया-काल में श्राक्चिप्त करता है, और कर्म के श्रतीत होने पर 
विपाक का दान करता है। एक कटिनाई है। सर्वास्तिबादी का मत है कि अतीत और श्रनागत 
का अस्तिल है | द्वेतु-प्रत्यय अ्नागत को प्रत्युतन्न में उपनीत करते हैं। अ्रनित्यता प्रध्युत्पन्न को 
अतीत में ले जाती है । 
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प्रश्न-- मान लीजिए कि मेरे श्रतीत कर्म का श्रस्तित्त है। यह भी मान लीजिये कि 
इसमें फल-प्रदान का सामथ्य है | क्योंकि मैं उन क्षणिक धर्मों की रग्तति हूँ, जो नित्य उत्रग्ममान 
होते रहते है | इसलिए वह वया है. जो इस कम को मुभसे रबद्ध करता है ! 


उत्तर--स्-सन्तान-पतित श्ररूपी संस्कृत धरम होते हैं ( किःतु यह चित्त-विप्रयुक्त 

) जिन्हें प्राप्ति कहते हैं। रुव कम कर्ता में इस कम की (प्राप्ति? का उत्पाद 

करते हैं | इसी प्रकार सव॑ चित्त, सर्व राग उस चित्त, उस राग की प्राप्ति? का उत्पाद करते 

हैं। इस प्राप्ति का निरोध होता है, किन्तु यह स्वसदश एक प्राप्ति? का उत्पाद करती है। 

जबतक हम इन कमों की 'प्रास्ि? का 'छेद” नहीं करते, तबतक हम अपने कर्मों की 'प्राप्ति? से 

समन्वागत होते हैं | जब हम इस 'प्राप्ति? के निरन्तर उत्पाद का निरोध करते हैं, तब इस “प्राप्तिः 
का छेद होता है । इस प्रकार कर्म कर्ता को फल-प्रदान करते हैं । 


मध्यमकबृत्ति [१०॥१३) श्रौर मध्यमकावतार [६।३६] में चन्द्रकीत्ति ने इस वाद 
का निराकरण किया है ;:--कम क्रिया-काल में निरुद्ध होता है, किन्तु यह कर्ता के चित्त- 
सन्तान में एक 'अविप्रणाशः नामक द्रव्य का उत्पाद करता हैं। यह अ्रूपी धर्म है, किन्तु 
चित्त से विप्रयुक्त है | यह “अविप्रणाश” न कुशल है, न श्रकुशल | निरुद्ध कर्म अविप्रणाश? 
द्रव्य में श्रंकित हो जाता है | यह फल को कर्ता से संबद्ध करता है | 


सौत्राम्तिक--सौत्रान्तिक अतीत और “धराप्त! नामक धर्मों के अस्तित्व को 
नहीं मानते | हु 

यदि अतीत, श्रनागत द्वव्यसत्‌ हैं तो वह प्रत्युतपन्न हैं। यदि अतीत कर्म फल-प्रदान 
करता है, तो उसका प्रात कारित्र है; अ्रतः वह प्रत्युसन्न है। यदि बुद्ध श्रतीत कर्म के 
ग्रस्तित्व का उल्लेख करते हैँ, तो उनका अभिप्राय केवल इतना हैँ कि अ्रतात कम का विपाक 
होगा । बुद्ध प्राप्तियों का उल्लेख नहीं करते | 

सौत्रान्तिकों के अनुसार कम चित्त-सन्तान को ( चित्त-चैत्त, सेन्द्रियकाय ) जिसे 
तीरथिंक “आ्रात्माः कहते हैं, विपरिंणुत करता हें | कर्म संतान के परिणाम-विशेष को निश्चित 
करता है। इसका प्रकर्प वह अवस्था है, जो कर्म का विपाक हैँ। दुश्खावेदना का उत्पाद होता 
है, यदि अकुशल-चित्त से संतान का परिणाम-विशेष होता हैं । चित्त-संतान का कम-बल से 
एक यूदम परिणाम द्वोता है, और कर्म के अनुसार चित्त-संततति का निश्रय, दुःख-सुख होता है। 
सौत्रान्तिक बाह्ममाव और सन्द्रियकाय का प्रतिपेष नहीं करते, किन्तु कर्म और कम-विपाक को 
बह केवल चित्त में आहित करते प्रतीत होते हैं | 


विशानवादी--एक श्रोर वह रूप के अस्तित्व का प्रतिषेष करता है | 
हम इसके बीज वैभाषिक-सिद्धान्त में पाते हँ। आत्मा? को चित्त और बेदना की 
सन्तान अवधारित करना, जो पूर्ववर्ती चित्त-वेदना से निग्र॒ह्दीत होता है, यह कहना कि चित्त 
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रूप का उत्पाद करता है, वेदना ओर सेन्द्रियकाय के “विपाक-फल” मानना और बाह्ममाव को 
अधिपति-फल श्रवधारित करना विशान-वाद की ओर क्रुकना है | 

दूसरी ओर वह सौत्रान्तिकों का संतान! और "'सूच्रम परिणामः नहीं मानता। 
“आत्मा? प्रवृत्ति-विजञान के संतान से श्रन्य होगा | हम यह केसे मान सकते हैं कि ऐसा संतान 
श्रनागत चित्त के बीजमूत पूर्व चित्त के चिह् धारण करता है, ओर इसका 'वूदरम परिणामः 
होता है ! वस्तुतः प्रद्ृत्ति-विज्ञान का ग्राश्रय एक आलय-विज्ञान होता है, जो बीजों का संग्रह 
करता है । 
कम-फलस का अतिक्रमण 

यद्यपि कम का विप्रणाश नहों हैं, तथापि फन्न का सम्रतिक्रम हो सकता हे, यदि 
अनुतापपूवेंक पाप-विरति दो । मैत्री-भावना द्वारा यदि अवद्यकारां अयने चित्त को विभुक्त करता 
है, तो जो कर्म उसने किया है, उसका मदत्त कम हो जाता दहै। प्रवारणा ( वर्षावास के अँत 
में मिच्ुओं का एक अनुक्ान ) के समय संत्र के संमुख पाप स्त्रीकार करने से कर्म से शुद्धि 
होती है | एक प्रश्न है ।क क्या परिसमाप्त पाप कर्म को पात-स्रीकरण, पाप-विरति क्षोण कर 
सकते हैं ? नहों | किन्तु यदि मील-फर्म को परितमात्ति के समनन्‍्तर अ्रनुताप होता है, तो 
पृष्ठ के श्रभाव में कम की परिसमातति नहीं होती; यथा--जत्र प्रयोग का अभाव होता है, या 
बह दुब्नल होता है, तो अवद्य पूरा नहीं होता | उत्तों प्रकार जब्र पापी अपने अवद्य को अ्रवद्य 
मानता है, और पाप-विरति का समादान करता है, तो अवद्य पूरा नहीं है। यह उसका 
अतिपक्ष है । 
नियत-झनियत विपाक 

यह कर्म नियत-विपाक ( नियत इनॉव ) है, जो केवल कृत नहीं है, किन्तु उपचित 
भी है। उपचित-कर्म वह है, जितकी परिसमाप्ति हुई हैँ, और जितका विक-दान 
नियत है । 

कोई एक दुश्यरितवश दुगंति को प्राप्त होता हे, कोई दा के कारण, कोई तोन के 
कारण ( कार्य, वाक्‌, मनोदुश्वरित )। कोई एक कर्मरथ के कारण, कोई दो के कारण, "' 
कोई दश के कारण दुगगति को प्राप्त होता हैं। जो जिस प्रमाण के कम से दुगते को 
प्रात्त होता है, यदि उस कर्म का प्रमाण अ्रक्षमात रदे तो कर्म 'तः है, “उपांचतः नहों। 
प्रमाण के समाप्त होने से कर्म 'उपचित” होता है। अंग्रुत्तरानकाय [१।२४०] में है कि 
थोड़े जज् को थोड़े लवण से नमकीन कर सकते हैं, किन्तु यदि बहुमात्रा मं मा लवय॒ हो तो वढ़्‌ 
ग़ड्जा के जल को नमकीन नहीं कर सकता । 


तीत्र क्लेश, तीब्र प्रसाद ( श्रद्धा ) से किया हुआ कम और निरंतर झृत कम नियत 
है। वस्तुतः तीज श्रद्धा और तीत्र राग सन्‍्तान को अत्यन्त वालित करते हैँ । निरन्तर कृत-क्मे 
चित्त-स्वभाव को बनाता है। यह लक्षण पूव॑ लक्षण के विरुद्ध नहां है । केवल उतो को 
तीन प्रताद या तीज राग हो सकता है, जिसने बडुकुराल या अ्रकुरात कम किए हैं । 


२७५ जोड़ -धम-दृशन 


गुणक्षेत्र में किया हुश्रा कर्म भी नियत-विपाक है, यथा--पिठवंध नियत-विपाक है | 
जो कम बुद्ध, संघ, आये, माता-पिता के प्रति किया जाता है, वह नियत-विपाक है । 

तीन प्रकार के कम हैं :-- 

१. जिसका विपाक नियत है, और जिसका विपाक-काल नियत है, जिसने 
आ्रनन्तर्ग-का। किया है, वह उसका फल अगले जन्म में भ्रवश्य भोगेगा। उसका नरक में 
विमिपात द्ोगा | 

२, वह कर्म जिसका विपाक नियत है, किन्तु काल नियत नहीं है | एक मनुष्य ने एक 
कम उपचित किया है, जिसका त्िंपाक नियत है, और स्वभाव ऐसा है कि वह केवल 
काम-पातु में दी विपच्यमान हो सकता है; या ऐसा है, जो स्वर्ग या नरक में फल दे सकता है, 
किन्तु वह ऐसा नहीं है कि समनन्‍्तर जन्म में ही इसकी उपपत्ति हो। यह कर्म दूसरे कर्म से पिहित 
हो सकता है.। यदि यह पुदूगल आय-मार्ग में प्रवेश करता है; काम से वीतराग होता है, 
अनागामी होता है, तो वह इसी जन्म में उस कर्म के फल्न का प्रतिसंबेदन करेगा | यह अ्रपर- 
पर्यीय-बेदनीय कम था, यह दृश्चर्म-वदनीय हो जाता | यहाँ अंगुलिमाल का दृशन्त द्वशटन्स है 
[ मज्किमनिकाय, २।६७ गा 

श्रंगुलिमाल एक डाकू था। उसने गांवों को, निगमों को, जनपदों को न४ कर दिया । 
बह मनुष्यों को मारकर उनका अंगुलियो की माला बनाकर पहनता था। एक समय भगवान्‌ 
श्रावस्ती में चारिका करत थ। वह उस स्थान की श्रोर चले, जद्दां अंगुलिमाल रहता था। 
प्रंगुलिमाल ने दूर से भगवान्‌ को देखकर विचारा ;--आ्राश्ष्य है. कि इस मार्ग से कोई नहं 
आता; यह भ्रमण एकाकोीं झा रहा हँ। वह भगवान के पीछे हो लिया। भगवान ने ऐसा 
ऋ(्धि-संस्कार किया कि डाकू उनको न पा सका। डाकू को बड़ा आश्रय हुआ, क्योंकि वह 
दोड़त द्वाथा को भी मारकर गिर। देता था। उसने भगवान्‌ से रुकने को कद्दा-भगवान्‌ ने 
कहा--मे ठहर हूँ। ठुम को । डाकू ने इसका श्र्थ पूछा । भगवान्‌ ने कहदा--मैं सब जीवों मं 
दण्ड स विश्त हू । ठुम असंयत हो। इसलिए तुम श्रस्थित दो, में स्थित हूँ । यह सुनकर 
अंगुलिमाल को वराग्य उत्पन हो गया । उसने प्रत्रज्या ली और मिछु दो गया। अंगुलिमाल 
प्रातःकाल पातर-चावर लकर श्रावक्ती भ मिक्का के लिए, प्रविष्ट हुआ | किसी ने उस पर ढेला 
फुँका, किसा ने दुएंड का प्रदार किया | उसका सिर फट गया, पंवि ६5 गया, और संघाटी फट 
गई । भगवान, ने उससे कहद्दा ;--दे अंगुलिमाल ! जिस कर्म के विपाक से तुमको निस्‍्य में 
सहसतों वर्ष निवास करना पढ़ता, उस कर्म के विपाक-संवेदन ठुम इसी जन्म में कर रहे ह्दो। 

३. वह कर्म जिसका विपाक अनियत हैं । ल्लोत-आपन्न की संतात का, श्रपायगामिक 
पूर्वापचित कर्म के विपाकनदान में वेंगुए्य है । क्योंकि प्रयोगशुद्धि श्र निरक्ष ( बुंढ, धर्म, 
ओर संघ ) के प्रति झशय-शुद्धि के कारण उसकी संतति बलवान कुशल-मूलों स अधिवासित है । 
अबुघ अल्प पाप भी करके भ्रधोर्गात को प्राप्त द्वोता है, बुध मद्यपराप भी करके अपाय का 
त्याग करता है | थोड़ा भी लोइा पिण्ड के रूप मे जल में दूब जाता है, और यही लोदा 


प्रमूत भी क्यों न हो, पात्र के रूप में तैरता रहता है । 
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पुशय-परिणामना 

सामान्य नियंग यह है. कि काम ख्वकोय हैं। जो कर्म करता है, वही उसका फल 
भोगता है; किन्तु पलि-निकाय में भी पुण्य-परिणामना ( पत्तिदान >प्राप्तिदान ) है। वह 
यद्र भी मानता है कि मृत का सहायता हो सकती है | स्थविरवाद्ी प्रेत और देवों को दक्षिणा 
देते हैं, श्र्थात्‌ मिन्ु को दिए हुए दान से जो पुण्य ( दक्षिणा ) संचित होता है, उसको 
देते हैं। हम अपने पुण्य मं दूसरे को संभिजलित कर सकते हैं, पाप में नहीं | 

निष्कर्ष यह £ कि क्लिष्ट-धम साथद्, क्रेशाच्छुन्न और हीन हैं। शुभ और अशुभ 
धम ही प्रणीत हैं | जो धर्म न द्वीन हैं, न प्रणीत; वह मध्य हैं। अ्रतः संस्कृत शुभ-धर्म ही 
सेव्य हैं। इन्हीं का ग्ध्यारोपण सन्‍्तान में द्वोना याहिये| वस्तुतः असंस्कृत-धर्म अनुत्पाद 
हैं| उनका अ्रभ्यास नदों हो सकता | असंस्कृत का कोई फल नहीं है, और फल की दृष्टि से 
ही भावना द्ोती है | 


चतुर्दश अध्याय 


निर्वाण 


बुद्ध की शिक्षा का एक मात्र रस निर्वाण है। सत्र बोद्ध-दर्शनों का लक्षंध निवाण है, 
किन्तु निर्वाण के खरूप के संबन्ध म॑ अवश्य मतभद हैं| इस अध्याय में हम इस विपय के 
विविध आकारों पर विस्तार से विचार करंगे। 

निर्वाण का स्वरूप चाहे जो हो, सत्र बौद्धों को यह समान रूप से इष्ट है कि निर्वाण 
संसार-दुःख का अ्रत्यन्त निरोध है, संसार से निःसरण है, और श्रतणव उपादेय है। विद्वानों 


का कहना है कि आत्म-प्रतिषेध ईश्वर-प्रतिषेध, सहेतुक और क्षणिक सत्ता के सिद्धान्तों के होते 
हुए निर्वाण निरोधमात्र, अ्रभावमात्र ही हो सकता है । 


पाश्यात्त्य विद्वानों के मत 

बर्येलेमो, सेन्ट-हिलेरी, चाइल्डसे, राज़ डविड्स और पिसल का कहना है 
कि बुद्ध तथा उनके अनुयाइयों ने अपने सिद्धान्तों के इस अनिवार्य निष्कर्ष को 
विचार-कोटि भें लिया है, ओर वह निर्ताण का स्वरूप अ्रभावमात्र ठहराते हैं। किन्तु 
रोज़ डेविडस साथ साथ यह भी कहते हैं “कि बुद्ध-बचन के अनुसार निर्वाण “श्रामण्य 
भी हू । बर्थ श्र ओल्डनत्रग का मत हू कि यद्याव बोद्ध जानते हैं कि उनके दठिद्धान्तों का 
भुकाव किस ओर हैँ, तथापि उनकी स्पष्ट शब्दों में इस विनिश्चय के कहने में विचिकित्सा होती 
हैं । इनके अनुसार उन्होंने निर्वाणु के स्ररूप का वर्णन या तो कवि की आलंकारिक माधा में 
किया है, श्रौर उस '्वीपर, 'शरण?, अमृत! को आख्याएं प्रदान की हैं: या उन्होंने यह स्वीकार 
किया हैँ कि निवाण के स्वरूप का व्याकरण बुद्ध ने नहों किया है। पूछे जाने पर बुद्ध ने 
इसे 'स्थापनोयः प्रश्न कहकर इसका व्याकरण नहीं किया है। बुद्ध ने अपने श्रावकरों को 
चेतावनी दी है. कि, यह प्रश्न कि निवांण के अ्रनन्तर तथागत कहां जाते हूँ, श्र्योपसंद्ित 
नहीं है; श्रोर इसका विसजन विराग, दुःख-निरोध ओर निर्वाण के अधिगम में सद्दायक नहीं 
है | श्रत: इन प्रश्नों की उलकन में पड़ना निरथक ओर निष्थ्रयोजनाय है | किन्तु यद्द सब विद्वान्‌ 
समानरूप से मानते दें कि बौद्ध उपासकों की ह£ में निर्बाण एक प्रकार का स्वर्ग है । 

पालि-अ्रभिधम्म में चित्त ओर रूप दोनों के नेरात्म्य की प्रतिज्ञा हे। वद अ््मा का 
सव॒ंयथा प्रतिषध करते हैं, और निर्वाण का लक्षण दुःख का नाश” और “विराग? तथा 
'राग-ज्ञयः बताते हैं। इस विचार-सरणी के श्रनुतार दम निर्वाण को ऐहिक सुख मान सकते हैं 
किन्तु यद परम लक्ष्य नहीं हो सकता । चूत्ान्त इसे स्थायनीय प्रश्न बताते हैं, और कुछ बूजान्त 
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ऐसे हैं, जो निवोण को श्रजात, श्रमृत, श्रनन्त कहते हैं। इससे कठिनाई उपस्थित होती है | 
यूरोपीय विद्वानू, बनू फ के समय से, बार-बार यही मत प्रकट करते आए हैं कि निर्वाण 
अमावमात्र ही हो सकता है । पुर्से का मत है कि बौद्ध योगी थे और श्रवाच्य की श्रमिश्ञता 
रखते थे, जो न भाव है, ओर न अभाव | यह प्रपंचातीत है । वह कहते हैं कि यह समझना 
कठिन है कि बौद्ध निर्वाण को श्रमृत, योग-क्लेम ओर अच्युत क्‍यों कहते हैं। यह अ्रभाव के 
समानार्थेक शब्द नहीं है। रीज़ डेविड्स अमृत? का यह निरूपण करते हैं कि यह श्रारयों का 
श्राह्दर है, और “निर्वाण? का श्रर्थ वीतराग पुरुष की सम्यकू प्रज्ञा करते हैं। जब बौद्ध कहते 
हैँ कि बुद्ध ने मार ( मृत्यु ) पर विजय प्राप्त की है, और अमृत का द्वार उद्घारित किया है; 
तो कने इसका यह अर्थ करते हैँ कि बुद्ध पर मृत्यु का कोई श्रथिकार नहीं है, और उन्होंने 
उस अमृृत-पद का श्राविष्कार किया है, जिसके द्वारा उस परम-सत्यका अ्धिगम होता है, जो 
मनुष्य को मृत्यु पर आधिपत्य प्रदान करता है, उसको निर्मव बनाता है । 

रीजु डेविड्स कहते है कि बुद्ध का आदश आध्यात्मिक थर, और उनके निर्वाण का 
श्र्थ इस लोक में प्रज्ञा और सम्यक-शान्ति द्वारा मोक्ष प्रात्त करना था। किन्तु श्रावक शास्ता 
के विचारों को «म्पर्‌ रीति से समभने में असमर्थ थे, ओर उन्होंने इस आदर्श को श्रम्ृत, 
श्रनन्त, द्वीपादि की आख्याएँ दीं इससे शास्ता के सिद्धान्त को ज्ञति पहुँची | 

पु के अनुसार इन विद्वानों की मूल इसमें है कि वह बौद्ध-धर्म को एक वैज्ञानिक मतवाद 
समभते हैं । वे यह भूल गए, कि बीद्ध-धम एक वराम्य-प्रधान धार्मिक संस्था है। सेनात॑ 
ने इस विचार का विरोध किया है कि बौद्ध-धर्म एक वैज्ञानिक मतवाद है। सेनात॑ के अनु- 
सार निर्वाणु का अ्रथ भारतवर्ष में सदा से परम-क्षेम ओर मोक्ष रद्ा है, जो अ्रभाव की संज्ञा से 
सब॑था परे है। सेनात॑ ने बौद्ध-धर्म के प्रभाव की परीक्षा की है। उनका कहना है कि बौद्ध-धर्म 
का उद्गम-स्थान योग है | योग भारत की पुरातन शिक्षा हैँ। इसमें यम-निमम, ध्यान, धारणा, 
समाधि और ऋद्धि-सिद्धि का समावेश है। योगी लोकोत्तर-शक्ति का प्र-प्ति तथा मोक्ष-लाम के 
लिए समान रूप से यत्नवान्‌ होता है। 

यह साधारण विश्वास है कि बुद्ध को शिक्षा का आधार 'दान्त ( उपनिषद्‌ ) अ्रथवा 
सांख्य है। उन्होंने केवल वेदान्त के परमात्मा ओर सांख्य के पुरुष का प्रतिषेध किया है। यह 
भी सामान्य विचार है कि बुद्ध शील-व्रत, पौरोहित्य और वर्ण-धर्म के विरोधी थे तथा श्रार॑भ 
से ही बौद्ध-धमं निरोधवादी था। किन्तु सेनात॑ के मत में यह विचार अ्रयथार्थ है | उनका कहना 
है कि बौद्ध-धर्म का उद्गम एक प्रकार के योग से हुआ है, जिसका स्वरूप श्रमी पूर्णु७ूप से 
स्थिर नहीं हुआ था, श्रौर जो निः:सन्देह निरोधवादी न था। वे यह भी कहते है कि बुद्ध के 
पश्चात्‌ कई शतान्दियों में इस धर्म में परिवर्तन हुए. और यह टीक नहीं है कि आर॑भ से ही 
उसका स्वरूप निश्चित था। 

पुर्से कहते हैं कि में निश्चितरूप से यह नहीं कह सकता कि निम्न वाक्य बुद्ध-बचन है.- 

ध्ध्छ बेदना का अ्रस्तित्व मानता हूँ, किन्तु में यह नहीं कहता कि कोई वेदक है |” किन्तु निम्न 
वाक्य बुद्ध का हो सकता है;-“जाति, जरा, रोग, मरण से श्रभिभूत मैंने श्रजात, श्ररु्ण, श्रजीय 


री बोद-घम-दशंन 


श्रमृत का अन्वेषण किया है" **'"| एक अ्रजात, श्रजी्ण, श्रमृत, श्रकृत है| यदि श्रजात न 
होता तो जात के लिए शरण न होता" * *“** १ 

बे ने (फोर्टी ईयर्स आफ इंडियनिज्म, भा० १, ४० ३०३) लिखा है कि यदि हम यह 
चाहते हैं कि निर्वाण श्रभाव नहीं है, तो दमको उस धर्म की संज्ञा बतानी चाहिये जिसका 
लक्षण बौद्धों के श्रनुतार शाश्वतत्व है। किन्तु प्रश्न है कि क्‍या यह शाश्वत-धर्म निर्वाण 
नहीं है, जिसे पालि में अमता धातु? कहा है | 


पु कहते हैं कि आरंभ में बौड़ों का लक्ष्य संसार के निःसरण ( पार ), नैश्रेयस- 
सुख, अनिर्वाच्य अवस्था की प्राप्ति था। कई वचनों से स्पष्ट है कि निर्वाण से उनका श्रर्थ एक 
परमार्थ-सत्‌ से था। भ्रभाव एक निकाय-विशेष का ही मत रहा है। कई वचनों से हम यह 
सिद्ध कर सकते हैं। इसके समर्थन में कई हेतु भी दिर जा सकते हैं। पुर्से का मत है कि 
आरंभ की अवस्था में बौद्ध-धर्म निवाण को एक अश्रनिवेचनीय वस्तु-सत्‌ मानता था | तरह इस 
परिणाम पर पहुँचते हैं कि कई प्रसिद्ध निकाय अ्रजात' को वस्टु-सत्‌ मानते हैं। 


पुसे का मत 

पुसे ने निर्वाणः नाम की पुस्तक म॑ं इस विषय की आलोचना की हैँ। दम उनके 
मत का विस्तारपूर्वंक वर्णन करेंगे और अन्त में अपना वक्तव्य भी देंगे । 

पुसें कहते हैं कि वौद्ध-धम के दो रूप हैं, इनमें ४द करना चादिये | एक उपासकों 
का धर्म है, दूसरा भिक्तुओं का। उपासक ख्ग की प्राप्ति के लिए प्रयत्नशील होते हैं, श्रौर 
भिक्तु निर्वाण-मार्ग का पथिक है | उपासक स्तूप-चैत्य की पूजा करते हैं, और बोद्धं-तीथोँ की 
यात्रा करते हैं। वह पंचशील का समादान “करते हैं, पाप से विरत रदते हैं, उपवास-ब्रत 
रखते हैं, भिक्तुओं को दान देते हैं, ओर घमं-श्रवण करते हैं। शील की रच्ता और दान-पूजा 
से वह पुण्य-संचय करते हैं, ओर अ्रभ्युदय॒ आरासादित करते हैं। उनके धर्म में निर्वाण का 
कोई बड़ा स्थान नहीं है | यह टीक हैं कि प्रत्येक औरैद्ध एक दिन निर्वाण के अधिगम की श्राशा 
करता है [ अ्रभिषमंकोश ४४६ ), किन्तु सामान्यतः निर्वाण-माग में प्रवेश करके के लिए 
मिक्तु-भाव का होना आवश्यक समझा जाता है। अमिधमंकोश का विचार दे कि उपाध्क 
अहत्‌ हो सकता है। जिस क्षण में वह अ्रहत्‌ होता है, उसी छण में वह भिक्तु होता है, 
उसी दिन वह संघ में प्रवेश करता है। मिलिन्दप्रश्न का भी यही मत हं | कुछ के अनुसार 
वह अ्रनागामि-फल का लाम कर सकता है, किन्तु किसी अ्रवस्था में भी वह अ्रहंत्‌ नहीं 
होता । केवल भिक्तु ही अ्रहंत्‌ होता है । भिक्तु के लिए ही निर्वाण का मार्ग है । 

आर्य-मार्ग की चर्या निर्वाण की चर्या है। संब्रमद्र कहते हैं कि निर्ताशु के विचार- 
विमर्श में विचिकित्सा का उत्पाद नहीं करना चादिये। क्योंकि निर्वाण के अ्रधिगम के लिए 
दी श्रमण संसार का परित्याग करते हैं, और संध्र में प्रवेश करते हैं | निवाण स्वर्ग का विप- 
यंय सा है। जीव के दीर्घंकालीन संसरण में रूर्ग एक स्थान है, किस्तु निवोण संसार का 
अन्त है। स्वर्ग पुण्य का विपाक है, किन्तु निर्वाण पाप-पुण्य दोनों से पर हैं । इसका एकमात्र 
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लदुय क्लेश-राग का विनाश है। निर्वाण का श्रधिगम प्रत्येक को खवय॑ करना पड़ता है। 
उपाध्याय द्वारा मार्ग के भावित होने से शिष्य के क्लेशों का प्रहाण नहीं होता। प्रत्येक को 
स्वर्य इसका साज्नाक्तार करना होता है। बुद्ध की विशेषता केवल इसमें है कि उन्होंने सर्वप्रथम 
मोक्ष-मार्ग का श्राविष्कार किया और दूसरों का मार्ग-संदर्शन किया | इसी श्रर्थ में वह ज्येष्ठ 
और श्रेष्ठ हैं । वह दूसरों का त्राण वर-प्रदान कर या अपनी ऋद्धि के बन से श्रथवा प्रमातर से 
नहीं करते, किन्तु सद्धम की देशना से करते हैं | इस प्रकार हम देखते हैँ कि उपासक और 
भिक्तु के उद्देश्य, चर्या और मार्ग में भेद है, और एक दृष्टि से इनका परस्पर विरोध भी है। 


निर्वाण क्या है ! इसमें सन्देह नहीं कि यह परमनत्षेम है, दुःख और संसार का अन्त 
है, मृत्यु पर विजय है। निर्वाण के यह लक्षण क्या इसलिए है कि यह अ्रभावमात्र है ! 
श्रथवा यह श्रमृत है ! भिक्तु के लिए मार्ग में उत्तरोत्तर उन्नति करना प्रधान बात है। कई 
कहेंगे कि निर्वाण का श्रनुसन्धान करना अनावश्यक है| दूसरे कहते हैं कि यह अ्रमृत-पद 
है, या यह सव-राग, दुःख, पुनज॑न्म का निरोधमात्र है। यह अभिधर्म का प्रश्न है। इसलिए 
हम यह नहीं कष्ट सकते कि एक दूसरे की अपेक्षा अधिक अच्छा है | जिस काल में पियक का 
संग्रह हुआ, उस काल में अनेक निर्वाण में प्रविष्ट हो चुके ये | थेर ( स्थविर ) और येरियों 
के 'उदानों? का संग्रह है, और इनमें निर्वाणाधिगम के सुख का वर्णन पाया जाता है | 


कई वचन ऐसे हूँ जिनसे यह व्यवस्थापित होता है कि मिकछु और उपासक में बड़ा भेद 
रखा गया है । जब आनन्द बुद्ध से पूछते हैँ कि सुगत के धातु-गर्भ के प्रति भिक्तुओं का क्‍या 
भाव होना चाहिये, तब बुद्ध उनसे कहते हैँ कि--“दे आनन्द ! मेरे धातुओं की पूजा की फिक 
न करो । सुथुत श्रोर श्रद्धालु क्षत्रिय, ब्राक्षण और नैगम मेरे धातुओं की पूजा करेंगे। तुम 
भिक्ुओं को मोक्ष की साधना में संलग्न होना चानिये |? [ दीघनिकाय, २१४१ ]। कभी 
कभी ऐसी प्रतीति होती है कि भिक्तु-संवर से भक्ति, पूजा ओर लोकोत्तर बुद्धवाद से कोई संबन्ध 
नहीं है। किन्तु यह युक्तियुक्त नहीं है। इसमें सन्देह नहीं कि बौद्ध कौतुक-मंगल तिथि- 
नक्षत्रादि के विरद्ध थे। उनमें तकंवादी भी ये | किन्तु यह एक दी दिक्‌ है। दूसरी ओर 
हम देखते हैँ कि आनन्द को इस बात से बड़ा सन्तोष था कि बुद्ध अपने सामर्थ्य से त्रिसाहस्न- 
लोक-धातु को भ्रवमासित कर सकते थे, और अपनी श्रनुशासनी की वहाँ प्रतिष्ठा कर सकते 
थे। उदायी आनन्द से कहते हैँ कि :--हे आनन्द | श्राप यह कैसे कहते हैँ कि शाक््ता का 
यह सामथ्य है ! इसमें सन्देह नहीं कि बुद्ध के ऋद्धि-बल का उनकी दृष्टि में विशेष महत्त्व 
नहीं है; तथापि बुद्ध उदायी से कहतें हैं कि तुमको ऐसा नहीं करना चाहिये। इसका 
प्रमाण है कि बुद्ध ने भिन्तुओं को तीर्थायन का श्रादेश दिया था, ओर भिक्तु रतृप-पूजा करते 
थे। संघ में ध्यायियों की संख्या बहुत न थी। [ कयावत्यु, १७१ ] से पता चलता है 
कि श्रह॑त्‌ स्तूपों को माल्य-गन्ध-विलेपन चढ़ाते थे। हम निर्वाण की चर्या को धर्म से प्रथक 
नहीं कर सकते | मार्ग में प्रवेश वही कर सकता है, जिसने पूर्वजन्म में कुशल-मूल का आरोपण 
किया है [ अमिषमंकोश ४१२४; ६।२४; ७३०,३४ ] । न्‍ 
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हीनयान का पुराना आस्नाय जो पिटक में उपनिबद्ध है, स्पष्ट नहीं है। उसके वादों 
में परस्पर विरोध पाया जाता है। पुनः हम सब निकायों के विचारों से भली भाँति परिचित 
मी नहीं है । श्स कारण प्राचीन मत के जानने में कठिनाई है; तथापि पूसे इसके जानने 
का प्रयल करते हैं । 


बोग और बौट-य्म 

पुरे का कहना है कि एक बात जो बड़े महत्त्व की है, असन्दिग्ध है। वह यह है कि 
बौद्ध-अर्म योग की एक शाखा है। योग में ब्रह्मचयं, यम-नियम, ध्यान-धारणा-समाधि, 
नासाप्र-्रू-मध्यादि का दर्शन, काय-स्थैयं, मंत्र-जप, प्राणायाम, ताछु में चिह्दा का धारण, 
महामूतों का ध्यान, भूत-चय, अणिमादि अ्रष्ट ऐश्वयों की प्राप्ति और लोकोत्तर शान दंग्रद्दीत 
हैं। योग की इस प्रक्रिया का घामिक जीवन और शील से कोई संबन्ध नहीं है । किन्तु इसका 
उनसे योग हो सकता है। 


बौद्ध-धर्म का केन्द्र भिक्लु-संघ है| बुद्ध के पहले से भारत में भ्रमणों के श्रनेक संघ 
ये | बुद्ध का मिक्तु-संघ भी इसी प्रकार का एक संघ था। अन्य संघों के समान इसके भी शील- 
समात्रि के नियम थे | इसकी मौलिकता इसमें है कि इसको बुद्ध ऐसा शास्ता मिला, जिसकी 
शिक्षा से प्रमावित होकर योग की चर्या और उसके सिद्धान्तों ने एक विशेष रूप धारण किया | 


झारभ में बोद्-धर्म अस्थिर श्रवस्था में था। वह युग स्थिर और निश्चित मतवाद 
का न था, और न धर्म-वेनय में अभी स्थिरता आ्राई थी । प्रायः सब योगी समान मार्गों से एक 
ही लक्ष्य की प्राप्ति के लिए उद्योग करते थे, किन्तु वह शास्ता ओर संघ को समय समय पैंर 
बदला करते ये, और कमी वे 'थिरवाद? से ( स्थविरवाद ) ओर कभी शानवाद ( आणवाद ) 
को स्वीकार करते ये [ मज्किम १(१६४ ]। उस युग में वाद-विवाद बहुत होता था। भ्रमण 
कहते सुनाई पड़ते ये किलो में कहता हूँ वह सत्य है, श्रन्य सब मिथ्या है |***'में 
जानता हैँ, मैं बुद्ध हूँ । उनका विश्वास था कि आलोक का ध्यान करने से शान-दशन होता है 
[ दीघ ३।२२३ ]। वह कद्दते थे कि ध्यान में प्रवेश कर मैंने देखा है कि लोक शाश्वत 
है मा | बोद्ध-धम में शान का विशेष महत्त्व है, यद्यपि वह तके का श्राश्रय लेता है। 
बस्तुओं का यथामृत-दर्शन समाधि में होता है, [ मज्मिम १७७१ ]। निम्न प्रश्नों पर उस 
समय विवाद होता था ;--लोक का आदि है, या नहीं ! दुःख का समुदय क्‍या है ! क्या 
झात्मा और काय एक हैं ! क्‍या मरणानन्तर सत्व का सवंथा विनाश होता है | किन्तु ऐसा 
प्रतीत दोता है कि वह निम्न प्रश्नों में इनसे भी अ्रधिक रस लेते ये :--क्या निर्वाण के 
झनन्तर आये की उत्पत्ति हो सकती है १ कोन से तपों की अनुशा है ! दिव्यचछु, दिव्यभोत्र 
और परिचित शान कैसे होता है ! 

ऐसी परिस्थिति में बौदध-संघ का जन्म हुआ था। विनय के अन्थों से शात होता दै 
कि विविध संप्रदायों में श्राचार की विविधता थी। उनमें दो प्रकार के श्रमणों की तुलना 
की गयी हे--आ्रारए्यक और विद्दार में निवास करने वाले भिदछ्ुु। कई बातों से ऐसा सूचित 
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होता है कि सब प्रकार के भिक्तु बुद्ध को शास्ता मानते थे, और कर्म-फल को स्वीकार करते थे, 
तथा ब्र्चये के नियमों का पालन करते थे । वह संघ में प्रवेश कर सकते थे, यद्यपि उनके 
अपने वाद और आचार थे। केवल एक शर्त थी कि वह श्रचेलक नहीं रह सकते ये | बहुत 
काल तक स्थिर रूप न हो सका। विनय के नियमों के साथ साथ "मार्ग? का भी बड़ा महत्त्व 
था। श्रागम से मालूम होता है कि श्राजीव प्रातिमोज्ञ और अ्रमिधर्म के संबन्ध में संघ में 
विवाद होता था। किन्तु चार स्मृत्युपस्थान, चार सम्यक-प्रधान, चार ऋद्धिपाद, श्रद्धादि 
पंचेन्द्रिय, पाँच बल, सात बोध्यज्ञ और आरय-अशंगिक-मार्ग के विषय में मतभेद न था। 
भगवान्‌ श्रानन्द से कहते हैं कि जो विवाद श्राजीव और प्रातिमोक्ष के विषय में होता है, 
वह अल्पमात्र है, किन्तु यदि मार्ग के विषय में विवाद उत्पन्न हो, तो वह बहुजन का 
अ्रहित और अनये करेगा [ मज्किम २२४४ ]। किन्तु शीतीभूत, विरक्त, वीतराग, आर्य बौद्ध- 
धर्म की देन नहीं है। यह योग की देन है | यह ठीक है कि बौद्ध-धम ने आयंत्व का व्शोध 
किया और आर्य को पूजाह बना दिया। बुद्ध को देव की पदवी देने में बौद्ध-घर्म को संकोच 
होता था, किन्तु यह समाधि का मार्ग था, जिसका लक्ष्य निर्वाण-लाभ था। यह स्पष्ट है कि 
बौद्ध-धर्म का श्रा४।२ योग की क्रियाएं. थीं, किन्तु बौद्ध-धर्म ने इनका उपयोग शील और प्रजा के 
लिए किया था ओर श्राय॑त्व को प्रथम स्थान दिया था। बौद्ध-धर्म के अनुसार क्लेश-क्य और 
“अभिसमय” भामण्य-फल हैं| किन्तु यह पाँच अमिशाओं में संणहीत हैं। बौद्धों का विश्वास 
है कि आर्य ्रभिशाओ्रों से समन्‍्वागत होता है, किन्तु वह यह भी मानते हैं कि श्रायंतर भी इनसे 
समन्वागत होते हैं | उनका यद् मत नहीं है कि ध्यान-लाभ मोक्ष है, किन्तु समाधि में ही 
योगी सत्यों की यथार्थ भावना करता है। वह श्रात्महत्या का प्रतिषेध करते हैं, और जो योगी 
तालु में बिहा-धारण हृत्यादि करता है, उसकी किसी चूत्रान्त में प्रशंसा है और किसी में निन्‍्दा है 
[ मज्किम १४४४, ३।२८; अ्रंगुत्तर ४।४२६: अमिधमंकोश ६।४३ || 

संघ में विविध सिद्धान्तों का व्यवस्थापन शआआरंभ में इतना न था। उसके अन्तर्गत जो 
निकाय ये उनका प्रवचन एक ही था | किन्तु इसका यह अ्रथ नहीं है कि सबको समानरूप 
से एक ही वचन मान्य है। हम जानते हैं कि पुदूगलवादी कुछ वचनों की प्रामाणिकता 
नहीं मानते; अन्तराभाव के श्रपवादक कुछ श्रन्य बचनों को प्रामाणिक नहीं मानते। यह 
साधारण रूप से माना जाता है कि मूल संगीति का भश्रंस हुआ है, किन्तु सामान्यतः विविध 
निकाय एक ही बचन का श्रर्थ भिन्न भिन्न प्रकार से करते हैं। इस संबन्ध में हम संघभद्ग के 
न्यायानुसार दो वाक्य उद्धृत करते हैं। 

९. संघमद एक सूत्र उदाद्वत करते हैं, जिसमें 'स्पष्टव्यः का लक्षण दिया गया है; और 
कहते हैं ;--हमारे प्रतिपक्ती 'स्यविरः इस घूत्र का अस्तित्व नहीं स्वीकार करते | उनका कहना 
थयार्थ नहीं है, क्‍योंकि यह यूत्र संगीति में संग्रहीत है; क्योंकि इसका श्रन्य सूत्रों से विरोध 
नहीं है, और यह युक्तिसंमत भी है। अ्रतः यद्द प्रामाणिक दै। हमारे प्रतिपक्षी उत्तर 
देते हैं कि यह संगीति में संगहीत नहीं है, क्योंकि यह सामान्यरूप से पढठित नहीं है, 
क्योंकि यह कल्पित है, किन्तु इस प्रकार वादी किसी भी चूत्र का प्रत्याख्यान कर सकता है | 
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२, यह लोग व्यर्थ ही कहते हैं कि श्रमिधम-शासत्र बुद्ध-वचन नहीं है, क्योंकि 
विविध निकायों के अलग-अलग श्रमिधम हैं। विविध निकायों के सूत्र भी व्यंजन और 
श्र में भिन्न हें | 

प्रवचन में परस्पर विरोधी वाद हैं। श्रनेक निकायों के सहयोग से यह संग्रह 
प्रस्तुत हुआ है | “बुद्ध ने जो कुछ कहा है वह सब सुभाषित है |? इसका परिपूरक यह वाक्य 
है कि “यत्किंचित्‌ सुभाषित है, वह बुद्ध-बचन है |?? ऐतिहासिक काल में निकाय श्रौर सिद्धान्तों 
का विरोध बौद्धों की एकता को नष्ट नहीं करता | इस विरोध के होते हुए. भी एक सामान्य 
विश्वास पाया जाता है | यह विश्वास योग से भिन्‍न नहीं है | इस योग के तीन या चार प्रधान 
विचार हैं :--पुनजंन्म, स्वर्ग-नरक की कल्पना, पुण्य-अपुण्य, मोक्त, परम और श्रात्यन्तिक क्षेम 
तथा मार्ग | दूसरों के समान बौद्धों ने भी इन विचारों को योग से लिया, श्रोर इनके मूल 
अर्थ को सुरक्षित रखते हुए उनको एक नवीन आकार प्रदान किया | 

विश्वास और सिद्धान्त में विशेष करना श्रच्छा है। बौद्धों का विश्वास है कि सत्व 
अनेक जन्मों में संसरण कर अपने कर्मों के फल का भोग करता है, और वह श्रभिसमय द्वारा 
मुक्त होता है | बौद्ध विश्वास की यह मूल भित्ति है। इसमें दाशंनिक विश्वास बोड़े गये हैं। 
इनमें से कुछ इस विश्वास को विनष्ट करनेवाले हैं, किन्तु विश्वास श्रडिग होता है । 
पुनजेस्म--विश्वास भर बाद 

योग से बौद्ध-धर्म ने पुनजेन्म और कर्म-फल के वाद को लिया है | बौद्ध-धम में कुशल- 
अकुशल-स्वभाव ओर बुद्धिपूवंक किए हुए, कर्म की गुरुता पर जोर दिया भया है; तथा मौन, 
ब्रत, स्नानादि को निरथंक समझता गया है। 

कर्म गतियों का श्राक्षेपक दे | प्रत्येक जीव श्रपने मन.कम, चेतना और काय-बाक्‌ 
का परिणाम है । प्राणियों का सामुद।यिक कम संवर्त-कल्पों के श्रनन्तर लोक का विवत्तन 
करता हे । कर्म ही 'णहकारक! है। कर्म और उसके फल का निषेध करना मिथ्या-दृष्टि हैँ | 
परलोक का अपवाद करना और उपपादुक सत्वों के अश्तित्व का प्रतिषेध करना मिथ्या-दृष्टि है | 
प्रत्येक सत्व श्रपने कर्मों के लिए उत्तरदायी हैँ, संसरण के संबन्ध में बौद्धों का यह 
सिद्धान्त हैँ । 

इस विश्वास में सिद्धान्त जोड़ दिए. गए हैँ। बोद्ध-धर्म ने विवेचनात्म॥ मनोविशान 
का झाश्रय लिया। उसके अ्रनुसार श्रात्मा सेद्धिय शरीर-वेदना-संशा-संस्कार-विशानात्मक है | 
यह नित्य धम नहीं हैं। आत्म-बुद्धि और विपरिणाम-बुद्धि में वह विरोध देखता है | वह 
झात्मा के धर्मों का नेरात्य और उनकी शूत्यता मानता है। 'मनः आत्मा? नहीं है, 'मनः 
्आत्मा? का नहीं है, ऐसा मानने का यह आवश्यक अर्थ नहीं है कि आत्मा का अक्वित्व नहीं 
है | यद्द केवल इस बात की प्रतिशा है कि श्रात्मा मन के परे है। दे भिक्तुश्रों | जो तुम्हारा 
नहीं है, उसका प्रह्मण करो" **१ तुम्दारा क्या नहीं है ! चक्तु, श्रथे, चक्तुर्विशान" *“ * 'मनो- 
धर्म ( मनोविज्ञान के विषय ), मनोविजान [ संयुत्त ३।३३; ४॥८२ ]। उपनिषद्‌ के अ्रनुसार 
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शआ्रात्मा नित्य और लोकोत्तर है। बौद्ध-धर्म आत्मा का प्रतिषेध करता है। यह अपवादिका 
बुद्धि कर्म, कर्म-फल, और प्रतिसंधि की बुद्धि का विनाश करती है। इस समस्या के दो 
समाधान हैं 

१. पहला पुदूगलवादियों का समाधान है। दुर्भाग्ययश उनके शास्त्र नष्ट हो गये 
हैं, ओर यह 'तीर्थिक! सममे जाते हैं। प्रायः पाँच या सात निकाय इस वाद के मानने 
वाले थे । 

पुदूगल? का निवचन स्पष्ट नहीं है। जैनागम में “पुदूगलास्तिकायः नाम की संज्ञा 
है | इसका अर्थे अजीब? है। बोद्धों में आत्मा के लिए पुरुष, जीव, सत्व, पोष, जन्तु, 
यज्ञ और पुदूगल [ सुत्तनिपात, ८७४ ] यह आख्याएँ मिलती हैं। पुदूगल का चीनी 
अनुवाद “पुरुष? है। तिब्बती निब्रंचन इस प्रकार है--पूयते गलति चेति पुदूगल: | अष्ट 
पुदूगल”! आठ आय हैं। इतिवुत्तक, २४ में कहा है कि यदि किसी एक पुदूगल के विविध 
भवों की सब अ्श्थियाँ एकत्र की जाय॑ तो उनका एक पव॑त हो जायगा | 

भारहारसूत्र मं इस शब्द का पारिमापिक श्रर्थ इस प्रकार है--पाँच स्कन्ध भार हैं ** 
पुदूगल भारहारक है, यथा--श्रमुक गोत्र का, श्रमुक नाम का यह आयुष्मान्‌ भिक्तु | भार 
का आदान तृष्णा है, जो पुन का उत्पाद करती है; उसका निक्षेप इस तृष्णा का सर्बया 
क्षय है, [ संयुत्त ३२५; संयुक्त २२२२; उद्योतकर कृत न्यायवात्तिक, ३४२ ]। 

जिस काल में पुद्गलवादियों ने श्रपने वाद को सुपललवित किया, उस समय नैरात्म्यवाद 
सब निकायों को मान्य था। अ्रत: पुदूगलवादियों ने यह निश्चय किया कि कम से कम 
पुदूगल के स्वभाव का लक्षण नहीं बताया जा सकता | “'पुदूगल न रकन्धों से भिन्न है, न 
अ्रभिन्न | इस दृष्टि का समर्थन भगवान्‌ के इस वचन से होता था--जी वितेन्द्रिय शरीर से अभिन्न 
नहीं है; जीवितेन्द्रिय शरीर से मिन्न नहीं है|” इस प्रकार बह भी दूसरों के समक्ष श्रात्मा 
का प्रतिषेध करते हैं। इनको बोधिचर्यावतार में 'सोगतंमन्यः, अन्तश्नर तीर्थिकः कहा है | 
पुदूगल की उपलब्धि पंच विज्ञान-काय ओर मनोविज्ञान से होती है, किन्तु स्कन्ध-व्यतिरिक्त 
अर्थात्‌ शरीर-वेदना-विज्ञान फे श्रतिरिक्त उसकी उपलब्धि नहीं होती। अतः यह र्कन्धों से 
झ्न्य नहीं है, यथा--अश्रग्नि इन्धन से श्रन्य नहीं हे । विपक्ष में पुदूगल स्कन्ध-स्वभाव नहीं है 
क्योंकि उस विकल्प में वह जनन-मरण-शौल होगा । पुनः पुदूगल कर्म का संपादन करता है 
संसरण करता है, अपने कर्मों के फल को भोगता है, श्रोर निर्वाण का लाभी द्वोता है | बुद्ध कद्दते 
हैं कि इतने कल्प ब्यतीत हुए कि मैं सुनेत्र नामक ऋषि था। अतः पुदूगल एक वस्तुन्सत्‌ 
है, एक द्रव्य है, किन्तु इसका स्कन्धों से संबन्ध अनिवंचनीय है । इसी प्रकार यह न नित्य 
है, न अनित्य | 

२. दूसरा समाधान यह है कि जिसे लोक में आत्मा श्रादि कहते हैं, वह एक 
सन्तान ( सन्‍्तति ) है, जिसके अ्रंगों का हेतु-फल-संबन्ध है। यह आत्मा का अ्रपवाद है, किन्तु 
थ्ात्मा जीवित है, यद्यपि वह एक नित्य द्रव्य नहीं है। श्रात्मा का यह समाधान प्रायः मान्य 
है, किन्तु सन्तति का निर्देश भिन्न प्रकार से किया जाता है | वह बौद्ध-धर्म की विचित्रता है कि 
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झागम कर्म और कर्म-फल को स्वीकार करता है, किन्तु कारक का प्रतिषेध करता है। कोई 
सत्व नहीं है, जिसका संचार (८ संक्रान्ति ) हो । किन्तु यह सन्‍्तति जीवित है। मृत्यु से इसका 
उपच्छेद नहीं होता । मृत्यु केवल उस क्षण को सूचित करती है, जब नई परिस्थितियों में नवीन 
कर्म-समूह का विपाक प्रारंभ होता है । 

यह कहना अ्ययथाथे न होगा कि संतति स्वतंत्र है। अपने कर्म श्रौर श्रपनी इच्छाश्रों 
के वश इसकी प्रवृत्ति होती है। यद सेद्रियकाय श्रोर स्व-वेदना के विषयों का उत्पाद श्रन्य 
संतानों के सहयोग से करती है । 


सत्य तो यह है कि कोई स्कन्ध एक भवत्र से दूसरे भव में संक्रान्त नहीं होते । वस्तुतः रत्व 
का विनाश प्रतिद्वण होता है। वृद्ध शिशु नहीं है, किन्तु उससे भिन्न भी नहीं है। नारक 
मनुष्य नहीं है, किन्तु श्रन्य भी नहीं है । यह नेरात्म्य है। यह स्पष्ट है कि यह श्रपवादिका दृष्टि 
एक विशेष प्रकार की है। यह अवयवों को देखती है, अवयवी को नहीं। यद्द केवल धर्मों 
की सत्ता स्वीकार करती है, धर्मी की नहीं। कोई नित्य आत्मा नहीं है । शरीर को “श्रात्मा 
अवधारित करना मूढ़ता नहीं है, क्योंकि उसका दीघंकालीन अवस्थान होता है; किन्तु जो 
प्रतिदृण विसदश होता रहता है, कैसे आत्मा हो सकता है 

नैरात्म्यवाद से पुनजन्म और कर्म के प्रति उत्तरदायित्र के सिद्धान्त को क्षति नहीं 
पहुँचती । आत्मा की प्रतिशा करना भूल है; सनन्‍्तति का उल्लेख करना चाहिये | संक्रान्ति का 
उल्लेख करना मूल है; कहना चाहिये कि मरण-चित्त प्रतिसंधि-चित्त का उत्पाद करता है | 
५विज्ञान का अस्तित्व है, किन्तु विज्ञान नहीं जानता |? 


इसमें वाक-चातुरी है, किन्तु यंह एक . पदेली है । एक सूत्नान्त में कहा है कि बुद्ध सवैश 
है, क्योंकि जिस संतति की संज्ञा बुद्ध है, उसका यह सामथ्य है कि चित्त के श्राभोगमात्र से 
इस संतति में प्रत्येक विषय की यथामूत प्रज्ञा उपस्थित होती है। जिस संतति की कल्पना बौद्ध 
करते हैं, उसमें आ्रात्मा के सब सामर्थ्य पाए जाते हैं | 
निर्याण की कह्पना 


निर्वाण का वाद भी योग से लिया गया है। सामान्य जन, चाहे पद्दी हों श्रथवा भ्रमण 
स्वर्ग की कामना से संतुष्ट होते हैं| कोई स्वर्ग में श्रप्सराओ्ों के साथ संभोग करने की कामना 
से ब्रह्मचये का पालन करते हैं। कोई श्रलौकिक सिद्धियों के लाभ के लिए. ध्यान में समापन्न 
होते हैं| बुद्ध श्रमिज्ञाश्रों के बिना आयेत्व को संभव नहीं मानते, किन्तु यथार्थ भिल्चु 
झ्श्न॒व है प्रुव का अन्वेषण करता है। मोक्ष की एक श्रतिप्राचीन और लाक्षणिक संशा 
अमृतः है । 

मोक्ष-संशा निश्चित थी यह चेतो-विमुक्ति है। मृत्यु पर विजय प्राप्त करके ही बुद्ध 
बुद्ध? हुए. है । बुद्धत्व प्रात्त करने के श्रनन्तर शाक्यमुनि का जो पहला उद्गार था, वह यदद 
था कि उन्होंने अमृतः का लाभ किया है [ मज्मिमनिकाय ११७२. महावग्ग १।६,१२ ]। 
हमको संजय के श्रनुयायी शारिपुत्र और मौद्गल्यायन के संघ में प्रविष्ट होने की कथा विदित 
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है। इन्होंने श्रापस में यह समय किया था कि हममें से जो प्रथम अ्रमृत का आविष्कार करेगा 
वह उसे अपने सब्रह्मचारी को बता देगा [ महावग्ग, १।२३ ]। उपनिषदों में अमृत का 
निर्देश है, और वह उसे “ब्रह्म? के नाम से संकीतित करते हैं। बौद्ध-धम में ब्रह्म की उपेक्षा की 
गयी है, किन्तु उसकी प्रतिशा है कि अमृत? है। इस अम्त को निर्वाण, निरोध, परम-हेम, 
विराग कहते हैं । 

बौद्ध-धर् में श्रामएय की श्राख्या ब्रह्मचय है, और श्रार्य-समापत्ति को “ब्रह्मविहारः 
कहते हैं | भिक्तु के लिए सबसे बड़ा दण्ड 'ब्रह्मदश्डः है। आमण्यः न्राह्मण्यः है। श्रार्य 
की संज्ञाएं ब्राह्मण, बेदगू, श्रोत्िय और स्नातक हैं। किन्तु बोद्ध उपनिषदों के श्रात्माः 
झौर “ब्रह्म? की उपेक्षा करते हैं | वह वेदान्तवरणित योग का उल्लेख नहीं करते, जो ईर्वर में 
जीवात्मा के लीन द्वोने की प्रक्रिया है । 

इसका कोई प्रमाण नहीं है कि बोद्धों के निर्वाण की कल्पना ब्राक्षणों की किसी 
कल्पना का प्रतिपक्ष थी। निर्वाण एक अश्रदृश्य स्थान है, जहाँ आये तिरोहित हो बाते हैं। 
डदान ८।१० में [ उदानवर्ग, ३०३६ में अचल पद? कद्दा है; श्रभिधमंकोश ४२२६ ] 
बुद्ध कहते हैं. कि जैसे हम यद नहीं जानते कि निर्वापित श्रग्नि कहाँ जाती है, उसी प्रकार 
हम नहीं कह सकते कि वह् विमुक्त आय कहां जाते हैं, जिन्होंने तृष्णारूपी श्रोघ का 
समतिक्रम किया है, और जिन्होंने श्रको प्य क्षेम का लाभ किया है। निर्वापित होने पर श्रग्नि 
अदृश्य हो जाती है, श्रर्थात्‌ अग्नि नहीं रहती । इसी प्रकार परिनिदृत आर्य, जीव, पुदूगल, 
चित्त नहीं रह जाता । भव के जितने परिचित आकार हैं, या जिनकी कल्पना दो सकती है, 
उनका अ्रतिक्रमण करना दी मोक्ष है | यह अभाव नहीं है। 

अहंत्‌ का यह पुराना वाक्य विचारणीय है--मेरे लिए जाति (5 जन्म ) नहीं है। 
मैंने श्रपना करतंव्य संपन्न किया है; श्रव मेरे लिए. और करणीय नहीं है। यहाँ मेरे पुनः 
आगमन का कोई कारण नहीं है । निर्वाण सवश्रेष्ठ सुख है । 

किन्तु उदायी पूछता है कि निर्वाण में सुख केसे है! क्योंकि वहाँ वेदना 
का अभाव है। शारिपूत्र उत्तर देते हैं कि निर्वाण सुखवेदना का श्रभाव ही है [ अ्रंगुत्तर, 
४४१४ ] | इससे कोई कोई यह श्रनुमान करते हैं कि निर्वाण अचेतन अवस्था है, जहां 
बेदना का श्रभाव है, और विमुक्त पाषाण के तुल्य सुखी दोता है। किन्तु भारतीयों की दृष्टि 
में पुदूगल और सुख क्या है, यह समझना कठिन है। अवाच्य का लक्षण नहीं बताया 
जा सकता | कद्दा जाता दे कि संशावेदित-निरोध निर्वाण सदश है । यद् समापत्ति अ्रचेतन 
अवस्थामात्र नहीं है | 

अब दइमको यह देखना दे कि निर्वाण का पीछे क्‍या स्वरूप हो गया। जो निकाय 
आत्मा? या 'प्रभास्वर-चित्तः स्वीकार करते हैं, वह उसे चेतसिक धर्मों का आभय मानते हैं, 
और अमृत तथा विनश्वर की संशाओं को परस्पर संबद्ध करते हैँ | 

पुदूगलवादी मानते हैं कि आत्मा एक भव से भवान्तर में संक्रमण करता है, और 
निर्वाण प्राप्त कर ध्मों के रूप में विमान रह सकता है | ह 


| नौड-जर्म-दृ्शन 


“'कथावत्थु? की श्रथेकथा के श्रनुसार यह कहना कि पुद्गल का निर्वाण में श्रस्तित्व है, 
नित्यता की प्रतिशा करना है, और इसका प्रत्याख्यान करना पुदूगल के निरोध को स्वीकार 
करना है। भव्य के अनुसार वात्सीपुत्रीय कहते हैं कि--हम न यही कद सकते हैं कि 
निर्वाण धर्म है, ओर न यही कह सकते हैं कि यह उनसे श्रन्य है। विशानवाद 
ग्राह्मआाहक की कल्पना से क्षिष्ट विशिष्ट चित्तों से भिन्न एक विशुद्ध प्रभास्वर-चित्तः 
मानता दै। हीनयान में इस मत का पूर्वरूप है [ अंगुत्तर ११०; श्रमिधमंकोश, 
६।७७, दीघनिकाय १।७६; बुद्धघोप-अ्रत्यलालिनी, ० १४० ]। श्रतः पाँच या 
आठ पुदूगलवादी निकाय, चार महासांघिक निकाय, ( महासांघिक, एकव्यवद्दारिक, 
लोकोत्तवादी, कुकुटिक ) और विभज्यवादी निर्वाण की इस कल्पना को मानते हैं। 
किन्तु जिन निकायों को हम सबसे श्रधिक जानते हैं, वह नेरात्म्यवादी हैं। नेरात्म्य को 
मानते हुए भी सन्तति के नैसन्तर्य में विश्वास किया जा सकता है। आ्रार्य दग्ध-बीज के सदृश 
अज्लिप्ट और वन्ध्य-चित्त का उत्पाद करके सन्‍्तति का उच्छेद करता है। यथा प्रशस्तपादभाष्य 
में कहा है :--“श्रत्यन्तमुच्छिद्यते सन्‍्ततिल्ाद दीपसन्ततिबत्‌ | वह कद्दते हैं कि यदि आत्मा 
सन्ततिमात्र है, तो निर्वाण अ्रभावमात्र है । मज्किमनिकाय में कहा है :-“'न कत्यनि उप्पज्जति 
न कुहिचि उप्पज्जति” [ मज्किम ३।१०३ ]। 

किन्तु बौद्धों की दृष्टि में निर्वाण और आत्मा के प्रश्न एक दूसरे से संबद्ध नहीं है । 
सौत्नान्तिक निवौण को अ्रभाव मानते हैं। किन्तु वेभाषिक उसे द्रव्य-सत्‌ मानते हैं। सौत्रान्तिकों 
का मत है कि निर्वाण देतु-फल-परंपरा का डच्छेद है। वैभापिकों के मत में इस उच्छेद का 
हेतु निर्वाय का प्रतिलाम है। वैमापिकों के अ्रनुसार निर्वाण में प्रतिसंधि श्रौर मृत्यु का स्वथा 
निरोध है; निर्वाण अजात और अविपरिणामी- है; यह क्लेश दुख और भव का निरोध करने 
बाला सेतु है | यहाँ तक समभने में कोई कठिनाई नहीं है। किन्तु प्रश्न है कि मरणानन्तर आर्य 
का निर्वाण से क्या संबन्ध होगा। हम जानना चाहते हैं कि यह निकाय निर्वाण-प्रवेश का 
क्या श्र्थ करता है, उस निरवाय का जिसका अवस्थान श्रार्य के चर्म चित्त के श्रनन्तर होता 
है। ( बुद्धघोष )। 

हमको इन प्रश्नों का उत्तर नहीं मिलता। चित्त-निरोध ओर स्कन्धों का अत्यय होने से 
ही निर्वाण में प्रवेश होता है। यही मोक्ष है। किन्तु जो स्वीकार करता है कि मोक्ष है, वद 
यह मी मानता है कि मोकह्त नित्य और शान्‍्त है। श्रन्यथा मोक्ष में किसी को भी रचि न 
होगी [ संघमद्र, अमिधर्मकोश ५८ ]। अ्राभिधामिक कहता है कि यह वस्तु-सत्‌ है, श्रोर 
उसका एक श्राकार दुःख-विमोक्ष है, किन्तु उसके संबन्ध में न यह कह सकते हैँ कि इसका 
अस्तित्व है, और न यह कद्द सकते हैं कि नहीं है । 
इृहधर्म-निर्याण 

इस जन्म में श्रमत का सुख होता है, यह भाव भी योग से लिया गया 
है। अंगुत्त २२०६: मज्मिम १३४१; श्रमिषमंकोश ३१२; इस्यादि में कहा दै कि 
वह तिमुक्त है, निबृंत है, विंगत-तृष्ण है। योगी समापत्ति में प्रवेश करता है । जिस ऋण में 
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प्रशा का उत्पाद होता है, उस क्षण में वह निर्वाण का साहात्कार करता है। [ मज्मिम 
१४१०; अ्रंगुत्तर १।१४६; निब्च्रानं पच्चत्तं वेदितब्बं विज्जूहि ] | 

श्रामिधार्मिक कहते हैं कि आज्ञातावीदछ्धिय से समन्वागत आर्य ही निर्वाण का दर्शन 
करता है, यह इन्द्रिय अरियिनक्खु” (-आ्रार्यचक्तु ) कदलाती है। यह मन का वेदना- 
विशेष और श्रद्धादि पंचेन्द्रिय से संप्रयोग है । इस इन्द्रिय के द्वारा निर्वाण का 'उपभोग? होता 
है। क्योंकि श्राय सोमनस्य और सुत्र का श्रनुभव करता है, नो निर्वाण को स्पृष्ट करके ही 
होता है। [ अभिषरमंकोश ११०१; २।११०, ११२, ११६ ]। 


ध्यान और आरूप्यों के श्रम्यास से निर्वाण में सहायता मिलती है, किन्तु बुद्ध को यह 
समापत्तियाँ अपर्यात्त प्रतीत हुईं । उन्होंने इस कमी को पूरा किया। उनकी शिक्षा है कि 
निर्वाण संदिट्रिकः ( डिद्भधम्म-निव्धान ) है | बुद कहते हैं कि राग के प्रहाण से अमृतत्व का 
भाक्षाक्तार होता है [ संयुत्त ५१८१ ]। अन्यत्र दृश्धमं-निर्वाश को क्षय-ज्ञान से संज्ञावेदित- 
निरोध कहा गया है [ अंगुत्तर ४४४४ ]। यह दो परस्थर विरोधी संज्ञाएं हैँ। उदायी 
ग्रानन्द से पूछते हैं-.दृष्टधर्म-निर्वाण क्या है ! आनन्द उत्तर देते हैं--काम-सुख से वीतराग 
भिन्तु ध्यान और आरूप्यों में समापन्न होता है | इन अवस्थाओं में से प्रत्येक के लिए. भगवान्‌ 
ने पर्याय से कहा है कि यह दृष्ट्म-निर्वाण है। किन्तु जब्न भिक्षु चतुर्थ आरूप्य का समतिक्रमण 
कर संज्ञावेदित-निरोध का साक्षात्कार करता है, और वहाँ श्रवस्थान करता है, ओर ज्ञान द्वारा 
उसके क्लेश क्षीण होते हैं, तत्र भगवान्‌ इस अवस्था को निष्पर्यायेण दृष्घर्म-निर्वाण कद्दते हैं 
[ अंगुत्तर ४॥४४४ | | 

एक दूसरा वाक्य है--'दृश्धमं-सुख-विहार! । श्राभिधामिक इस वाक्य का व्यवहार केवल 
अहत्‌ के लिए करते मालूम होते हैं। निर्वाण की प्राप्ति एक बात है; निर्वाण का सुख दूसरी 
बात है। आये निर्वाण की प्राप्ति करता है। उसके क्लेश क्षीण होते हैं, क्योंकि उसके और 
निर्वोण के बीच एक संब्थ-विशेत होता है। आर्यत्व निर्वण नहीं है, किन्तु निर्वाण 
की प्राप्ति है। 

आभिधामिक विशेष करते हैं--१, अ्रात्यन्तिक निर्वाण और क्लेश क्षय, २. निर्वाण 
की प्राप्ति, जो सव॑ केश और आपूर्व भव को अनुलत्तिधर्मा बनाती है । यह सोपधिशेष 
निर्वाण है | ३. निर्वाण-प्राप्ति का ज्ञान | इस ज्ञान का लाभ ध्यान में होता है। यह सुख 
है। यह इस लोक का अग्न-निर्वाण है। ४. संज्ञावेदितनिरोध की प्राप्ति। इसका संकेदन 
काय से होता है। ५. चरम-जित्त में निर्वाण-प्रवेश। यह निरुपधिशेत निर्वाण है। ६. अमुक 
श्रमुक क्र के प्रति निर्बाण की प्राप्ति । यह आंशिक अार्य॑त्व है । 
निरवाण का स्वरूप--परग्परा के अनुसार 

कुछ प्रश्न स्थापनीय हैं, जिनका विसजन भगवान्‌ ने नहीं किया है | त्रिपिटिक में यह 


स्थापनीय प्रश्न पाये जाते दें | बुद्ध इस प्रश्न का उत्तर नहीं देते कि तथागत हैं, या नहीं | 
बह इस प्रश्न का भी उत्तर नहीं देते कि जीवितेन्द्रिय शरीर से भिन्न हैं या अमिन्न। परमार्थ- 
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इृष्टिसे सव की सत्ता नहीं है। सत्व संबृति-सत्‌ है, वह प्रशत्तिमात्र है। वसुब्न्धु [ श्रमिष्म- 
कोश, ६ ] इस संबन्ध में नागसेन की एक कथा का उल्लेख करते हैं। वसुबन्धु कहते हैं कि 
भगवान प्रभ्रकर्ता के आशय को ध्यान में रखकर उत्तर देते हैं। जीवितेन्द्रिय संबन्धी स्थापनीय 
प्रभका अ्र्थ पुदूगलवादी अ्रन्य प्रकार से करते हैं। यदि बुद्ध तत्त्व या अ्रन्यत्व का प्रतिषेच 
करते हैं, तो इसका कारण यह है कि पुदूगल यथार्थ में स्कन्धों से श्रमिन्न नहीं है, और न 
उनसे मिन्न है । सकन्धों के प्रति पुदुगल अवाच्य है | “स्कन्धों से प्रथक्‌ पुदगल को उपलब्धि 
नहीं होती। अ्रतः यह उनसे भिन्न नहीं है। यदद तत्स्वभाव नहीं है, क्योंकि उस श्रवस्था 
में यह जन्म-मरण के अधीन होगा। पुदूगल द्रव्य है; यह कर्म का कारक और फल 
का भोक्ता है ।” 

निर्वाण का प्रश्न स्थापनीय नहीं है, किन्तु निवृत आये का प्रश्न स्थापनीय है। निर्वाण 
है, किन्तु यह कया है ! इसका उत्तर नहीं है | 

सौत्रान्तिक आकाश के तुल्य निर्वाण का प्रतिषेध करते हैं। वह कहते हैं कि यह 
झभावमात्र है। सर्वास्तिवादियों का मत है कि निर्वाण परमार्थ-सत्‌, द्रव्य, 'श्रत्यिधम्म? 
( बुद्धघोष ) है। बुद्ध ने निर्वाण का व्याकरण किया है, क्योंकि यह तृतीय अ्राय-सत्य है । 
यह 'लक्षण-धर्म! ( लक्खण-धम्म ) है। दुःख का निरोध है, और दुःख-निरोध का श्रर्थ, 
विषय, ( वत्युतच्च « वस्तु-सत्य ) भी है, श्र्थात्‌ उसका विषय असन्मात्र, विरोधमात्र नहीं है, 
किन्तु द्रव्य-सत्‌ है [ कयावत्यु ] । 

प्रारंभिक काल के बौद्धों के लिए एक दूसरा प्रश्न है | निर्वाण है, किन्तु उसका स्वरूप 
हम क्‍या समभते हैं | क्या हम यह कह सकते हैं कि मुक्तावस्था का अ्रस्तित्व कहाँ हैं! क्‍या 
यह कददना अधिक ठीक होगा कि इसका अस्तित्व नहीं है ! श्रथवा क्या हम यह कह सकते 
हैं कि यद है भी, ओर नहीं भी है, या इनमें से हम कुछ भी नहीं कह सकते १ इन प्रश्नों का 
उत्तर बुद्ध ने नहीं दिया है | निर्वाण है, किन्तु वह श्रनाख्यात है । 

इसका प्रमाण है कि निकायों ने इन दो प्रश्नों में विशेष किया है। वैभाषिक निर्वाण 
के प्रश्न को स्थापनीय नहीं समझते । निर्वाण है,किन्तु तथागत का मरणुनन्तर श्रस्तित्व रहता है 
या नहीं, यह प्रश्न स्थापनीय है; क्योंकि तथागत प्रश्ञप्तिमात्र है | 


स्थविरों के लिए निर्वाण का प्रश्न स्थापनीय है, क्योंकि निवोण प्रशप्तिमात्र है। उनका 
यह मत उस सूत्र के ्राधार पर नहीं है, जिसमें तथागत के शअ्रस्तित्व के प्रश्न का उल्लेख है, 
किन्तु यद्द शारिपुत्र के एक दूसरे सूत्र पर आश्रित है, जिसमें वह निर्वाण के प्रश्न का व्याकरण 
३ [ अंगुत्तर २११६१ ]। परिनिवृत चक्तुरादि से जाना नहीं जाता, यह कई स्थलों में 

हैं वन 

“जत्र आर्य का तिरोभाव होता है, तो क्या यह कहना चाहिये कि वह नहीं है (नत्यि), 
बह सदा के लिए अरोग ( सस्सतिया श्ररोगो ) है ; जिसका तिरोभाव हुआ है, उसका कोई 
प्रमाण नहीं है । उसके संबन्ध में सर्व बुद्धि की, स्व वचन की, द्वानि होती दै” [ युत्त- 
निपात १०७४ )। 


खतुदंझ अध्याय २६१ 


“तथागत के संबन्ध में यह प्रश्ञप्ति नहीं हो सकती कि वह रूपादि है। इन प्रज्ञप्तियों 
से वह विनिमुक्त है। वह मद्ोदधि के सदश गंभीर और अ्रप्रमेष है। उसके लिए हम नहीं 
कह सकते कि वह है, वद नहीं है, इत्यादि” | [ संयुत्त ४३७४ ] | 

“बह गंभीर, अप्रमेय, असंख्य दे | उसे “निश्ंतः कहते हैं, क्योंकि उसके राग, 
द्वेप श्रोर मोह छ्यीण हो चुके हैं?” ( नेत्तिप्पकरण )। 

इन वचनों की सहायता से एम समभते हैं कि बुद्ध ने भ्र श्रोर विभव्र की ठष्णा 
की क्यों निन्‍्दा की है [ ग्रमिधर्मकोश ४१६ ]। इनमें से एक भी निर्वाण नहीं है । इसी कारण 
से बुद्ध दो अन्तों का अपवाद किया करते हैं। यह कहना कि जो भिक्तु क्लेर-ज्ञय करके मृत्यु 
को प्राप्त होता है, वह निरुद्ध दो जाता है, उसका अश्तित्न और नहीं होता ( न होति ), 
पापिका दृष्टि है [ संयुत्त ३११०६ ]। दूसरी ओर यह कहना कि आर्य दुःख से विनिमुक्त हो 
नित्य श्रारोग्यावस्था में अवस्थान करता है, उचित नहीं है। ( किन्तु निर्वाण का लक्षण 
आरोग्यः कहा गया है )। 

पुसे का विचार है कि इनमें से कई निरूपण कृत्रिम हैं। उनका विश्वास है कि एक 
समय था जब बोद्ध-धर्म इन वादों से विनिमुक्त था और निवोणु-लाभ के लिए सर्व श्ेय के सर्वथा 
ज्ञान को आ्रावश्यक नहीं समझा जाता था। निर्वाण अमावमात्र है, इस विचार से भी 
वह परिचित नहीं था | वह थ्रभी किसी पद्धति में गठित नहीं हुआ था, किन्तु वह बुद्ध में, 
प्रतिसंधि में, निराश में, और परम-क्षेम में विश्वास करता था। हमको ऐसी गाथाएँ मिलती 
हैं, जहां 'सन्तान! शब्द प्रयुक्त हुआ है। निर्ताण के संबन्ध में वह गाथाएँ अपने को स्पष्ट 
शब्दों में व्यक्त करती है । यद्द सन्‍्तान ऐसी हैँ, यहाँ कोई लजा नहीं है । स्कन्धों का इस प्रकार 
पंप्रधारण कर दीर्यवान्‌ भिन्नु राग का प्रद्दाण करता है; शरण का अन्वेत्ण करता है; यह 
समभ कर कि उसका शिर अग्नि से प्रथलित हो रहा है, वह अल, परत को लक्ष्य मानकर 
श्रग्नसर द्वोता है. [ संयुत्त ३१४३ ]। किन्तु वह परिनिवृत आये की अवस्था के संब्ध में 
किसी प्रकार की कल्पना करने का प्रतिषेव करता है । क्योंकि वह वार्णी और मन से श्रतीत हो 
गया है। जिस प्रकार वह काम-सुख और कष्ट-तप दोनों अन्तों का परिद्वार करता है, 3सो प्रकार 
बह शाश्वतत्व, विमत, लोकअभत्र आदि की निन्‍दा करता है। वह दृष्टियों को विपर्यास और 
मोह का कारण सममता है | जो कदते हैं कि तक मेरी ओर है, आपका वाद मिथ्या हूँ, जो में 
कहता हूँ वह सत्य है, अन्य सब मूखता है, उनका प्रलाप शान्ति, वैराम्य और मोक्ष के 
अनुकूल नहीं है । 

पुसे के अनुसार हीनयान एक विद्या नहीं है। योग की श्रन्य शाखाएँ हें, 
जिनमें मोक्ष किसी विद्या पर श्राश्रित है। (नें आत्मा और ईश्वर के तादात्म्य-ज्ञान 
पर, अथवा प्रकृति और पुरुष के विवेचनात्मक ज्ञान पर मोक् निर्भर करता है। किन्तु 
यह ज्ञान आध्यात्मिक नहीं है। यह मानना कि शरीर अमेध्य है, जीवन क्षणिक है, 
वेदना दुःखात्मक है, वस्तु सारदीन है; ज्ञान! नहीं है। यद्द एक हृढ़ विश्वास है, जो राग 
का क्षय करता दे । | 


श्श२ घोट-घमम-दशन 


अमभिधामिक कहते हैँ कि अपने भ्रोताश्रों के चरित के अ्रनुसार बुद्ध विविध पर्याय से 
देशना करते ये, ओर इसीलिए कुछ सूत्रान्त 'नीतार्थ! हैं, और कुल "नेयाथे' | आगम के 
अनुसार बुद्ध एक चिकित्सक हैं | आमिधामिकों के अनुसार वह किसी को पुदगल की देशना 
देते हैं, श्रोर किसी को नेरात्म्य की | 

जो दृष्टि से क्षत होता है, वह आत्मा के अस्तित्व में प्रतिपन्न है| जो संबरति-सत्‌ 
( प्राज्ञाप्तक ) पुदूगल को नहीं मानता, वह कुशल-कर्म का अ्रंश करता है। इसलिए बुद्ध यह 
नहीं कहते कि जीत्र अनन्य है या अ्रन्य, और इस मय से कि कहीं ऐसा कहने से लोग यह न 
समभने लगे कि प्रार्ञप्तिक जीव भी नहीं है, वह यह भी नहीं कददते कि जीव का वास्तत्र में 
अस्तित्व नहीं है | श्रतः उनकी देशना उसी प्रकार होती है, जैसे व्याप्री अपने बच्चे को दाति 
से पकड़ कर ले जाती है । 

सेनात॑ अपनी पुस्तक में कहते हैं कि वौद्धों का नास्ति-बाद योग के शील संग्रन्धी 
विचारों से प्रभावत हुश्रा है। इन्द्रिय-विषय के महत्व को न मानने से, ओर इस पर 
जोर देने से कि विप्त्रों को इस प्रकार अवधारित करना चाहिये, मानों उनका अ्रभ्तित्व दी 
नहीं हे; हम बिना किसी कठिनाई के इस निर्णय पर पहुँच सकते हैं कि इन्द्रियार्थ का अ्रस्तित्व 
ही नहों है । 

'घम्भपदः को एक गाथा और भसंयुत्तः के एक सूत्रान्त [ २१४२ ] की परस्पर तुलना 
करने से इसको सत्यता स्पष्ट हो जाती है। “जो सत्व लोक को जल-चबुदुबुद, मरीचिका श्रादि 
अवधारित करता है, वह मृत्यु-राज के अधीन नहीं होता |” जिस सूत्रान्त में प्रज्ञा-पायमिताओं 
का दशन बीजरूप में पाया जाता है, वह पुदुगल के स्कनधों को द्वव्य-मत्‌ नहीं मानता, उसको 
असदूभूत मानता है । बुद्ध ने कहा है कि शरीर फेनोपम है। वेदना जल-चबुदुबुद के समान 
है, संश्ा मरीनिका के तुल्य है, संस्कार कदली-स्तम्भवत्‌ निसार है, विज्ञान मायात्रत्‌ प्रतिभास 
है। आर्य-मार्ग के सिद्धान्त और उसके अभ्यास का भुकाव पुद्गल-नेरात्म्य को ओर था; पश्चात्‌ 
वह पर्म-नरात्म्य को और हो गया। 

राग का प्रतिपक्ष यथार्थ-ज्ञान है | एक निर्मित्त का निवारण प्रतिपक्ष नियम से होता है 
[ मज्किम १११६ ]। जत्र इष्ट संज्ञा का एकान्तत; प्रहाण होता है, तब राग का निगेध होता 
है | अतः जरा, रोग और मरण का चिन्तन करना आवश्यक है, और यह जानना श्रावश्यक है 
कि महान्‌ कष्ट उठाकर जो काम-पुख लब्ध द्वोता है, वह ज्ञणिक है, और उसके लिए. नरक का 
दुःख सहन करना दोता हैँ । यह तत्य-मनस्कार है, किन्तु यह अपर्याप्त है । शग-रोग अ्रधिमुक्ति- 
मनस्कार [अमिवमकोश २।३२५] का उत्पाद करता है। इर्सालए अ्रशुनि श्र अशुभ की भावना 
करने से स्लॉ-संज्ञा का थ्याद्धात्ति होती है | इत रीति से योगी यह अवधारित करने लगता है कि 
सब दु:ख है सब दुःखम्‌! यह एक ह्ृ४-विशेष से ही सत्य है | थोद्धी का यह विश्वास नहीं है कि 
संसार केवल दु.ख हैँ दुःख है | इसके प्रतिकूल वद मानते हैं कि इष्ट वस्तु मनोज्ञ है, और इसी- 
लिए आर्य उनको श्रमनोश के आकार में देखने के लिए प्रयक्षशील होते हैं। यह ठीक है कि 
सौत्रान्तिक ओर महासांधिक मानते हैं कि से बदना दुःख-्स्वभाव है । ( अभिधमकोश ६३ | 
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किन्तु इन्हीं बौद्धों का यह भी कहना है कि जो बुद्ध को एक पुष्प दान में देता है, वह इस 
दान के कारण कल्प भर स्तरगं-सुख का भोग करता है, किन्तु वह कहते हैं कि यह सुखावेदना 
ञ्रायों को प्रतिकूल प्रतीत होती है। वह कहेंगे कि सांसारिक सुख यथार्थ सुख नहीं है, क्योंकि 
यह अनित्य है । इसी प्रकार वह कहेंगे कि आत्मा? सायोपम है। क्योंकि वह अ्रहंकार और 
ममकार का प्रह्मण करना चाहते हैं । 

श्रहंकार और ममल के विनश्ट होने पर योगी शान्त दोता है | उसकी रुचि निर्वाण में 
भी नहीं होती । “मैं विमुक्त और वीतराग हूँ । मैं विशुद्ध हूँ, किन्तु इस विशुद्धि में, इस विमुक्ति 
में, चाहे वह निवाण ही क्‍यों न हो, मेस अ्रधिमोत्ष न होना चाहिये । 
वैभाषिक ओर सौन्नान्तिक मत 

पुर्से के अनुसार आरंभ में वोद-धर्म झात्मा, पुनजन्म और निर्बाण में विश्वास करता 
था | वह दशन न था। पीछे से धर्म-नरात्म की भावना और मदर-निर्मदन के लिए, नैरात्म्य- 
वाद का प्रारंभ हुआ | इसके दो रूप हुए ;:--पुदूगलवाद और सन्ततिवाद; किन्तु पुनर्जन्म में जो 
विश्वास था वह नष्ट न हो सका | जो सन्ततिवाद के मानने वाले हैं, उनमें कोई निर्वाश॒ को 
वस्तु-सत्‌ गानते हैं, कोई निर्वाण को क्लेश और पुनमंत्र का अ्रभावमात्र मानते हैं। यह दूसरे 
सौत्रान्तिक और 'पुब्बसेलिय हैं | इनमें हम स्थविरों को भी संमिलित कर सकते हैं। पहली 
कोटि में विभज्यवादी, सर्वात्तिवादी और वैभाषिक हैं; अर्थात्‌ आमिधाम्मिक प्रायः पहले मत 
के हैं | 'पुब्कलीलियः निर्वाण को वस्तु-सत्‌ नहीं मानते (बुद्धघोष के अनुसार )। स्थविरों 
का भी मत है कि निर्वाण का अस्तित्व नहीं है | 

सोत्रान्तिकों का कहना है कि जो कुछ है, वह हेतु-प्रत्यय-जनित हैं; श्रर्थात्‌ वह सैस्कृत, 
प्रतीत्य-सभुत्पन्न, देतु-प्रभव है | संस्कृत संस्कार भी है। यह अ्रन्य संर्कृतों का उद्याद करता है | 
हेतु-फल-परं परा के बाहर कुछ भी नहीं है | यह परंपरा प्रवृत्ति, संसार है । निबोण केवल क्लंश- 
जन्म का अभाव है, क्लश-कर्म-जन्मरूपी प्रवृत्ति को नि्वत्तिमात्र हैं । एक शब्द में केवल संस्कृत 
का अस्तित्व है । वे असंस्कृत का प्रत्याख्यान नहीं करते, किन्छ वह कहते हैं कि यह कोई 
लोकोत्तर वख्तुसत्‌ नहीं है; यद श्रत रमूत है, यथा--जोक में कहते हैं कि उत्पत्ति के पूर्व या 
निष्पत्ति के पश्चात्‌ शब्द का अ्रश्लित्र नहीं होता | वे एक सूत्र उद्धुत करते हैं, जिसे उनके 
प्रतिपक्षी प्रामाणिक नहीं मानते:--अ्रतीत और अ्नागत वस्तु, आकाश, पुदूगल ओर निर्वाण 
प्रशत्तिमात्र हैं [ अभिधर्मकोश, ४४२ ]। निवोण अ्रभावमात्र, अमग्रबृत्तिमात्र (अपषवदट्ट ) 
है | यूत्र में निदिश लक्षण इस प्रकार है :--सबया प्रहाण, वैराग्य, विशुद्धि, छय, निरोध, दुश्ख 
का अत्यन्त अ्त्यय, श्रनुत्ाद, अनुपादान, अप्रादुर्भाव | यह शान्त, प्रणीत है, अर्थात्‌ सर्वोषधि 
का प्रत्याख्यान, तृष्णा-क्षय, निवाण है [ संयुत्त १३४३; अभिषमंकोश २, ४० र८४ ]। 

आागम के अनुसार निर्वाण तृतीय सत्य है। यह दुश्ख का निरोध, अथौत्‌ तृष्णा का 
क्षय, तृष्णा से वैराग्य, तृष्णा का प्रत्याख्यान, तृष्णा स॑ विमुक्ति है। इसको अछ्रश:ः नहीं 
लेना चाहिये, क्योंकि ऐसे अ्रनेक वचन हैं, जिनमें कहा है कि दुःख का निरोध जन्म, भव, 
स्कन्बों का निगेध है, क्योंकि दुश्ख का लक्षण वृष्णा नहीं है, क्योंकि तृष्णा दुःख का सम्रुदय 
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है। निर्वाण का लक्षण कुछ भी क्‍यों नहो, यह अनुत्यादः है। स्थविर निर्वाण को 
परमार्थ-सत्‌ नहीं मानते [ अ्रभिधर्मकोश ६॥४ ]। स्थविर के अनुसार निर्वाण का प्रश्न १४ 
स्थापनीय प्रश्नों में से है। [ अंगुत्तर २/१६४; संघभद्र की श्रालोचना के लिए. कोश 
६।४ देखिये ]। 


सौत्रान्तिक यह निष्कप निकालते हैं कि सूत्र का यह दृशन्त प्रणीत है। यथा--अग्नि 
का निवाण है, तथा चेतोविमुक्ति है। अग्नि का निर्वाण, अग्नि का अ्रत्ययमात्र है । यह द्वव्य 
नहीं है [ कोश २५५ ]। पर संदर्भ से मालूम द्ोता है कि अग्नि का निर्वाण अग्नि 
का अभाव नहीं है [ उदान ८१०, मज्मिम १४८७, येरीगाथा ११४, सुत्तनिपात 
१०७४ )। संधभद्र का निरूपण है कि अग्नि की उपमा से हमको यह कहने का 
अधिकार नहीं है कि निर्वाण अभाव! है। यह निर्वाण का दृशन्त नहीं है, किन्तु 
यह निरुपधिशेत निर्वाण-प्रवेश के क्षण में जिसका अ्रत्यय होता है, उसकी उपणा है 
[ कोश ६।६६ ] । राग और चित्त के निरोध होने पर ही प्रवेश हो सकता है । 
अ्रसंस्कृत के संवन्ध में चचन 
ऐसे भी वचन हैं जो असंस्कृत को श्रभाव बताते हैं, किन्तु अनेक वचन ऐसे भी हैं 
जो असंस्कृत का लक्षण अमृत, श्रकोप्य, अवाच्य, ओर द्रव्य बताते हैँ । प्राचीन साहिल 
में अनेक वाक्य हैं, जो इसका समर्थन करते हैं कि यह 'भावः है। अमृत और असंस्कृत यह दो 
संज्ञाएं एक ही समय की नहीं है । निर्वाण अमृत है, यद पुरातन विचार है। निर्वाण श्रक्वत, 
शसंस्कृत है, यह आख्याएं, उतनी पुरानी नदीं है, और ये पारिभाषिक शब्द हैं। जब लोक- 
घातु की कल्पना हुई, तत्र निर्वाण को प्रतीत्य-समुत्पाद की तंत्री से बद्धिगंत किया, और असंस्कृत 
की संज्ञा दी | ु 
१, धम्मपद में इसे अमत॑ पदं' कहा है | थेरागाथा [ ११५१-११३ ] में कहा हैं--- 
ग्रजर॑द्वि विजमाने किन्‍्तव कामेहि ये सुजरा । 
पर्शव्याधिगहिता. सब्बा. सब्ब्ध जातियो ॥ 
इदमजरमिदममर इदमजरामरणपदमसो क॑ | 
असपत्तमसंबाध॑ अखलितमभय निरुपतापं॑ ॥ 
अधिगतमिदं बहूहि श्रमतं अण्जापि च लमनीयमिदं | 
यो योनिमो पयुनज्ञति न च सक्का अघव्मानेन ॥ 
मज्मिम [ ११६७ ] में निर्वाण को अनुनर-योगकर्खेम, 'अनुप्यन्नः कहा है | 
२. असंस्कृत को उदान [ ८।३] में, तथा इतिवुत्तक [४३] में अनुप्पन्न (८ अनुत्यन्न ), 
अकत ( # अ्रकृत ) कहा है | अ्रंगुत्तर [(।३४], संयुत्त _३१।१२] में कद्दा है कि सब संस्कृत और 
असंस्कृत वस्तुओं में वर्त्म-च्छेद, तृष्णा-क्षय, विराग, निर्वाण अग्र है। निर्वाण श्रग्र-धर्म, द्वितीय 
रन, श्रश्न-प्रसाद, शरण है | संयुत्त के असंखतव॒ग [ ४॥३५७ ] में अनेक पर्यायवाची शब्द हैं | 
यह राग, दवेप, ओर मोद का छय दै। में तुमको अन्त, अनाञव, सत्य, पार, निपुण, सुदुर्दर्श, 
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प्रजर. श्रुव, अनिदशन, निष्पपंच, सत्‌ , श्रम्ृत, प्रणीत, शिव, ज्ञेम, श्राश्वय, अद्धत, निर्वाण, 
विराग, शुद्धि, मुक्ति, अनालय, द्वीप, लेण, त्राण, परायण का निर्देश करू गा। 

३. निर्वाण, असंस्कृत, अ्रमृत, निरोध--इन शब्दों के आगे धातु शब्द जोड़ते हैं। 
सर्वास्तिबादी के लिए. थिराग-बातु, प्रह्मण-बात, निरोध-धातु, निर्माण को प्रज्ञत्त करता है| 
यह आख्याएं आरा की थ्रवम्था को प्रज्ञम नहीं करतीं। जब दम कहते हैं कि यह अभिसमय 
तथा निर्वाण-प्रवण नहीं है, तब निर्वाण का श्रर्थ चित्त की शान्ति होता है। “निर्वाण-बातुः 
केवल शाश्वत निरवागण है ! बौद्धों के अनुसार केवल तीन धातु हैं--कामधाठु, रूप९, 
आरूप्य* | किन्तु इतिवुनक [५१] में भगवान की शिक्षा है कि तीन धातु रूप", अरूप*, और 
निरोध-धातु हैं। निर्वाण को प्रायः-पद, शरण, पुर अ्रबधारित करते हैं। थ्रार्य निर्वाण में प्रवेश 
करता है ( प्रविशति )। निर्वाण-धात जहाँ आये का हासया बृद्धि नहीं होती [ अंगुत्तर 
४।२०२ ] निर्वाण नामक भाजन है | अश्रभिममयालंकारालोक के शअ्नुसार निर्वाण को धातु कहते 
हैं, क्योंकि यह आाय-चित्त का आलंबन है | श्रार्य विनश्वर श्रर्थों से श्रपने चित्त को व्यावृत्त 
करता है, झोर अमृता-धातु की भावना करता है | [ अंगुत्तर ४४४२३ ]। 
निवांण का मुख्य आकार 

निर्वाणु का सबसे मुख्य आकार 'क्षयः का है। व॒स्तुतः निर्बाण निरोध है। निर्वाण 
अप्रादुर्भाव है । यद तृप्णा-तय ओऔरोर नुःख-निरोध हँ। सर्बात्तिवादी उसे प्रतिसंख्या-निरोध 
कहते हैं। आये समान में इसका दर्शन करते हैं, किन्तु याद तत््व का साक्षात्कार केवल 
समाधि की अवस्था में होता है, तो यह वाणी का विपय नहीं हो सकता । शास्ता ने इसे 
मुख्यतः 'निरोधः व्याकृत किया है। यह द्रव्य है, कुशल है, नित्य हैँ। इसे निरोध, विसंयोग 
कहते हैं । 

निरोध वस्तु-सत्‌ है| इसी प्रकार मंडनमिश्र का कहना शे कि अ्रविद्या-निजृत्ति जो 
अभाव! है, बिमुक्त थ्रार्य में नित्य अ्रवस्थान करती है। न्याय-वैशेषिक इन विचारों से परिचित 
हैं। निरोध केवल एक आकार है । निर्वाण में श्रन्य॒ आकार शान्त, प्रयीत, निश्रण हें। 
निरोध द्वव्य है, श्रभाव नहीं है। इसमें नीचे दिए हुए हेत बताए जाते हैं;-- 

१. यदि यह अभावमात्र होता तो यह आरय-सत्य केसे होता ? जिसकी सत्ता नहीं है, 
वह मन का विपय नहीं दो सकता | 

२. अ्रभाव को तृतीय-सत्य कैसे अवधारित करते | 

३. श्रभाव संस्कृत-श्रसंस्कृत में श्रग्न कैसे द्वोता | 

४. यदि तृतीय आयं-सत्य का विपय द्वल्‍4-सत्‌ नहीं है, तो उसके उपदेश से क्‍या 
लाम दे | 


५. यदि निरोध निबृत्तिमात्र है, तो उच्छेद-दष्टि सम्यक-दृष्टि होगी । 
यद्यपि रोग का श्रभाव अ्रभावमात्र है, तथापि यह सदूभूत है; और” इसे श्रारोग्य 
कहते हैं। दु.स का अभात्र सुख कह लाता है | 
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संस्कृत के लक्षणों से विनिमु क्त पदार्थ 'असंस्कृत' है, किन्तु आयंत्व राग का अ्रभाव है 

और मार्ग-जनित है | यह्द 'संस्कृतः है, श्रत: दो में विशेष करना चाहिये :-- 
निर्वाण राग-क्षय हे, उस क्लेश से भिन्न एक धर्म है, जिसका यह क्षय करता है, उस 

: मांग से अन्य है, जो निर्वाण का प्रतिपादन करता है। 

२. अ्रहत्व निर्वाण नहीं है, किन्तु निर्वाण का लाभ है | 

निर्वाण का त्रिविध आकार है ;--विराग-धातु, प्रहाण-धातु, निरोध-धातु, [ कोश 
६।७६,७८ ]। आय निर्वाण का उत्पाद नहीं करता ( उत्यादयति ), वह उसका साक्षात्कार 
करता है ( साक्लीकरोति )) वह उसका प्रतिलाभ करता है ( प्राप्नोति )। मार्ग निर्बाण का 
उत्पाद नहीं करता; यह उसकी प्राप्ति का उत्पाद करता है । 
निर्वयाण के अन्य प्रकार 

निर्वाण सुख है, शान्त है, प्रणीत है । जो उसे दुःखबत्‌ देखता है, उसके लिए मोक् 
संभव नहीं है [ अंगुत्तर ४४४२ ]। अभिधमंकोश [ ७१३ ] में इन आकारों का वर्णन है। 
मिलिन्दप्रश्न में है कि निर्वाण-धातु अ्रत्यिधम्म! (-अस्तिधम ), एकान्तसुख, अप्रतिभाग है | 
मिलिन्द पुनः कहते हैं कि उसका लक्षण 'स्वरूपतःः नहीं बताया जा सकता, किन्तु 'गुणतः 
दृष्टान्त के रूप में कुछ कहा जा सकता है, यथा जल पिपासा को शान्त ( निब्बापन ) करता है 
उसी प्रकार निवांण त्रिविध तृष्णा का निरोध करता है । 


तदंग-निवांस 

निर्वाण एक, नित्य, अविपरिणामी है, किन्तु कोई एक क्लेश के क्षय का लाभ करते 
हैं, श्र्थात्‌ उस क्लेश के प्रति निर्वाण का श्रधिगम करते हैं। यह “तदंग-निब्बान? है। अंगुत्तर 
[ ४४१० ] में इसका व्याख्यान है | सर्वास्तिवादी निर्वाण का लक्षण निरोध, विसंयोग बताते 
हैं। यह एक द्रव्य है, जिसकी प्राप्ति योगी को होती है। जितने क्लश हैं, उतने विसंयोग हैं। 
विसंयोग की प्रासि केवल आयों के लिए नहीं है | जो एक क्लश से विरक्त है, वह इस क्लेश के 
प्रति निर्वाण का लाभ करता है । 
दो निर्वाण-चातु 

दो निर्वाणों मे विशेष करते हैं। यह इस प्रकार है :--स-उपादिसेत, अनुपादिसेस 
या सोपधिसेस, निरुपधिसेस ॥ उपादि (-- उपादान ) *प्रायः उपादान-स्कन्ध के अर्थ में प्रयुक्त 
दोता है। पहला स्कन्ध-सहगत निर्वाण है, दूसरा स्कन्ध-विनिमु क्त है। पहले में राग क्षीण हो 
चुका है, किन्तु स्कन्ध है। इसे ्स-उपादि? कहते हैं। जब श्रहत्‌ का मरण होता है, तब 
वह द्वितीय निरवौण में प्रवेश करता दें। यह निश्चित नहीं हे कि यह निरूमण सबसे 
प्राचीन है | 

शरयात्स्की का मत 

पुसे के मत का हमने विस्तार से ब्णंन किया है। शरवात्की ने कन्सेप्शन आफ 

बुद्धिष्ट निवोणः म॑ इस मत का खण्डन किया है । पुसे ने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है कि 


बतुदंश अध्याय ३२8६७ 


आरंभ में निर्वाण आत्मा के श्रमृतत्व में विश्वासमात्र था। उन्होंने मान लिया है कि बौद्ध-घम 
का एक पूर्वरूप था, जो त्रिपिटिक के विचारों से स्वंथा भिन्न, कदाचित्‌ उसके प्रतिकूल था । 
नास्तिल्, श्रात्म-प्रतिपेध, स्कन्धमात्र, निरोध, निराशावादिता आदि कदाचित्‌ उसके लक्षण 
नथे। ऋद्धि-श्रमिज्ञा के श्रभ्यास से यह विश्वास उत्पन्न होता था कि आत्मा अमर है | 


किन्तु यदि सबसे प्रानीन साहित्य पीछे का है. श्रोर कल्पित है, तो वह क्या है जिसका 
उपदेश बुद्ध ने किया था, और जिसका स्थान पश्चात्‌ एक दूसरे बौद्ध-धर्म ने लिया | इसका 
उत्तर पुरे यह देते हैं कि बुद्ध ने योग की शिक्षा दी थी, और वह योग इन्द्रजाल और लौकिक 
ऋद्धि-प्रातिहायय था । इस योग में ध्यान की क्रिया भी संमिलित थी। इसका यह अर्थ हुआ कि 
बुद्ध पातंजल-योग के सहश किसी दाशंनिक पद्धति के अनुयायी न थे। वे केवल एक सामान्य 
चिक्त्सक ये | पुर्स कहते हैं कि जिस योग से बौद्ध-धर्म की उल्तत्ति हुई, उसमें आध्या- 
त्मिक प्रश्नों के विषय में विचार-विमर्श न था। बढ एक प्रतिक्रियामात्र था, और उससे किसी 
ने।तक, धार्मिक या दाशंनिक दृष्टि से सरोकार न था | 


शरवात्स्की कहते हैं कि यह ग्रयथार्थ है कि बौद्धयोग ऋद्धि-प्रातिद्याय और इन्द्रजाल 
की विद्या है। इसके प्रतिकूल वह निश्चित दी एक दाशनक पद्धति है। योग समाधि या 
चित्त की एकाग्रता और पुनः पुनः निपेवण है। ध्यान और समापत्ति का मी यही अर्थ है। 
इन सब व्याख्याओं का प्रयोग कर्म-साधन, करण-साथन, अधिकरण-साधन है । इस प्रकार योग 
ओर समाधि चित्त-विशेष की श्रवस्था के श्रर्थ में एकाग्र-चित्त है, या उस प्रकार के श्रथ 
में एकाग्र-चित्त है, जिससे यह अवस्था उत्न्न हुई है; या उस स्थान के अ्र्थ में एकाप्र-चित्त 
है, जहाँ इस अवस्था का उत्पाद हुआ है | इस अन्तिम अर्थ में 'समापत्तिः शब्द का प्रयोग 
ध्यान-लोकों के लिए होता है, जहाँ के सत्र नित्य ध्यानावस्थित द्वोते हैं। यह शब्द आठों 
भूमियों के लिए प्रयुक्त होता है। इस श्रर्थ में समापत्ति का निपक्ष काम-धातु है, जद्दाँ के 
सत्वों के चित्त अ्रसमाहित, विज्षित होते हैं। समापत्ति का यह सामान्य श्रर्थ है। 
एक विशेष अर्थ में 'समापत्तिः अ्रूप-धातु की चार भूमियों के लिए प्रयुक्त होता 
है| उस श्रवस्था में यह चार ऊध्य॑ भूमि हैं।चार अधर भूमि चार ध्यान कहलाती 
है | समाधि? शब्द का भी सामान्य और विशेत्र अर्थ है। यद् एक चैतसिक धर्म है, जिसके 
बल से चित्त समाद्वित द्वोता है; या इसका अर्थ भावित, विपुलीकृत एकाग्रता है| इस अवस्था 
में इसमें एक सामथ्य-विशेष उत्पन्न होता है, जो ध्यायी को ऊध्व॑ भूमियों में ले जाता है, और 
उसमें इन्द्रिय-संचार करता है। योग? सामान्यतः इसी श्रर्थ में प्रयुक्त होता है। अलौकिक 
शोर अद्भुत शक्तियों को ऋद्धि कहते हैं, किन्तु जन्र योग से ऋद्धियों का उत्पाद इ४ होता है, 
तब उपचार से योग शब्द का प्रयोग ऋरद्धयं के लिए करते हैं | बौद्ध-योग का मौलिक विचार 
यह है कि समाधि से शमावस्था का उत्पाद होता है । 


ध्यायी पुदूगल क्रियाशोल पुदूगल का विपक्ष है। जीवन का संस्कारों में विभजन इस 
दृष्टि से करते हैं, जिसमें उनका एक-एक करके उपशम और निरोध हो । 
शैध्र 
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पुद्गल वबस्तुतः संस्कार-समृह और सन्तान है | श्रात्मा नाम का कोई पदार्थ नहीं है। 
यह श्रनात्मा है। इसका यह अर्थ हे कि जिस प्रकार शरीर परमारु संचितरूप है उसी प्रकार 
पुदूगल का अरूपी अंश धम्मय है। ये धर्म एक दूसरे से प्रथक्‌ हैं। तथापि हेतु-प्रत्यय-वश 
ये धर्म अन्योन्य संबद्ध हैं। इनमें से कुछ सदा सहोत्पन्न (सहभू) हैं, या ये उत्तरोत्तर क्षण 
में एक दूसरे के अनुगत हैं। तब ये निष्पन्द-फल हैं, क्षण सनन्‍्तान हैं। हेतु-प्रत्यय का 
नियम प्रतीतय-समुत्याद कहलाता है। किसी पुद्गल-सन्तान के शरीर-क्षण में श्ररूपी धर्मों की 
संख्या क्षण-च्ण पर बइलती रहती है। इनकी बहुमंख्या हो सकती है; क्योंकि प्रसु्त धर्मों 
को भी वर्तमान अ्रवधारित करते हैं। सोत्रान्तिक उपहात करते हैं, और कहते हैं कि एक क्षण 
में इतने प्रथक्‌ धर्मों का सहभाव कैसे हो सकता है ! किन्तु इनमें से कुछ प्रतिक्षण रहते हैं 
और कुछ अ्वध्या-विशेष में ही प्रादुर्भूत होते हँ। दस प्रकार के धर्म सदा रहते हैँ | इन्हें 
चित्त-महाममिक कहते हैं | इनमें से समाध्रि या योग भी है। इनके अतिरिक्त कुछु कुशल- 
धम या श्रकुशल-धर्म भी होते हैँ | एक क्षण के धर्मों की संख्या दी मि नहीं होती, इनका 
उत्क्ष-मेद भी होता है। किसी पुद्गल में क्षण-विशेष में एक धर्म का उत्कप होता है | किसी 
में किसी दूसरे धर्म का | 

इन दस महाभूमिकों में दो का विशेष माहात्म्य है | जब इनका प्रकर्ष होता है, तो यह 
उत्कृष्ट होते हैं| यद प्रज्ञा या समाधि है। ऐसा भी हे कि इन धर्मा का विकास और उत्कर्प 
न हो | तब “प्रज्ञा? को 'मतिः कहते हैं, किन्तु धमं वही हं। जब इसका पूर्ण विकास होता 
है. तब यह अमला-प्रज्ञा होती हैँ । शथग्जन अ्रविद्या से प्रभावत द्वोता हैँ। अ्रविद्या प्रज्ञा का 
विपर्यय है, अ्रभावमात्र नहीं है | यह एक प्रथग्ध्म हैं, किन्तु इसका नित्य श्रवस्थान नहीं है । 
यह प्रहीण हो सकता है, श्रोर चित्त-सन्तान से अ्रपगत दो सकता हैँ | 

सन्‍्तान में कुशल ओर अरकुशल धर्मा के बीच जो संधप होता है, वह नेतिक उन्नति 
है। धर्म परथग्मृत और क्ञणिक हैं | इसलि> वे एक दूसर को प्रमावित नहीं कर सकते। 
तथापि श्रविद्यांद धर्मों के विद्यमान दोने से सकल सनन्‍्तान दृष्ति होता है। उस अवस्था में 
सर्व धरम सास द्वोते हैँ; विज्ञान भी क्लिष्ट दो जाता ॥। इसको समक्ाने के लिए एक सर्वत्र 
हेतु की कल्पना की जाती हैँ । 

बोद्धों का कहना है कि अन्त में कुशल धर्मों की विजय होगी। क्लेश दो प्रकार के 
है." द्शनहेय और भावनहेय | याद समाधि की विपुल भावना हो तो इसका विशेष सामर्थ्य 
होता है। तब समाधि का संस्कार-समूह में प्राधान्य होता है । तत्र यह जीवन की गति को रोक 
सकता है । थ्राय-मार्ग में यद अ्रन्तिम कदम है। यह पृदगल की ऊर्ध्वोपपत्ति भी कर सकता है। 
वह तब अच्छे, भास्वर लोक में, रूप-धातु में श्रथवा अरूप-बातु मे उत्पन्न होता है | इस दृष्टि 
से मव त्रैधातुक है | ए” दूसरी दृष्टि से दो भद हैं ;--समापत्ति और काम-धातु ! काम-धा्षु में 
नरक, प्रथ्वीजलोंक और अ्रधग देव-लोक संग्रहीत हैं | काम-धातु के देवों म १८ धाठ हैं। इनमें 
से एक «। योग द्वारा निझद्ध नं हुआ हू | यद् कामभुक्‌ हैँ | इनमें सबसे ऊर््य॑ पर-निर्मित- 


वशवर्ती हैं । 
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समापत्ति-ज्ञोक के दो विभाग करते हैं--१, रूप-लोक, जहाँ के सत्वों के शरीर अच्छे 
होते हैं; २, श्ररूप-लोक, जहाँ रूप का अभाव होता है। यहाँ समाधीन्द्रिय का प्राधान्य होता 
है, अन्य धर्म अनुचर होते हैं | इन लोकों की कल्पना समापत्ति के अनुसार होती हैं | अ्रूप- 
धातु चार हैं। इनके सत्व किसी एक भावव्रिशेष में समापन्न होते हैं,यथा--अननन्‍्त ग्राकाश 
श्रनन्त विज्ञान, आ्किचन्य, नेवसंज्ञानासंशा | इस अवस्था में विज्ञान का सर्वथा निरोध होता 
है। ध्यान-लोक भी चार हैं | यह चार ध्यानों के अनुरूप हैं । 


ध्यान-लोक में चार धातु --गन्ध-रस प्राणु-विज्ञान, जिह्ा-विज्ञान नहीं होते | इन सत्तों 
को कबड़ीकार श्राहयर की आवश्यकता नहीं है। किन्तु घराणेन्द्रिय श्रौर जिद्ेन्द्रिय का अ्रभाव 
नहीं होता, क्योंकि उनके अभाव से शरीर की कुरूपता होती है। सत्र सकलेन्द्रिय, अविही- 
नेन्द्रिय होते हैं | वद दिव्य चक्षु ओर दिव्य थ्रोत्र से समन्वागत होते हैं। उनकी काय-प्रश्नव्धि 
होती है। उनको बम्त्र की आवश्यकता नहीं है, किन्तु वह सबस्त्र उपपन्न होते हैं। उनके लिए 
विमान बने बनाये होते हैं। व पुरुपन्द्रिय, सतरॉन्द्रिय से समन्वागत नहों होते | सब देव उपपादक 
हैं। मातृकुत्षि से इनका जन्म नहीं होता | इनम॑ प्रतित्र नहीं होता । क्श का अभात्र होने से 
चेतना का ग्रमाव होता है | 

प्रश्न है कि क्या इन अलीकिक शक्तियों से वही योगी संपन्न हो सकता है, जो इन 
ऊर्ध्व लोकों में उपपन्न होता है; अथवा भूलोक में भी इनकी प्राप्ति हो सकती है । 

योग की यद्द प्रक्रिगा हीनथान के अनुसार है। एकाग्र-चित्त करने के लिए जो साधन 
बताये गए हैं, वद सत्र दशनों में सामान्य हूँ | पातंत्रज-दर्शान में सांख्य के सिद्धान्तों के अनुसार 
इनका निरूपण किया गया हँ। दॉनयान में बहुधमंब्राद के अनुसार निरूपण किया गया है | 
निर्बाण के लाभ के लिए इन विविध धर्मों का प्रविच्य होता हैँ | निनणु सबसे पर है। यह 
जीवन का पयन्त है, जहाँ विज्ञान का स्यथा निरोध हैं । 

श्राय-माग के श्रन्तगंत दृष्टि-मार्ग हैं । यह चतु+सत्य-द्शन है। चार सत्यों का विनि- 
श्रय पहले प्रमाण से कर पश्चात्‌ उनका सान्षात्कार करते हैं| यह योगी-प्रय्यज्ञ है। हीनयान 
के श्रनुसार सोलह क्षण में यह सत्याभिसमय दोता है। अभिसमय का क्रम द्विविध हैँ :--पहले 
धर्म-ज्ञान्ति ( रुनि ) होती हैं; पीछे धर्मा का प्रयक्-शञान ( पर्म-शान ) होता है । यह ज्ञान 
काम-धाठ के धर्मों के संबन्ध में होता है। पश्चात्‌ यह ऊर्ष्ब॑ ध्यान-लोकों के संब्रन्ध में होता 
है | यह श्रन्वयज्ञान कदलाता है । 

श्रत; यह स्पष्ट है कि बौद्ध-योग इच्द्रजाल की विद्या नहीं है | वरठुत बुद्ध ने इन्द्रजाल 
तथा योग के उन अ्म्यासों का, जो निर्वाण-प्रवण नहां हैं, प्रतिपेव किया है । 

योग बौद्ध-धर्म की कोई विशेजता नहीं है । लोकायत ओर मीमांसकों को छोड़कर श्रन्य 
सब्र योग की शिक्षा देते हैं। जैन और नेग्रायिक भी योगाभ्यास की नितान्त आवश्यकता 
मानते हैं । 


३०० वोद-घम-दशंन 


पुरे अन्य कारणों से भी यह निष्कर्ष निकालते हैं कि पूर्वकालीन बौद्ध-धर्म 
दाशंनिक न था। पालि-साहित्य में निर्वाण के लिए “श्रमृतः! की झआाख्या का व्यवहार किया 
गया है। इसके श्राधार पर पुर्से अपना मत पुष्ट करते हैं। किन्तु यह अ्रमृतत्व क्या 
है ! यह अमिताभ का स्वर्ग नहीं है। यह वैदिकों का अ्रमृतत्व नहीं है, जिसका श्र है पितुलोक 
का निवास | यह निरोध है। बौद्ध-धर्म में देवलोकों की कमी नहीं है । किन्तु निर्वाण उन सब 
लोकों के परे है, जिनकी हम कल्पना कर सकते हैं। “अमृत? का केवल इतना ही श्रथ है कि 
यह अजर, अ्रचेतन्य, अमृत्यु अवस्था है | क्योंकि यह वह स्थान है, जहां जन्म ( पुनभंव )-मरण 
( पुनःमरण )-प्रबनन्‍्ध का उच्छेद होता है। न्यायमाष्य में भी अमृत? शब्द का ध्यवहार पाया 
जाता है, और न्याय का निर्वाण भी अ्रचेतन्य है । 


पुरे का दूसरा तक यह है कि जब बुद्ध से निर्वाण के विषय में प्रश्न किया 
गया, तब उन्होंने कुछ उत्तर नहीं दिया। इस संबन्ध में वह दो सूत्रों के वाक्य उद्धृत करते 
हैं। यह स्थापनीय प्रश्न है। पुसें यह समभते हैं कि बुद्ध के तृष्णीभाव का कारण यह 
है कि वे दर्शन-शास्त्र में व्युत्पन्ष नथे। वे नहीं जानते थे कि इन प्रश्नों का क्या उत्तर 
होना चाहिए, और इसलिये वे चुप थे। वस्तुतः वे इसलिए चुप थे कि वे बताना चाहते 
थे कि निवोण श्रवाच्य है। वसुक््धु [ अभिषर्मकोश ५॥२२ ] कहते हैं कि जो प्रश्न ठीक तरह 
से पूछा नहीं गया है, वह स्थापनीय है। यदि कोई प्रश्न करे कि क्या स्कन्धों से स्व श्रन्य है 
या अनन्य, तो इसका स्थापनीय व्याकरण करना चाहिये | क्योंकि सत्व नाम का कोई द्रव्य नहीं 
है | इसी प्रकार यह प्रश्न भी स्थापनीय है कि वन्ध्या-पुत्र श्याम है या गौर ! 


होनयान के परवर्ती निकाय 


पुसें का विचार है कि निर्वाण के संबन्ध में पीछे के निकायों का मत, यथा 
वैभाषिकों का मत, आगम से बहुत कुछ भिन्न है। शरवात्स्की का कहना है. कि वेमाषिक केवल 
सर्वास्तिवाद के मत का समर्थन करते हैं। वे वैमापिक इसलिए कहलाते हैं, क्‍योंकि वे 
विभाषा-शास्त्र को प्रामाणिक मानते हैं | विभाषा आगम की व्याख्या है। वैभाषिक मत सर्वास्ति- 
वाद का साधारणतः श्रनुसरण करता है | सौत्रान्तिकों का निकाय अवश्य भिन्न है। बौद्ध-शासन 
में जो भेद हुआ, श्रौर जिसके कारण महदायान की उत्पत्ति हुईं, उसका यह निकाय सूलक है। 
हम यह कह सकते हैं कि सौत्रान्तिक पूर्व-हीनयान और महायान के बीच का है । 


शरवार्की स्त्रीकार करते हूँ कि बौद्ध-धर्म की आरंभिक अवस्था में ही अ्र।भिधामिक 
साहित्य की बृद्धि हुई है। किन्तु यह ठीक नहीं है कि यह पूव॑ंरूप से त्यादृत्त हुआ है। बोद्- 
धर्म का आरंभ ही बहुघर्मत्राद से हुआ है। उसने अ्रह्म्मा का प्रतिषेध किया हैं, और धर्मों की 
प्रतिष्ठा की है । इनमें से कुछ धर्म केवल प्रज्ञप्ति-सत्‌ हैं | सौत्रान्तिकों ने इनको धर्मों की सूची से 
बहिष्कृत किया, अ्रतः धर्मों की तालिका में केवल वही रद गये, जो इन्द्रिय तथा मन के विषय 
हैं। तोत्रान्तिक बुद्ध-बचन को ही प्रमाण मानते हैं; वे अमिधर्म की प्रामाणिकता स्वीकार नहीं 
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करते | पीछे चलकर सौत्रान्तिक महायानवादियों से मिल गये, और उन्होंने योगाचार-सैत्रान्तिक 
निकाय की प्रतिष्ठा की | सौत्रान्तिकों ने निर्वाण ( निरोध ) को प्रशमति-सत्‌ माना | 

वैभाषिक और सौत्रान्तिकों में निवौण के स्वभाव के संत्रन्ध में बहुत पहले से वाद- 
विवाद होता था। वैभाषिक निरवाण को वस्तु मानते ये, किन्तु सौत्रान्तिकों का कहना था कि 
निवाण श्रभावमात्र है। जहाँ वैमापिकों का साहित्य उपलब्ध है, और इसलिए हम वस्तु के 
पक्त में उनकी युक्तियाँ जानते हैं; वहाँ सौत्रान्तिकों के श्राचार्य कुमारलाभ, श्रीलाभ, महाभदन्‍्त, 
वसुमित्र श्रादि के ग्रन्थ अप्राप्य हैं | 

जब वैभाषिक कहते हैं कि निर्वाण वस्तु-सत्‌ है, तब उनका यह अर्थ कदापि नहीं है कि 
निर्वाण एक प्रकार का खर्ग है | “वस्तु! कहने से उनका आशय इतना ही है कि यह अ्रचैतन्य 
की सदवस्था है | दूसरी ओर सौत्रान्तिक निर्वाण को एक प्रथक्‌ धर्म अवधारित नहीं करते; वे 
इसका प्रतिषेध करते हैं हि निर्वाण वस्तु-सत्‌ है। मौत्रान्तिक महायानवादियों की तरह बुद्ध का 
धर्मकाय मानते हैं । 

दर्शन दो प्रकार के हैं--बहुधर्मवरादी ( 'ल्यूरलिश्टिक ) और विज्ञानवादी ( श्राइडिय- 
लिस्टिक )। 4६ दो प्रकार सत्र दर्शनों में पाए जाते हैं। सर्वास्तिवादी, वैमापिक तथा 
न्याय-वैशेषिक निर्वाण या मोक्ष को श्रच्ेतन वस्तु-सत्‌ मानते हैं। ( यस्मिन्‌ सति चेतसो विमोक्ष३ )। 
यह जड़ावस्था है। वेमापिक श्रनात्मवादी हैं, और उनकी दृष्टि में बुद्ध मनुष्य-लोक के ये । 
सौत्नान्तिक और महायानवादी इस अ्रचेतन बम्तु को नहीं मानते। सौत्रान्तिक-मतवाद और 
महायान में बुद्ध का धर्मकाय माना गया है, ओर वह लोकोत्तर है। 

वैमाषिक तथा पूर्वनिकाय संसार और निर्वाण दोनों को वस्तु-सत्‌ मानते हैं। माध्य- 
मिककों के अ्रनुसार संसार शोर निर्वाण प्रथक प्रथक अवस्तु हैं। सौत्रान्तिकों के अनुसार संसार 
वस्तु-सत्‌ है, ओर निर्वाण एक एथक्‌ धर्म नहीं है। योगाचार या विज्ञानवाद के अनुसार संसार 
अ्वस्तु है, श्रोर निर्वाण वस्तु-सत्‌ हैं । 

वैभाषिक--वैभापिक दो प्रकार के धर्म मानते हैं -संस्कृत श्रोर श्रसंस्कृत | रूप, मन 
ओर संस्कार संस्कृत हैं| आकाश और निर्वाण अ्रसंस्कृत हैं । संस्कृत-धर्म अतीत, वतमान और 
भविष्य अर्थात्‌ त्रेयध्विक हैं। ये सत्र वस्तु-सत्‌ हैं। अतीत और भविष्य उसी प्रकार वस्तु-सत्‌ 
है, जैसे वतमान | इस प्रकार धर्म दो प्रकार के हैं--धम्म-स्वभाव और धर्म-लक्षण | जब संस्कार 
शान्त हो जाते हैं, जब्र सब प्रादुर्भाव निरुद्ध हो जाते हैं, तब श्रचेतन वस्तु रह जाती है। यह 
एक पृथक धम, एक वस्तु है। यह अचेतन है। यह सांख्यों के श्रव्यक्त, प्रधान के तुल्य है । 
यह अ्रवाच्य है---नि:सत्तासत्तं निःसदसद्‌ निरसद्‌ अरव्यक्तमलिड्ं प्रधानम्‌ [ योगयूत्र २१६ पर 
ध्यासभाष्य ]। चन्द्रकीत्ति वैभाषिक मत के संबन्ध में कहते हैं कि--यद निर्वाण भाव है, तो 
यह निरोधमात्र नहीं हो सकता | वस्तुतः यह कहा गया है कि निर्वाण में चेतस का विमोक्ष 
है, यथा--इन्धन के न होने पर अग्नि का निर्वापन होता है। किन्तु हमारे मत में चित्त- 
विमोक्ष या निरोध भाव नहीं है |” वैभाषिक उत्तर देते हैं :--निर्वाण से क्लेश-जन्म का निरोध 
निबृत्ति न समझना चाहिये, किन्तु यों कहना चाहिये कि निर्वाय नाम का धर्म एक वस्तु हे 
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जिसमें क्लेश-जन्म का निरोध होता है। श्रग्नि का निरोध दृष्शन्तमात्र है, ओर इसकी व्याख्या 
यह होनी चाहिये कि यह उस अचेतन वस्तु को निर्दिष्ट करता है, जो श्रवशिष्ट रह जाता है, 
जब कि चित्त का विज्ञोम होता है । 


सौत्रान्तिक--सोत्रान्तिक अतीत और ग्नागत को भाव नहीं मानते | वे दो प्रकार के 
धर्म नहीं मानते | वे केवल धमं-लक्षण मानते हैं। निर्वाण क्लश-जन्म का छय है। कोई अचे- 
तन धर्म श्रवशिष्ट नहीं रद्दता । सोत्रान्तिक आलय-विज्ञान के सिद्धान्त को नहीं मानते, ओर न 
शून्यवाद मानते हैं। सौत्रान्तिक बाह्य जगत्‌ को मायात्रत्‌ नहीं मानते। वे बुद्ध का धर्मकाय 
मानते हैं, ओर यह नहीं मानते कि भगवान्‌ के परिनिर्बाण का अर्थ श्रचेतन निर्वाण में सवंथा 
निरोध है। 

योगाचार--अ्रश्वधोप, आर्यासंग और दिद्नाग इस वाद के श्ाचार्य हैं। ये सब्र 
महायानवादी हैं, और बुद्ध के घमंक्राय मं विश्वास रखते हैं। ये जित्त-विज्ञान के श्रतिरिक्त एक 
झालय-विज्ञान मानते हैं; श्रीर बाह्य जगत्‌ को आमाफ्मात्र मानते हैं; उसे वस्तु-सत्‌ नहीं 
मानते। हीनयान के विविध धर्मो के स्थान में यह विज्ञानमात्र मानते हैं। अ्श्वनोप एक 
आझलय-विज्ञान मानते हैं | योगाचार के दो निकाय हैं- १. आयसिंग का; २. दिझ्नाग का । 
ग्रालय-विज्ञान बीजों का संग्रह करता है| यद् बीजों से उपचित होता है। ये बीज विविध 
धर्मों को, अ्रथौत्‌ सात विज्ञानों को अंकित करते हैं। आलय-विज्ञान जशैय्र का आश्रय है। 
शुभ ओर अशुभ कर्मों का विपाक-फल्ञं जो संसार-का क्षेत्र करता है, आलय-विज्ञान से संग्रदीत 
होता है। आलय-विज्ञान को मूल-विज्ञान, भवांग-विज्ञान भी कहते हैं। आलय-बिज्ञान का 
स्वभाव सूछम है, और वह केवल अपने समुदाचार, अपने परिणाम से जाना जाता है। जितने 
प्रवृत्ति-विज्ञान हैं, वे श्रालय के 'परिणाम' हैं; क्योंकि श्राशय-विज्ञान सब्र धर्मों का समाश्रय 
है। यह अनादिकालिक हैँ | इस विज्ञान के द्वोने पर सब गतियों का, शरीर निर्वाण का 
अधिगम द्वोता हैँ। प्रत्ययों से छुब्ब होकर यह तरंगों के समान प्रबृत्ति-विज्ञान उस्न्न 
करता है, किन्तु नदी के समान स््रय॑ सदा आ्रविच्छिन्न रद्रता है। स*ख्यों का प्रधान जो महत्‌ 
आदि में परिणत होता है, आ्रालय-विज्ञान के सदृश प्रतीत द्ोता है। विज्ञानवादी इसको 
स्वीकार नहीं करते | शरवात्स्की कदते हैँ कि यद प्रच्छुन्ष रूप से चित्त-प्रवाह के वाद के स्थान में 
श्त्मवाद को प्रतिष्ठित करना हैँ। चित्त-प्रयाह मं पूर्वाच्त्त-जहण परिचित्त-क्षण का समनन्‍्तर 
प्रतयय है | इस संबन्ध का स्थान श्रालय ॥।र उसके परिणाम लेते हैं । 


सांख्य की प्रक्रिया म॑ प्रधान श्रौर उसके परिणाम वस्तु-सत्‌ हैं। योगाचार दोनों को 
भ्रवस्तु समभता है। अपने पूर्ववर्ता माध्यमिकों से उन्होंने स्व धर्म की शत्यता, निःस्व॒भावता 
ली। (थक्‌ ध्रथक्‌ धर्म शज््य ये, क्योंकि व परिकल्पित थे । यह उनकी लक्षण-निशल्वभावता 
कहलाती थी; क्योंकि वे प्रतीत्य-समुत्याद के अ्रधीन थे, इसलिए, वे परतंत्र थे और इस 
अथ में वह वस्तु-सत्‌ थे। यह उनकी उत्पत्ति-निःस्वभावता कहलाती थी | जद्ाँ तक वे तथता- 
धर्मता ( एब्सोल्यूट ) में परिनिष्पन्न थे, वां तक उनकी परमार्थ-निःस्वमावता थी। इस प्रकार 
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तथता त्रघातुक से न अन्य है, न अनन्य | प्रथक पृथक धर्मों के समुदाय के रूप में यह अ्रन्य 
है, किन्तु सब की इकाई के रूप में यह अनन्य है। यह ग्राह्म-ग्राहक रहित चित्त-धर्मता है। 
यह धम-घातु है, और इसलिए यह बुद्ध के धर्मकाय से अभिन्‍न है। योगी को समाधि में 
इस अद्दय-लक्षण के विज्ञमिमात्र का प्रयज्ञ होता है। श्रसंग का मत था कि सर्व विज्ञप्ति- 
मात्रक है| सर्व! से ग्रभिप्राय त्रंधातुक शरीर अमंस्कृत दोनों से है [ त्रिंशिका, १७ पर स्थिर- 
मति ]। इस दृष्टि के कारण निवाण का बाद ब्रिलकुल बदल गया। द्वीनयान में, जहाँ संसार 
ओर निर्बाण दोनों वस्तु-सत हैं, योग द्वारा मय की प्रवृत्ति का निरोध, श्र निर्वाण में प्रवेश 
होता है । मद्ायान का दृष्टि में तथता म संसार परिनिष्पन्न हैं, अतः संस्कृत धर्मों को असंस्कृत 
धर्मों में परिवर्तित नहीं करना पड़ता । योगी को समाधि में तथता का प्रत्यक्ष करना पड़ता है । 
योगी के लिए संसार का श्राकार दी बदल जाता हूँ। प्रत्येक घर्म प्रथक प्रथकू असत्‌-कल्प है 
किन्तु तथता में वस्तु-सत्‌ है। उसके लिए सबब धर्म नि्य शान्त हैं। उनको नित्य बनना नहीं 
है। दीनयान के अनुसार यद धर्म निर्वाण में हीं शान्त ओर निरु८ दोते हैं। बोगाचार का 
कहना है कि यदि ये धर्म बरतु-सत्‌ हैं, तो वे सवंधा निरुद्ध नहीं हो सकते । अतः 
वे आादि-शान्त हैँ। नागाजुन कहते हैं कि जो प्रयववश होता है, वद ख्थथाव से ही 
शान्त है | 


माध्यमिक--दीनवान बहुधमंवादी हैं | कोई श्रात्मा नहीं है, पंच-स्कन्ध-पात्र हैं। धर्म 
वस्तु-सत्‌ है | किन्तु सत्य, जीव, पु ?गल, प्रज्ञप्ति-सत्‌ हैं। थ्रात्मा के स्थान मे विज्ञान-क्षणों का 
अविच्छिन्न प्रवाह दे | वदना, संज्ञा और संस्कार के क्षण इसके सहगत हैं। इसी प्रकार रूप भी 
है । द्रव्य, गुण और क्रिया को यह पदार्थ नहीं मानते। इनके धर्म प्रतीत्य-समुत्राद के नय के 
अनुसार प्रादुभूत और तिरोदित होत हैं। एक से दूसर का उर्सान्त नहीं होती | इसके होने पर 
वह होता हैं । इन ज्षुणिक संस्कृत भर्मों के अतिरिक्त हीनयान में आकाश ओर निर्वाण 
असंस्कृत धर्म भी हैँ। जो संस्कार संसार में प्रवृत्त थे, वह निर्वाण मे निरुद्ध होते हैं. अ्रत 
संसार ओर निबाण दोनों वस्तु-तत्‌ हैं| दोनों मिलकर 'सव? हैं, किन्तु 'सव' प्रज्ञसि-सत्‌ है । 
माध्यामक-नय में वस्तुसत्‌ की मिन्न कल्पना हैं। जो श्रकृतक (८ असंस्कृत ) है, जो परत्र 
निरपेक्ष है, जिसका श्रपना स्वमाव है, वह वस्तु-सत्‌ हैँ। 


दीनयान में संस्कृत धम वस्तु-सत्‌ हैं। मद्यायान में धम संस्कृत होने के कारण, परापेक्ष 
होने के कारण, शूज््य, स्वमाव-शूत्त दे। दीनयान भें राशि, अवयवी, प्रश्सिसत्‌ है. श्र केवल 
धम वस्तु है | मद्दायान में धर्म शल्य है, श्रीर केबल धमंता (+>धर्मकाय ) बस्तुसत्‌ है। यह 
धर्मता राशियों का सव है । 


(त्त? का व्याख्यान इस प्रकार है--वद शान्त, अ्रद्यय, अवाच्य, विकल्पातीत 
नेष्प्रपंच है | जो परतंत्र है, वह वस्तु नहीं है। दहीनयान में पुदूगल, आत्मा स्कन्‍्ध-आयतन- 
धातुमात्र है। पुदूगल-नैरात्य है। केवल संन्कार-समूह है। मद्यायान में इसके विपरीत, धर्मो 
का नैरात्म्य है. और घर्मकाय है | दीनयान में बहुधर्मबाद है। मद्रायान अद्वयवाद है । 
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महायान में प्रतीत्य-समुत्पाद का एक नया श्र है। णो निरपेक्ष है वही वस्तु है, थो 
परापेद्ञ है वह वस्तु नहीं है। हीनयान में धर्मों फो संस्कृत-असंस्कृत में विभक्त किया है। 
और दोनों वस्तु-सत्‌ हैं । किन्तु महायान में इनमें कोई भी वस्तु-सत्‌ नहीं है, और दोनों शूल्यता 
के अ्रधीन हैं | हीनयान का मुख्य विचार बहुधर्मब्राद है; महायान का मुख्य विचार धर्मों की 
शत्यता है। 'शज्यता? का अर्थ स्वमभाव-शूत्य है | जब एक धम्म का दूसरे से संबन्ध बताया बाता 
है, तभी वह जाना जाता है। शअ्रन्यथा वह निरथंक हो जाता है। इसलिए “शूम्यता? प्रतीत्य- 
समुत्पाद का समानार्थवाची है | केवल सर्व वस्तु-सत्‌ है, किन्त यह सर्व निष्पपंच है। “शून्यता? 
अ्रभावमात्र नहीं है | जो ऐसा समभते हैं, वह शूत्यता के प्रयोजन को नहीं जानते | माध्यमिक 
प्रतीत्य-समुत्पाद-वादी है, नास्तिक नहीं है। जो प्रत्यय के अ्रधीन है, वह 'शूत्य” कहलाता है। 
“अशज्य! अ्रप्रतीत्य-समुत्पन्न है | निरवशेष प्रपंच के उपशम के लिए 'शूम्यता? का उपदेश है | 

नागाजुन हीनयान के परिनिदृंत तथागत का प्रतिषेध करते हैं, जो नित्य अश्रचेतन 
वस्तु है। स्वमावतः तथागत नहों है। तथागत अपने या रकन्धों के अस्तित्व को प्रशप्त नहीं 
करते | किन्तु इस प्रतिषेध का यह अ्रर्थ नहीं है कि मोक्ष की कोई आशा नहों है। क्‍योंकि 
निष्प्रपंच तथागत का प्रतिषेध नहीं है | बुद्ध के लिए. कोई आरोपित व्यवहार नहीं है। यदि 
अविपरीतार्थ कहना हो तो हम कुछ नहीं कह सकते | शूत्य भी व्यवहार के लिए कहते हैं। 
बुद्ध का साक्षात्कार योगी को प्रातिभ ज्ञान द्वारा होता है। बुद्ध को धर्मतः देखना चाहिये। 
धर्मता उनकी काय है। धर्मता का स्वभाव अवाच्य है। धर्मता से व्यतिस्क्ति संसार नहीं है, 
सब धर्म प्रशा-पारमिता से परिशुद्ध हो प्रभाखर होते हैं। बुद्ध-काय भूतकोटि में आविर्भत 
होता है । 

निर्वाण का नया स्वरूप 


सर्वास्तिवाद और वैमापिक-नय में आकाश ओर निर्वाण धर्म ये, क्योंकि वह वस्तु, 
भाव थे; उनका स्वलक्षण था। सौत्रान्तिक उनको धर्म नहीं मानते थे, क्योंकि उनके मत में 
इनका कोई एथक्‌ स्वभाव नहीं था | माध्यमिक भी इनको धर्म नहीं मानते थे, क्योंकि उनके मत 
में जो दूसरे की अपेक्षा नही करता वह्दी स्वभाव है ( श्रनपेक्ष। स्वभाव: )। शूत्पता के श्रन्तगंत 
वैभाषिकों के सब संस्कृत ओर अ्रसंस्कृत धम हैं । उस नवीन सिद्धान्त को स्त्रीकार करने से बौद्ध- 
धर्म में मौलिक परिवर्तन हुआ, और उसका अआ्रधार ही बदल गया । हीनयानवादियों के निर्वाण 
की कल्पना, उनका बुद्ध, उनकी नैतिकता, वस्तु-सत्‌ और ग्रतीत्य-समुत्पाद संबन्धी उनके विचार, 
रूप, चित्त-चैत्त तथा संस्कार के वस्ट्टित्व का सिद्धान्त सब अ्रसतिद्ध हो जाते हैं | 

नागाजुन बहुधर्म को अ्रसिद्ध ठददराते हैं, और शश्यता की प्रशंसा करते हैं। इस प्रकार 
वह अ्रनिर्वंचनीय, अद्य, 'धर्माणां धमता? की प्रतिष्ठा करते हैं | इसे इदन्ता, इदंप्रत्यता, तथता, 
मूत-तथता, तथागत-गर्भ और धर्मकाय कहते हैं | तथागत और निर्वाण एक दी हैं| मंदि संसार 
वस्‍्तु-सत्‌ नहीं है, यदि सर्व शृत्य है, किसी का उदय-व्यय नहीं होता; तो किसका निर्वाण इष्ट है 
यह समभना कि निर्वाण के पूर्व संसार विद्यान था, और उसके परिक्षय से निर्वाण पश्चता 
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होगा, मृद्ग्राह है। निर्वाण के पूर्व जो स्वभाव से विद्यमान थे, उनका श्रभाव करना शक्‍्य 
नहीं है | अ्रतः इस कल्पना का परित्याग करना चाहिये। चाहे हम वैमापिक-मत लें ( जिसके 
अनुसार निर्वाण-धर्म में सदा के लिए विज्ञान का निरोध होता है ), अथवा सौत्रान्तिक-मत 
लें ( जिसके अनुसार निर्वाण क्लेश-जन्म का अ्रभागमात्र है ); दोनों अवस्थाओं में यह कल्पना 
है कि निर्वाण के पूर्व कोई वस्तु-सत्‌ विद्यमान है, जो पश्चात्‌ निरुद्ध होता है। इससे निर्वाण 
केवल शूत्य ही नहीं है, किन्तु संस्कृत है । माध्यमिकों के अनुसार निर्बाण और संसार में सूचम- 
मात्र अन्तर नहीं हे। हेतु-प्रत्यय-सामग्री का ग्राश्रय लेकर जो जन्म-मरणु-प्रबन्ध व्यवस्थापित 
द्वोता है, वही, जब हेतु-प्रत्यय को उपेन्ता होती है, निर्वाण व्यवस्थापित होता है | 

श्रन्त में शूल््यता के संवन्ध में नागाजुन कहते हैं कि यदि कोई अशूत्य हो तभी कोई 
श््य हो सकता हे। किन्तठ कोई अशत्य नहीं है, तत्र शून्य कैसे होगा ? इसका यह अर्थ नहीं 
है कि शूत््यता का प्रतिषेध होना चादिये । स्व दृष्टियों की शूल्यता से ही उनका निःसरण 
होता है, सकल कल्पना की व्यावृत्ति द्वोती है। किन्तु यदि श॒त्वता में भावामिनिवेश हो, तो 


किस प्रकार इस अभिनिवेश का निषेध हो १ तथागत कहते हैँ कि जिसकी दृष्टि शून्यता की है 
वह अ्रचिकित्स्य है | 


स्थाय-वैशेषिक मत--केवल दीनयान में ही निर्वाण को अ्रचैतन्य नहीं माना है, न्याय- 
वैशेषिक मत में मी मोक्ष (अपवर्ग, निःश्रेयम्‌ ) अचैतन्य, स्व सुखोच्छेद है [११२ पर वाल्या- 
यनभाष्य ]। वात्स्यायन प्रश्न करते हूँ कि कौन बुद्धिमान्‌ इस श्रपवर्ग को पसन्द करेगा बिसमें सब 
सुख का उच्छेद है, जो अ्चैतन्य है,जिसमें सबसे विप्रयोग है, ओर सर्व कार्य का उपरम है | वह 
स्वयं उत्तर देते हैं :---यह अ्रपवर्ग शान्त है, यहाँ सर्व दुःख का उन्छेद है, सर्व दु.ख की अर्स- 
वित्ति है । कोन ऐसा बुद्धिमान्‌ है, जो इसके लिये रुचि न उत्पन्न करे १ जिस प्रकार विप-संपृक्त 
श्न्न अनादेय है, उसी प्रकार दुश्खानुपक्त सुख अनादेव है। जयन्त न्यायमंजरी में प्रश्न करते 
हैं :--क्या यह संभव है कि बुद्धिमान्‌ पापाण-निर्विशेत को अवस्था के अ्रधिग्म के लिए पुरुषा् 
करे | और वे भी वही उत्तर देते हैँ जो वात्स्यायन का दे। वैशेषिक में भी मोक्ष सर्वोपरम हे । 
न्यायकंदली में प्रश्नकत्ती कद्दता है कि यदि यह अवस्था शिला-श$ल के तुल्य हें, जड़ है, तो 
मोक्ष ( निर्वाण ) के लिये कोई बुद्धिमान्‌ पुरुष यत्नशील न होगा ग्रन्थकार उत्तर देता है कि 
बुद्धिमान केवल सुख के लिए. यत्नवान्‌ नहीं होता । अ्रनुभव बताता है कि वह दुधख-निबृत्ति 
के लिए, भी पुरुषार्थ करता है | न्याय-तैशेषिक में संसार को दुःख कहा है | वात्स्यायन कहते हैं 
कि दुःख जन्म हैं | यह केवल मुख्य दुःख नद्दीं है, किन्तु उसका साधन भी दुश्स है। यही पंच 
उपादान-स्कन्ध है । यही साख्तव-धर्म हैं| इनके प्रतिपक्ष प्रश्ञा और समाधि हैं | वात्स्पायनभाष्य 
में प्रशा को 'घर्म-प्रतिवेक! ( 5 धर्म-प्रविचय ) कहा है । मोक्ष को न्याय में 'अमृत्यु-पद? कहा 
है | वैशेषिक के अ्रनुसार स्वरूपावस्था में आत्मा में न चतन्य है, न वेदना 

शरवाह्स्की का निष्कर्ष--इस विस्तृत विवेचन के अनन्तर शरवात्सकी निम्न निष्कर्ष 
निकालते है: 

१. छठी शताब्दी ( ईसा से पूर्व ) में दार्शनिक विचार-विमर्श की प्रचुरता थी, ओर 
क्लेश-कर्म-बन्म के निरोध के मार्ग उत्सुकता से हू ढ़े जाते थे । इनमें से अनेक मोक्ष ( निवोण ) 
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को श्रचैतन्यावस्था मानते थे, और उसको अमृत्युपद कहते थे। बुद्ध ने नित्य आत्मा 
का प्रतिषेध किया था, और सब? को संस्कृत-अ्रसंस्कृत धर्मों में विभक्त किया था। इन संस्कृत- 
धर्मों का निर्वाण में नियत-विरोध होता था | 


२. कई निकाय इस मत के थे। किन्तु धीरे-धीरे बुद्ध को लोकोत्तर बना दिया, और 
इस कारण शासन मे भेद हुआ | 


२, पहली शताब्दी में अद्दयवाद की प्रतिष्ठा हुई ओर बुद्ध की पृजा धर्म-काय के रूप 
में होने लगी | 

४. महासांधिक, वात्सीपृत्रीय तथा कतिपय श्रन्य निकायों में यह मतवाद प्रचलित 
था कि निर्वाण की श्रवस्था में एक प्रकार का चेतन्य रह जाता है । 

, इनके अनन्तर सोत्रान्तिक आये, जिन्होंने धर्मों की संख्या को प्रटया, कई धर्मों 
को प्रश्ञप्तिमात्र ठहराया | यहाँ तक कि निर्वाण को भी थ्रभावमात्र माना, श्रीर उसको एक 
प्रथक-धर्म नहीं ग्रवधारित किया । सोत्रान्तिक बुद्ध का धर्मकाय मानते थे | 

६. नया दशन अद्वयवादी हो गया | इसने वहुघमवाद का प्रतिपेघ किया | 


७, तब इसके दो रूप हो गए। एक ने ग्ालय-विज्ञान नामक थ्राठतर विज्ञान को 
ल्पना की, जिसके अन्य विज्ञान परिणाम हैं| ये बाह्य-जगत्‌ को मिथ्या और केवल विज्ञान 
को वस्तु-सत्‌ मानते थे । इनको नित्तमात्रवादी कद्दते थे। दूसरे बहुधर्म की सत्ता नहीं मानसे 
ये | वह केवल 'सब? को वस्तु-सत्‌ मानते थे, जिसका साक्षात्कार योगी को ही होता था। इनके 
अनुसार तत्त्व का:साज्नात्कार तक और युक्ति से नहीं द्ोता | 
पाँचवीं शताब्दी मे सौच्रान्तिक' योगाचार से मिल गए। इनके अनुसार निर्वाण 
में ग्राह्मगम्राहकभाव नहीं है । 


शरवात्स्की का ग्रन्थ सन्‌ १६२७ में प्रकाशित हुआ था। इधर कई विद्वानों ने इस 
विषय पर विचार किया है, और इनमें से कुछ पुर्मे के इस विचार से सहमत हैं कि बोद्ध-धर्म 
का एक पूर्वरूप था, जो निर्वाण को सर्वास्तिबाद को तरद अचेतन अवस्था नहीं मानता 
था, किन्तु उसके अनुसार यह अम्रृत-पद चैतन्य की शाश्वत अवस्था थी । 


हम शरवान्सककी के मत से सहमत हैं, क्योंकि हमारी समक में नहीं आता कि जब 
बौद्ध-धर्म अपने इतने लंबे इतिद्वास में निर्तर पुदगल-नरात्म्य और श्रनात््मवाद की शिक्षा 
देता रहा, तो यह कैसे माना जा सकता है कि भगवान्‌ बुद्ध ने निर्वाण की अ्रवस्था को चेतन्य 
की शाश्वत अवस्था बताया था। हम ऊपर देश नुके हैं कि साँत्रान्तिक, जो सूत्रान्तों को ही 
प्रमाण मानते हैं, निर्रोण को वस्तु-सत्‌ नहीं मानते, किन्तु उसे अभावमात्र ठदराते हैं| यह 
सत्य है कि सत्रान्तों म॑ कुछ ऐसे वाक्य आये है, जिनमें निरबाण के लिए अ्रजर, श्रेम्नत श्रादि 
अ्राख्याओं का प्रयोग किया गया है. मुख्यतः इन्हीं वाक्‍्यों के आ्राधार पर ये विद्वान 
ऐसी कल्पना करते हैं। किन्तु जैसा कि शरवारुकी ने न्याय-वेशेषिक शास्त्रों से उद्धरण देकर 
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सिद्ध किया है, ये आख्याएं अपवर्ग, निःश्रेयस्‌ के लिए, इन शाम्त्रों में भी प्रयुक्त हुई हैं, 
किन्तु इन आ्राख्याश्रों का व्याख्यान चेतन्याव॒स्था न करके अचेतनावस्था ही किया गया है | 
जब न्याय-वैशेषिक के ग्रन्थ इस अवस्था को जड़ावसस्‍्था मानते हैं, और उसे पापाण-निर्विशेष 
बताते हैं, तो श्रमृत आदि व्याख्याओं का सूत्रान्तों म॑ एक भिकन श्र्थ लगाना उचित नहीं प्रतीत 
दोता। निर्वाण बौद्ध-धर्म का लक्ष्य है। भगवान्‌ ने कहा है कि जिस प्रकार समुद्र का रस 
एकमात्र लवणरस हे » उसी प्रकार मेरी शिक्षा का एकमात्र रस निर्वाण है। भगवान्‌ की 
समस्त शिक्षा निर्वाण-प्रापक है। श्रत: निवाग के संबन्ध में किसी प्रकार का श्रम श्रावकों 
में नहीं रहा होगा। इस व्रिषय में हम क्रमागत आम्नाय को अधिक प्रामाणिक 


मानते हैं | 
निर्वाण के भेद्‌ 

हीनयान दो प्रकार का निर्वाण मानता हँ--सोपधिशे+-निर्वाण और निरुपधिशेप 
निर्वाण | पहली जीबन्मुक्त की अभ्रवस्था है। इस अवस्था में अर्त्‌ को शारीरिक दुश्ख मी 
होता है। दूसरा निर्वाण वह है, जिसमे मृत्यु के पश्चात्‌ अ्रहत्‌ का अवसान होता है | किन्तु 
महायान में एक अवस्या अधिक हैँ, यह अश्रप्रतिष्ठित-निर्वाण की अवस्था है, क्योंकि यद्यपि 
बुद्ध परिनिवृत हो चुके हैं, ओर विशुद्ध तथा परम शान्ति को प्राप्त हैं, तथापि वह शूत्यता में 
विलीन होने के स्थान में संसरण करन वाल जांवा का रक्षा के निर्मित्त संसार के तट पर स्थित 
रहना चाहते हूँ, फिन्तु इसस उनको इसका भय नहीं रहता कि उनका ।वश्ुद्ध ज्ञान समल हो 
ज्ञायगा। इस अ्रप्रांताइत-नतरोण को फल्मना इस कारण हुई के बोधिसत्व महाकरुणा से 
प्रेरित है, क्योंक उसने अपने ऊपर सला का भार शया है, क्‍्यो।क वह अपने से पराये को 
श्रेष्तर मानता हं। इसालए अपन का 'संतत्त करके भा वद पर/थ को साधित करता है | 
इसीलिए, वह शुन्‍्यता मे प्रवेश नहीं करता, और जावो का अथचया आर नः्श्वस्‌ के 
लिए सतत उद्योग करता ६ । इस अप्राता&त-नवरीण का उल्लख अतंन के महायानसूत्रालं कार 
में मिलता है । । 

महायान के अनुसार श्रावक-थान ओर प्रत्यक-बुद्धथान का लक्ष्य चरम निर्वाण नहीं 
है | इनके द्वारा मद्राश्नावक सोपधि-निरुपधि-संशक बोधिरूप का लाम करता है, ओर भय से 
उतज्नस्त हो आयु के च्लीस होने पर निवौण प्राप्त करता है । किन्तु वस्तुतः इनका निवाण 
प्रदीप-निर्वाण के तुल्य हैं। अभिसमवालंकारालोक [४० ११६-२०, ] में कहा दे 
कि भावक ओर प्रत्येक-बुद्ध के लिए केवल त्रंधाठक जन्म का उपरम द्वोता है, किन्तु 
बह अश्रनालव-धातु में, श्रर्थात्‌ परिशुद्ध बुद्ध-ज्षेत्रों में कमलपत्रों में उत्पन्न होते हैं, और 
समाधि की अवस्था में वहीं अ्वस्थान करते हैं। तदनन्तर श्रमिताभ आदि बुद्ध अ्रक्षिष्ट ज्ञान 
की द्वानि के लिए. उनका प्रत्नोध करत हैं, ओर वह बोधिचित्त का ग्रहण कर लोकनायक बनते 
हैं | लंकावतार में कहा है कि श्रावकयान से विमोक्ष नहीं होता, अ्रन्त में उनका उद्योग महा- 
यान में पर्यवसित होता है। नागाजुन ए.कयानवादी हैं; क्‍योंकि उनके मत में सब यानों का 
समवसरण एक महायान में होता है। इसका कारण यहद्द है कि इनके विचार से मार्ग का 


३०८ बोद-धम-द्शन 


श्राधार सब जीवों में पाया जाता है। यह आधार बुद्ध-धात है। इसे तथागत-गर्भ, बुद्ध-बीज 
या बुद्ध-गोत्र भी कहते हैं। इस बीज का धर्म-धातु से तादात्म्य है। श्रमिसमगालंकार के 
अनुसार धर्-धाठ में कोई भद नहीं हे, अ्रतः गोत्र-भेद भी युक्त नहीं है। इसके अनुसार 
हीनयान केवल संबृतितः है, वस्तुत: अन्त में सबका पर्यवसान मद्दायान में होता है | सब जीवों 
के लिए बुद्धत्व संभव है | क्‍योंकि सब बुद्ध-गोत्र से व्याप्त हैं। इस साधना में योगी घम-धातु 
का प्रत्यात्म में संवदेन करता है | यह विचार वेदान्त से मिलता हे, जिसके अ्रनुसार जीवात्मा 
परमात्मा का अ्रेश है, ओर मोक्ष की अ्रवस्था में वह परमात्मा में लीन हो जाता है। अ्रन्य 
हैं जो एकयानवाद को नहीं स््रीकार करते। उनके अनुसार गोत्र के तीन भेद वस्तुतः हैं । 
श्रावक क्लशावरण का अ्पगम करता है, श्रर्थात्‌ वह बाह्माथ के वस्तुत्व का प्रतिपेध करता है; 
किन्तु बोधिसल ग्राह्म-प्राहक लक्षण से भी विमुक्त होता है, क्योंकि उसने धर्म-धातु का प्रलक्ष 
किया है, उसने धर्मों के श्रद्यय-तत्त को देखा है | इनका कहना है कि प्रत्येक का गोत्र नियत 
है, ओर बुद्ध भी चाहें तो गोत्र नहीं बदल सकते | 

इस प्रकार हमने निर्वाण के स्वरूप के संबन्ध में विविध विद्वानों के विचारों का वर्णन 
किया और यह दिखाने की चेश की है कि बौद्ध-घर्म के अन्तर्गत विविध दर्शनों ने निर्वाण 
का क्या स्ररूप माना है | 


चतुर्थ खण्ड 


बोद्ध-दशेन के चार प्रस्थान १; विषय-परिचय और तुलना 


पचदद्ाम अध्याय 


सर्यास्तिवाद ' वैभाषिकनय ) 


अब हम एक एक करके प्रत्येक दर्शन का संत्तषिस वर्णन करंगे। हम प्रत्येक दशन के 
एक-दो प्रामाणिक ग्रन्थों के आधार पर मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों को संक्षेप में दंगे | हमको यह 
प्रकार समीचीन मालूम होता है कि मूलग्रन्थों के द्वारा ही किसी दर्शन का ज्ञान कराया जाय | 
सब्रसे पहले हम सर्वौस्तिवाद का विचार करेंगे | इस वाद का बहुत कुछ साहित्य नष्ट हो गया है । 
सर्वास्तिवार के अपना श्रागम था और यह संस्कृत में था | इसके भी विनयधर और श्रामिधा- 
मिंक थे। श्रभिधर्ंकोश की व्याख्या में आमिधामिकों को 'पटपादामिधर्ममात्रपाठिन ? कहा है | 
ये सर्वोस्तिवादी हैं, किन्तु यह विभाषा को प्रमाण नहीं मानते । इनको केवल ज्ञानप्रस्थान और 
श्रन्य छुः ग्रन्य, जो शानप्रस्थान के छुः पाद कहलाते हैं, मान्य हैं। ये ग्रन्थ इस प्रकार है :--- 
प्रकरण, विज्ञानकाय, धर्मस्कन्ध, प्रशतिशासत्र, घातुकाय ओर संगीतिपर्याय | ज्ञानप्रस्थान के 
रचयिता श्रार्य कात्यायनी-पुत्र हैं। शानप्रस्थान पर एक प्रसिद्ध व्याख्यान है, इसे “विभाषाः 
कहते हैं। इसको जो प्रमाण मानते हैं, वे वेभाषिक कहलाते हैं | सब सर्वात्तिवादी विभाषा 
को प्रमाण नहीं मानते । वैमापिकों का मुख्य केनद्ध काश्मीर था। इनको 'काश्मीर-वैमापिकः 
कहते हैं, किन्तु इसका यह श्रर्थ नहीं है कि काश्मीर के सब सर्वास्तितादी वैमाषिक ये | सर्वा- 
स्तिवादी और वैमाषिक दोनों मानते हैं कि श्रमिधम बुद्ध-नचन हे । काश्मीर के बाहर जो 
सर्वास्तिवादी ये, उन्हें अहिदेशक!, पाश्चात्मः ( काश्मीर से पश्चिम के निवासी ) श्रौर 
“अपरान्तकः कहा है। विमापा के कुछ श्राचार्यों के नाम ये हैं :--वसुमित्र, घोपक, बुद्धदेव, 
धर्मत्रात और भदन्त । 

सर्वास्तिवाद का प्रसिद्ध ग्रन्थ वसुबन्धु-रनचित श्रमिधमंकोश है, इसका विशेष परिचय 
हम आठवें श्रध्याय में दे चुके हैं | इस ग्रन्थ में काश्मीर के वैभाषिकों के नय से 
अभिधर्म का ध्याख्यान है। इसका यह अर्थ नहीं है कि वसुब्धु वैभाषिक हैं। वे 
सर्वास्तिवादी भी नहीं हैं | उनका भुकाव सौत्रान्तिकवाद की ओर है, जो अ्रभिधम के स्थान 
में सूत्र को प्रमाण मानता है। यह ग्रन्य लगभग ६०० कारिकाश्रों का है। वसुबन्धु ने 
इन कारिकाओं पर अपना भाष्य लिखा है । इस भाध्य में वसुब्न्धु ने जगह जगह पर विभिन्न 
आयायों का मत तथा श्रपना मत भी दिया है| यह ग्रन्थ बढ़े महत्व का है, और बौद्ध संसार 
पर इसका बड़ा प्रभाव पड़ा है| इसकी श्रनेक व्याख्याएं हैं, तथा इसका श्रमुवाद तिब्नती 


झौर चीनी भाषा में भी हुआ है। 


३११ वौद्ध-धर्म-दृशंन 


वयुब्धु बाद में महायानवादी हो गए. ये, और उन्होंने विशानवाद पर भी ग्रन्थ 
लिखे हैं। वसुबन्धु से हीनयान का उज्ज्वल काल आरंभ द्वोता है। बौद्ध-संसार में 
इनके सब ग्रन्थों का बढ़ा आदर है। युश्रान-च्वांग ने इनके ग्रन्थों का चीनी 
भाषा में अ्रनुवाद+ किया, और अपनी भाषा में वह सामथ्य॑ उत्पन्न किया, जिसके 
कारण बिना मूल ग्रन्थों की सहायता के ही भारतीय-दर्शन के जटिल और दुरूद्द भाव 
चीनी भाषा के ज्ञाताश्रों की समर में आ सके। युआन-च्वांग के दो प्रधान शिष्य थे-. 
'कुइद-ची? ( जापानी 'किकी? ) और “फुकुशआ्आंग? ( जापानी 'फुको? )। इन्होंने युवान-च्वांग के 
अनुवाद-ग्रन्थों पर व्याख्याएँ की हैं। 'किकी? वसुबन्धु के महायान-दर्शन और न्याय के 
प्रचारक हुए, और फुकुशआंग ने ददीनयान का प्रचार किया | 


संघभद्व ने न्यायानुसार में वैभाषिक-मत का समर्थन किया है, और सौत्रान्तिकों के 
आक्तेपों का उत्तर दिया दै। किन्तु यह ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है। श्रतः दम वसुबन्धु के ग्रम्थों के 
अ्रधार पर सर्वास्तिवाद का वर्णन देंगे। 


सर्वास्तिवाद्‌ की आकुया पर विचार 


इस प्रश्न पर बौद्धों में विवाद होता था कि श्रतीत और श्रनाभत धर्म द्रव्य-सत्‌ हैं 
या नहीं | सर्वास्तिवादियों का मत है कि अतीत और अनागत धर्म द्रव्य-सत्‌ हैं, क्योंकि ये 
त्रेयध्विक धर्मों के श्रस्तित्व को मानते हैं। इसलिए इन्हें सर्वास्तिवादी कहते हैं ( तदस्तिवादात्‌ 
सर्वास्तिवादी मतः )। परमार्थ कहते हैं कि यदि कोई कहता है कि श्रतीत, श्रनागत, प्रत्युटनन्न 
आ्राकाश, प्रतिसंख्या-निरोध, अ्रप्रतिसंख्या-निरोध इन सब का अ्रश्तित्व है, तो उसे सर्वास्तिवादी 
निकाय का कहते हैं | इसके विपरीत जो वादी अ्रध्व-त्रय के अश्तिल को तो मानते हैं, किन्तु 
यह विभाग करते हैं कि प्रत्युयत्न धर्मों का, और अतीत कर्मों का श्रस्तित्व है, यदि उन्होंने श्रभी 
फल-प्रदान नहीं किया है। जब्न वे विपाक-दान कर चुके होते हू, तब उनका और अ्रनागत 
धर्मों का--जो अतीत या वर्तमान कर्म के फल नहीं हँ--अ्रस्तित्व नहीं होता । इन्हें विभज्यवादी 
कहते हैं। अभिधर्मकोश [५।२४-२७] में इन दोनों वादों के भेद पर विचार किया गया 
है। वसुबन्‍्धु कहते हैं कि जो प्रत्युयन्न और अतीत के एक प्रदेश के, श्रर्थात्‌ उस कम के, 
जिसने विपाक-दान नहीं किया है, अ्रस्तित्व की प्रतिशा करता है, श्रौर श्रनागत तथा अ्रतीत 
के उस प्रदेश के अस्तित्व को नहीं मानता, जो दत्त-विपाक कर्मात्मक है; वह विभष्यवादी 
माना जाता है | पुनः जिसका यद्द वाद है कि श्रतीत, प्रत्युत॒न्न, श्रनागत सबका श्रस्तित्व है, 
वह सर्वास्तिवादी माना जाता है | सर्वौस्तवादी आागम और युक्ति से श्रतीत और श्रनागत 


4. युआन-च्वांग के इस चीनी अनुवाद के आधार पर फ्रच विद्वान्‌ पुर ने अपनी महत्त्वपूर्ण 
टिप्पणियों के साथ अभिधमंकोश का फ्रव अनुवाद प्रकाशित किया था । भ्रस्तुत प्रव्थ के 
लेखक ने इस संस्करण का अंग्रेजी तथा हिन्दी में अनुवाद किया है। हिन्दी अनुवाद 
“हिन्दुस्तानी एकेडमी, प्रयाग! से प्रकाशित हो रहा है । 


पंचदुश भ्रध्याय ३१३ 


के अस्तित्व को सिद्ध करता है| संथुक्तागम [ ३१४ ] में है--रूपमनिल्मतीतमनागतम । 
स्वोस्तिवादी श्रागम-बचन को उद्धत कर युक्ति देता है। आलंबन के द्वोने पर विज्ञान क॑ 
उत्पत्ति होती है | यदि आालंबन नहीं है, विज्ञान उत्पन्न नहीं होता | यदि श्रतीत और अ्रना- 
गत वस्तु न होती तो आ्ाल॑बन के बिना विज्ञान होता | श्रतः आग्ालंबन के अ्रभाव में विज्ञान 
न होगा। यदि अतीत नहीं £ै, तो शुभ-कर्म और अ्रभम-कर्म श्रनागत में फल केसे देता है ? 
वास्तव म॑ विपक्ति-काल में विपाक-देतु श्रतीत होता हैं । 


सर्वास्तिवादी निकाय के भेद 


सर्वास्तिवादी निकाय में चार नये हें--भावान्यथिक, लक्षगान्यथिक, अवस्थान्यथिक 
और अन्यथान्यथिक | 


१. भदन्त धमत्रात का पक्ष भावान्यथालव है, अर्थात्‌ उनकी प्रतिज्ञा है. कि तीन अध्य 
का अन्यथात्व भाव के अन्यलबश होता है। जब्र एक धर्म अ्रध्य रे दूसरे अ्रध्य म॑ गमन करता 
है, तत्र उसके द्रव्य का अन्यवात्व नहीं होता, किल्‍तु भाव का अन्यथाल होता है। यहाँ एक 
टशन्त देते हैं, जो आकृति के अ्रग्यथात्व को प्रदर्शित करता है +--सबर्ण के भाण्ट 
को तोड़ कर उसका रूपान्तर करते ह | से बन का अन्यथात्र होता है, वर्ण का नहीं | गुण के 
अन्यथात्र का दृष्टान्त :-न्वीर से दि होता €; रस, श्रोत्त आर पाक-क्रिया प्रद्देण होते हैं 
किन्तु वगे नहीं प्रहीण होता । इसी प्रकार जत्र अनागत धर्म श्रनागत से वतमान अश्य में प्रति- 
पद्ममान दोता है, तो वह अनागत भाव का परत्यश ऋरता है, ओर वतमान भाव का प्रतिलाम 
करता है, किन्तु द्रव्य का अनन्यत्व रहता है। जच्र यह वतमान से अतीत में प्रतियद्यमान हो तो 
वर्तमान भाव का त्याग ओर अतीत भाव का प्रतिनाम होता है, किन्तु द्वव्य ग्नन्य रहता है । 

२. भदन्त थोक का पक्ष लक्षयास्यथाल है। धरम शअ्रष्ें में प्रवर्तन करता है| जन 
यह अतीत होता है, तत्र यह श्रतीत के लक्षण से युक्त द्ोता ४; किन्तु यह अनागत थओऔरोर 
प्रयुयन लक्षणों से श्रवियुक्त रहता है | यदि यह अ्नागत होता है, तो यह श्रनागत के लक्तुण 
से युक्त होता है, किन्तु श्रतीत और प्रत्युथन लक्षणों से श्रवियुक्त रहता है, वधा--एक स्त्री 
में रक्त पुरुष, शेप में अविरक्त रहता है। 


३. भदन्त वसुमित्र का पक्ष श्रवस्थाचथालर है । अवस्था के अ्रन्यथालव से श्रध्चों का 
अ्न्यथात्र होता है। धर्म श्रध्यों में प्रधतमान द्ोकर, अवस्था-अवम्था को प्राप्त होकर (प्राप्य ), 
अवस्थान्तर से, द्वब्यान्तर से नहीं, श्रन्य अन्य निर्दिष्ट होता है; यथा--एकांक में निन्निप्त 
एक गुलिका एक कहलाती है, दशशांक में गिश्चिप्त दश,**' इत्यादि कहलाती है | 


४. भदन्त बुद्धदेव का पक्ष गन्यथान्यथात्व है। अध्व अपेक्षावश व्यवस्थित होते । 
धर्म श्रध्व में प्रवत॑ंमान हो, अपेन्तावश संज्ञान्तर ग्रहण करता है, अर्थात्‌ यह पूर्व ओर अपर 
की अ्रपेक्ञावश अतीत, अनागत, बतंमान कहलाता है; यथा--एक ही स्त्री दुह्ता भी 
माता मी है । ै 

0 
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इस प्रकार यह चारों वाटी सर्वास्तिवाद का निरूपण करते हैं। वसुबन्धु कहते हैँ कि 
प्रथम को, जो परिणाम का वाद है, सांख्य-पक्त में नित्चिमत करना चाहिये । जो सांख्य-पक्त में 
प्रतिषेध है, वही इस पत्त का प्रतिषेध है | द्वितीय पक्त में अ्रध्व-संकर होता है, क्योंकि तीन 
लक्षणों का योग होता है | पुनः यहाँ साम्य क्या है ! क्योंकि इस पुरुष में एक स्त्री के प्रति 
राग-समुदाचार होता है, और शेप स्त्रियों के लिए. केवल राग-प्राप्ति होती है। चत॒थ्थ पत्त में 
तीन अ्रध्व एक ही अध्व में प्राप्त होते हैं। एक ही अ्रतीत अध्य में पूर्वापर क्षण की व्यवस्था 
है; यथा-पूर्व क्षण अतीत है, पश्चिम अ्नागत है, मध्यम प्रतिपन्न है । श्रतः इन सब में तृतीय 
मत वसुमित्र का शोभन है, जिसके अनुसार कारित्रवश अ्रध्व और श्रवस्था व्यवस्थापित होते 
हैं | जब धम अपने कारित्र को नहीं करता, तब्र वह अनागत है | जत्र वह अपना कारित्र करता 
है, वह प्रत्युत्पन्न है | जत्र कारित्र से उपरत हो जाता है, तत्र वह अतीत है । 


धर्म-प्रविचय 


प्रबिचय का प्रयोजन-धर्म” वह है जो स्वलक्षण धारण करता है। धर्म पुष्यों के समान 
व्यवकीर्ण है। उन्हें चुनते हैं (प्रविचीयन्ते), और उनका विभाग करते हैं कि ये अनाख्त्र हैं, ये 
साख्षव हैं, इत्यादि| इस प्रक्रिया को धम-प्रतविचय कहते हैं। धमम-प्रतिचय-काल मे प्रज्ञा नामक 
एक चैत्त धथर्मविशेष का प्राधान्य होता है। श्रत३ प्रज्ञा का लक्षण घमं-प्रविनय हैँ; यथा-वेरापिक- 
शास्त्र में पदार्थों के तत्वज्ञान से निःश्रेयस की सिद्धि होती है, उसी प्रकार सब धर्मा म॑ अग्र- 
निर्वाण की प्राप्ति धर्म-प्रविचव से होती है। यही परम ज्ञान का श्रथं है। वेशेपिक-शास््र 
के अनुसार यह तक्तज्ञान द्रव्यादि पदार्थों के साधम्य-वैधम्य से उत्पन्न होता है। तदनन्तर 
निदिध्यासन से आत्म-सान्नात्कार द्योता है। तदनन्तर मिथ्याज्ञानादि के नाश से मोक्ष होता 
है | यहाँ 'साथम्यं? समानधर्म, और '“वैवबम्य! विरुद्धधर्म है। ये पदार्थों के सामान्य ओर विशेष 
लक्षण हैं| यथा अ्नुगत-धर्म और व्यावृत्त-धर्म के ज्ञान से तचज्ञान होता है, उसी प्रकार 
भिधर्म धर्मों के सललज्ञण और सामान्य-लक्षण के अभिमुस है। धर्म-प्रविनय-काल में प्रज्ञा 
इस कृत्य को संगादित करती है। धर्म साक्तत और अनासब हैं। श्राय-माग को वर्जित कर 
अन्य संस्कृत-धम साखतव हैं। यह साक्षव है, क्योंकि श्रास्चव वहाँ प्रतिष्ठालाम करते है 
अथवा पुष्टि-लाभ करते है| आखब मल” को कहते हैं | श्रनुशय आद्तव हैं, क्योंकि यद छु 
ऋायतन-बण से क्षरित दोते हं [ आस, ॥॥४० ]। सास्त्र धर्मा में पुष्टि और प्रतिष्ठा का 
लाभ कर अनुशय की वहुलता द्वोती है 


धर्मों का एक दूसरा विभाग भी है। धर्म संस्कृत ओर असंस्कृत ह। रूपादि स्कन्घ- 
पंचक संस्कृत-धर्म ह | संस्कृत? की व्युत्पत्ति इस प्रकार हँ--जिसे प्रत्ययों ने अन्योन्य-समागम 
से, एक दूसरे की अपेक्षा कर (समेत्य | संभूय) किया है (कृतम्‌ )। कोई भी एक ऐसा धघन्ने नहीं 
है, जो एक प्रत्यपजनित हो, [ २।६४ ]। संस्कृत को अ्रध्व, कथावस्त, सनिःसार और खबस्तुक 
भी कहते ह। “संस्कृत? श्रध्व श्र्थात्‌ अतीत, प्रत्युसन्न श्रीर श्रनागत काल हैं; क्योंकि उनका 
गत-गच्छुत्‌-गमिष्यत्‌ भाव है। संस्कृत? कथा के विषय है, श्रतः कथावरतु ह। यह सनि:सार 
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है, क्योंकि संस्कृत से निःसरण, सर्व संस्कृत का निर्वाण आवश्यक है। संस्कृत सबस्तुक हैं 
क्योंकि यह सद्देतुक हैं। साख्त्र संस्कृत “उपादान स्कन्धः कहलाते है। उपादान क्लेश ह | 
उपादान स्कम्ध-संज्ञा इसलिए हैं, क्योंकि यह क़ेशों से संभूत हैं । अथवा यह क्लश विधेय हैँ । 
इन्हें 'सरण' भी कहते हैं, क्‍योंकि क्लेश वहाँ प्रतिष्ठालाभ करते हैं । यह दुःख, 'समुदयः, 
लोक!, दृष्टिस्थान!, भव! भी हे । आर्यों के प्रतिकूल होने के कारण यह दुश्ख हैं। दुश्खः 
शब्द लोक में अनुभूत दुश्व-बदनामात्र नहीं है। दुख उपादान-रकन्ध है। न्यायभाष्य में 
दुःख का श्र्थ जन्मः है [तेन दुःखन जन्मना अत्यन्त विमुक्तिरपवर्ग;--वात्त्यायनभाष्य 
११२२ ]। वाचस्पतिमिश्र टीका म॑ कहते ह---“दुःग्वशब्देन सब शरीरादय उच्यन्ते”, श्र्थात्‌ 
“दुःख? शब्द से सर्वे शरीरादि उक्त हैं। वे पुनः: कहते है कि यह श्रम नहीं होना चाहिये 
कि यह मुख्य दुःख है ( मुख्यमेय दुश्वर्मित श्रमो मा भूत्‌ )। उसी प्रकार जयन्त कहते 
हँ-"न चर मुख्यमेत्र दुःखं बाधनस्वभावमत्मृश्यते, किन्तु तत्साधनं तदनुसक्तः च सर्वमेत्र [ जयन्त 
की न्यायमंजरी, ४० ४०७ ]। इसी प्रकार अ्रभिधमंकोश [ ६।३ ] में कहा है कि पंच उपा- 
दान-स्कन्ध दुःख कहलाते है । वेदना एक देश ही दु.ख-सत्रभाव नहीं है। त्रिदृशखता के 
कारण सब साराय संस्कृत-धर्म अविशेषत; दुधग्व हे । 'साखव-संस्कृतः को समुदय भी कहते हैँ 
क्योंकि दुश्ख के यह हेतुभृत दे। ये लोक हैं, क्योंकि विनाश-प्रवृत्त हें। ये 'दृश्स्थान? हें, 
क्योंकि दृश्टियां यहाँ श्रवस्थान ओर प्रति.ालाम करता हूं । 


संस्कृत धम 

स्कन्ध -हमने कहा है कि संस्कृत-धर्म रूपादि स्कन्ध-पंचक हैं। “स्कन्घ का अ्रथ 
राशि? है| स्कच्धों में असंस्कृत संग्रटीत नहीं हैं। स्कन्च्र ये हैं;--रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार 
विज्ञान | रूप-स्कन्ध में पाँच इखद्धियाँ, पाँच अर्थ या विषय, और अ्रविशप्ति संगहीत हैं। पाँच 
इन्द्रियाँ ये हैं: --नक्षुरिद्धिय, श्रोत्र, घाण, जिहा, काय । पाँच अ4 जो इन्द्रिय के विपय हैं, 
इस प्रकार हैं;:--रूप, शब्द, गन्ध, रस, स्प्श्व्य | चक्चुरादि इन्द्रिय <न श्रर्थों के विज्ञान के 
ञ्रश्रय हैँ | ये रूप-प्रसाद ओर अतीदििय हैं । 


अब हम रूपायतन से आरंभ कर पाँच श्रर्थों का विचार करते हैं। रूप एक प्रकार से 
द्विवरिध हैं, दूसर प्रकार से बीस प्रकार के हैं। रूप बणं और संस्थान है। वण चतुर्विध हैं।-- 
नील, लोहित, पीत, अवदात। अन्य वर्ण वणु-चतुश्य के भेद हैं। संस्थान अध्विध हैँ;-- 
दीर्ष, हस्त, बृत्त, परिमए्डल, उन्नत, अवनत, शात (सम ) और विशात ( विषम )। इस 
प्रकार रूप के बीस प्रकार हैं--मूल जाति के चार वंण; श्राठ संस्थान; श्राठ अन्य वणु--अ्रश्न 
धूम, रज, मट्ठिका, छाया, आतप, ब्रालोक, अन'कार। तम-संस्थान के ,बना वर्ण रूप शो 
सकता है, यथा नीलादि | वर्ण के बिना संस्थान रूप दो सकता है, यथा दौंध हस्तादि का वद्द 
प्रदेश जो काय-विशप्ति-स्वभाव है | वर्ण-संस्थान उभयात्मक रूप है। 

श्रन्य आचारयों का मत है कि केवल श्रातप ओर आलोक वणमात्र हैं; क्योंकि नीलादि 
का परिच्छेद दीप हस्वादि के आकार में दिखाई देता है। सोतान्तिक कहते हैं कि एक द्वस् 
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उभययथा कैसे विद्यमान हो सकता है १ केसे यण संस्थानाध्यक हो राकता है ? वैभापिक कहते हें 
कि वर्ण और संस्थान, उमय का एक द्रव्य में वेइन-ग्रत्ण होता है। यथा “विद? भातु ज्ञानाथंक 
है, सत्तार्थक नहीं । किन्तु सोत्रान्तिक उत्तर देते है कि तत्र काय-विज्ञप्ति के भी बर्ण-संस्थानात्मक 
होने का प्रसंग होगा। सोत्रान्तिक का भत है कि रांस्थान एक प्रथक वस्त, एक श्रन्य द्रव्य नहीं 
है प्रज्ञप्तिमात्र है। जब एक दिशा में वण-रूप का बहतर रंदह्ात उत्पन्न होता है, तो इस 

हात को दीधः को संज्ञा देते ह। जब श्रपेत्नाइत बर्गा-रुप संदात अ्रह्म होता है, तो उसे 
हस्व कहते ह। दीघ॑त्व रूप नहीं है, तथाटानाव: बर्गुरूप या व्यश्य्य ( श्लक्ष्णादि ) को 
दीघ की प्रशप्ति दी जाती है | वेमापिक संस्थान शीर बण को द्वब्पा-तर मानते है | 


शब्द अश्विष है। प्रथम यह चत॒विध है। उपात्त-महाभृत-हे के, अनपरात्तनादा भृत-देनुक 
सत्वाख्य, अ्रसत्वाख्य । यह चतुर््निध शब्द गनोशज्ञ-श्रमनोज्ञ गेंद ९ पुन; श्र' विष हीता 
“पात्तः उसे कहते हैं, जिसे चित्त-चेत्त ग्रव्रिष्ागमात्र से उपगद्दीत और स्वीकृत करते है 
इस प्रकार पंच शानेन्द्रिय भूत रूप, यह रूप, जो इजियाविनिर्भागी है, चित्त से उपात्त 
बीकृत हैँ | अनुग्रह उपघात को अवस्था में चित्त और इस रूप के नाच जो अन्योन्य श्रनुविधान 
होता है, उसका यद्द फल है| जिस रूप को अ्रमिधर्म भें उपात्त' वश है, उसे लोक में सचेतन 
जीव कहते ह | 


हृत्त-शब्द वाकू-शब्द, प्रथम प्रकार का | वायु, वनद्यात, नदों शब्द दूसर प्रकार 
का है | वागिज्ञप्ति -शब्द तीसरे प्रकार का है. क्योंकि यह सन्‍्त्र की सचित करता है (सत्वमाच१ ) | 
अन्य शब्द चतुथ प्रकार का है। 
कं, केपाब, तिफ। गन्य चत॒तिध हैं; 


रस छु; प्रकार का है;--मधुर, अ्म्म, लद 
£ है | प्रकरणशाम्प में गन्व त्रिविध टै--सुगन्ध 


क्योंकि सुगगथ ओर दुगन्ध॒ अ्रनुत्कृष्ठ ओर उत्पृ 
दुर्गन्‍्ध, और समसब्ध | 


स्प्रष्य्व्य ग्यारह प्रकार का हूं। ग्यारह द्रव्य स्पष्य्व्य द्रव्य हैं । महाभतक-चतुष्क, श्लचणुत्व 

फकशल, गुरुूख, लघुत, शौतता, जिम्त्सा और वियासा। भत, चार महाभत--प्रध्बी-थातु 

ब्धातु, तेजो-घातु, और वायु €। य चार धाएु-चत॒प्य्य ये धातु ईर्साला! कहलाते है 

क्योंकि ये अपने खलक्षण आर उपादाय रूप या भोतिक रूप का भाग्गू करते हैं। धृर्यादि 

कम से इनकी सिंड्धि होती ६ | य खर, स्नेद, उध्णता, ईरणु इनकी सिद्धि यथाक्रप्त भ्रूति- 

कर्म, संग्रह-कम, पक्ति-कर्म, व्यूइन-कम्म से होती है । व्यूइन से ब्रृद्धि और प्रसपण समझना 
चाहिये | यदद इनके कर्म हूँ | 


प्रथिवी-धाठ और प्रथित्री में विशेष हैं | लोक-व्यवहार मे जिसे प्रथिवी शब्द से प्रशप्त 
करते हूं, वद वर्ण और संस्थान है | इसी प्रकार जल श्र तेन हूँ | 
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श्लक्ष्णल रस्निग्घता है । ऊकशत्व कगोरता है। गुरुत् वह है, जिसके योग से काय 
तोलनाह होते हैं, लघुत्व इसका विपस्य है | शीत बह धर्म है, जो ऊप्म की श्रमिलापा पैदा 
करता है | जिघत्सा वह धर्म है, जो थआाद्वाग की इच्छा उत्पन्न करता है। पिपासा वह 'र्म है, जो 
पान की इच्छा उत्पन्न करता हैँ । वास्तव में जिघत्सा और पिपासा शब्द से वह स्पष्य्व्य प्रज्ञत्त 
होता है, जो जिघत्सा ओर पिपासा का उत्पाद करता है । 


अब हम अधिज्ञप्ति का निर्देश करते हैं | 
जिसका चित्त विक्तिप्त है, श्रथवा जो अश्रचित्तक है, उसका महद्दाभृतदेठक कुशल और 
श्रकुशल-प्रवाह अविज्ञप्ति कहलाता है | 


असंजि-समार्पातच और निरोध-समापत्ति में समायन्न पुदंगल श्रचित्तक है। अविशज्वप्ति 
पुदूगल में, और सचित्तक पुदूगल भे भी, जिसका चित्त दो समार्पत्तियों में निरुद्ध नहीं हुआ है, 
अविशप्ति होती है । समासत; विज्ञप्ति श्रीर समाधि से संभृत _बुशल-श्रकुश त-रूप अ्रविज्ञप्त 
है| यद्यपि यह अनुवन्ध काय-विज्ञप्ति ओर बागशिज्ञप्ति के सहश रुप-खभाव और क्रिया-स्वभाव 
है, तथाण् ब्द विज्ञप्ति के सहश दूमर को कुछ विज्ञापित नहीं करता | अ्रत; इसे अविश्ञप्ति 
कहते हूँ | यह रूप-स्कन्ध में गिनाया गया है । 


“रूप-उपादान-सकन्‍्घ? उसे कहते हैँ जो निरन्‍्तर मिन्‍न, विभक्त होता है ( रूप्यते )। 
क्षुद्रकागम में पटित अर्थवर्गीय-सृत्रों के एक श्लोक से सिद्ध होता है कि 'रुपपतेः का श्रर्थ 
बध्यते! है | किन्तु रूप केसे बाधित होता हैं ? विपरिणाम के उद्यादन से, जिक्रिया से | 
अन्य आराचायों के अनुसार रूपमात्र विपरिणाप्त नहीं है, किन्तु संप्रतिधत्व या प्रतिधात है, यह 
सदेश में पर-रूप की उत्पत्ति में प्रतिबन्ध है । हम श्रविज्ञप्ति के रूप को युक्त, सिद्ध कह सकते 

| कायिक या वाचिक विज्ञति जिससे अ्रविद्धत्ति समुत्यापित होठी है, रूप हें। इसलिए 
अविज्ञप्ति रूप है। यथा--जब्र वृक्ष प्रचलित होता है, तब छाया ५"चलित द्ोती है| दूसरा 
निरूपण यह है कि श्रविज्ञप्ति रूप है, क्‍योंकि महाभूत जो उसके आाश्रयभूत हैं, रूप हैं। 
सौत्रान्तिक कहते € कि अविज्ञप्ति द्रव्यतः नहीं है; क्योंकि किसी कम से विरति का अश्रभ्युपाय 
करके उस कर्म का न करना मात्र ही अ्रविज्ञत्ति हैं। उसके अनुसार यह रूप नहीं है; क्योंकि 
उसमें रूप का लक्षण ( रूप्यत । नहीं है | वैभाषिक उत्तर में कहते हैँ कि रूप-संग्रह-सूत्र में 
उक्त है कि एक रूप आवज्ञात्त अ्रप्रतित्र है | यद्‌ रूप केरल अविश्व्ति द्वो सकता है। एक 
वूसरे सूच का वचन है कि एक अनाक्षत्र रूप है । यह अनाक्षत्र रूप अ्रविश्ञ्त हैँ | वेभायिक 
कहते हं कि यदि अरविश्वप्ति नदीं हैं, तो स्वयं कम नहीं करता, किन्ठु दूसर को आज्ञा देता 
है। वह कर्म-पथ से समस्वागत नहीं दोगा । थे ? भी कहते है कि जद अविशज्ञप्ति नहीं 
है, तो मार्ग अर्शाइ्ञक नहीं हैं। क्योंकि तीन अ्रंग--सम्यकू-वाक्‌ , सम्यक-कर्मोन्त, सम्यगाजीब 
का समाधि से योग नहीं है | याद समाधि की अ्रवस्था में योगी इन तीन श्रज्धों से समन्वागत 
होता है, तो उसका कारण यह है कि ये तीन श्रंग स्वमाववश अविशृत्ति हैं | सौत्रान्तिक 
अविशप्ति न मानकर 'सनन्‍्तति-परिणाम-विशेष' मानते हँ। उनके अनुसार जत्र वध के लिए 
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नियुक्त पुरुष वध करता है, तो यह न्याय है कि प्रयोक्ता की चित्त-सन्तति में एक सूक्रम परि- 
णाम-विशंष होता है, जिसके प्रभाव से यह सन्तति श्रायति में फल की अ्रभिनिष्पत्ति करेगी। 
इस परिणाम-विशेष को कायिक कहते हैं, यदि वह काय-क्रिया का फल होता है; और वाचिक 
कट्दते हैं, यदि वह वाक्‌-क्रिया का फल होता है। वे यह भी कहते हैँ कि ध्यानों में समाधि- 
बल से एक रूप उत्पन्न होता है, थो समाधि का विषय है, श्र्थात्‌ जिसका ग्रहण समाहित 
श्राश्रय करता है । यया--अद्युभ भावना में अ्स्थि-संकल | यह रूप चक्षुरिन्द्रिय से देखा नहीं 
जाता। इसलिए यह अनिदंशन है। यह देश को आआबृत नहीं करता, इसलिए, यह अप्रतिघ 
है। यह रूप अ्नाक्षव है यदि समाधि अनाखत्र है। किन्तु सर्वास्तिवादी प्रश्न करता है कि 
यह द्वेष क्यों हैं कि आप अविज्ञाप्त के भाव का तो प्रतिषेध करते हैँ, किन्तु सनन्‍्तति-परिणाम- 
विशेष को स्वींकार करत है | श्राचाय वसुबन्धु कहते है कि दोनों वाद! द॒शख-बोध हैँ | इसलिए 
प्रथम मत से मुझे कोई द्वंप नहीं है, किन्तु इससे परितोप नहीं होता । रूप-निर्दश समाप्त 
द्वोता दे । यहां इन्द्रिय श्रौर इन्द्रयाथ आयतन को व्यवस्था में दश श्रायतन ( चित्त-चैत्त का 
आय-द्वार ) और धातु ( श्राकार ) की व्यवस्था में दश धातु हैं । 


अब अन्य स्कन्धों का निरूपण करना है। वेदना दुधखादि अ्रनुभव है। वेदना-स्कन्ध 
त्रिविध अ्रनुभूत है :--सुख, दुःख, अ्रदुशखासुख | वदना के छु। प्रकार हैं, जो चक्षुरादि 
पाँच रूपी इन्द्रियों के स्वविषय के साथ संस्प्श होने से उत्पन्न होता है, जो मन इच्द्रिय के 
साथ संस्पश होने से उत्पन्न होता है | संज्ञा निमित्त का उद्ग्रहण है। नीलत्व, पीतल, दीष॑त्व, 
हस्वल, पुरुषत्व, स््नीत्व आदि विविध स्भावों का उद्प्रहण संज्ञा-स्कन्ध है| बेदना के तुल्य 
संज्ञाकाय के भी इन्द्रिय के अनुसार छुः प्रकार हैं। अ्रन्य चार स्कन्बों से भिन्न जो संस्कार हैं, 
बे संस्कार-स्कन्ध हैं | सवृ-संस्कृत संस्कार हैं, किन्तु संस्कार-स्कन्च उन्हीं संम्कृ्तों के लिए. प्रयुक्त 
होता है, जो अन्य चार स्कन्वों में संगद्यीत नहीं है। यद्द सत्य है कि सूत्र मं कहा है कि 
संस्कार-स्कन्य छुः चेतना-काय हैं, ओर इस लक्षण के अनुसार संस्कार-स्कन्ध मे सत्र तिप्रयुक्त 
संस्कार और चेतनावर्जित संप्रयुक्त संस्कार का असंग्रह है, किन्तु अ्रभिसंस्करण म॑ चेतना 
का प्राधान्य होने से सूत्र का ऐसा निर्देश है। चेतना कमस्वभाव है | लक्षण॒त; यद्द वह दवेतु है, 
जो उपपत्ति का श्रभिसंस्करण करता है। अन्यथा संत्र-निर्दश का अन्नरार्थ लेने से यह परिणाम 
होगा कि चेतना व्यक्तिरिक्त शेत्र चैतमिक ( संप्रयुक्त ) धमं और सब विप्रयुक्त धरम किसी स्कन्थ 
में संगद्दीत न होंगे, इसलिए, इनका दु.ख-समुदयत्व सत्य न होगा; न परिज्ञा होगी, न प्रह्यण 
किन्तु भगवान्‌ का वचन है कि यदि एक धर्म भी अ्रनभिज्ञात, श्रपरिज्ञात हो, तो मैं कहता 
हूँ कि दुशख का अन्त नहीं किया जा सकता। अ्रतः चेत्त और विप्रयुक्त का कलाप संस्कार-स्कन्ध 
मे संग्द्दीत हैं । 

वेदना-स्कन्ध, संज्ञा*, संस्कार", अविशञि और तीन अ्रसंस्कृत--यह सात द्रव्य चमौयतन 

धमं-चातु कददलाते हैं | विज्ञान प्रत्येक विपय की उपलब्धि है। विज्ञान-स्कन्ध छः विज्ञान-काय 
हैं :--वच्तुविज्ञान:*" * *“*मनोविशन | श्रायतन देशना में यह मन-आ्रायतन है, और 
धातु-देशना में वह सत्त चित्त-धाठु; श्रर्थात्‌ छः विज्ञान भर मन हैं । 
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झायतन, घातु--स्कन्ध-देशना के अ्रतिरिक्त, श्रायतन और धातु व्यवस्था है। ग्रायतन 
बारह हैं, धातु श्रठारद हैं | रूप-स्कन्ध दश श्रायतन, चत्षुरादि पाँच, रुपादि पाँच, दश 
धातु तथा श्रविश्त्ति हैं | 

वेदना*, संज्ञा", संस्कार*, तथा अविज्ञत्ति और तीन अ्रमंम्कृत--यह सात वम्तु धर्म-धातु 
हैं विशान", मन-आयतन है। यद्द सप्त धातु अर्थात्‌ छुः विज्ञान-काय ( विज्ञान-धातु ) और 
मनोधातु या मन हैं । धातुओ्नों में २२ इर्द्रिय परिगणित हैं, इनका वर्णंन हम आगे करेंगे | 


प्रश्न है कि छः विज्ञान-काय, अ्रथीत्‌ पाँच इन्द्रिय-विजञान और मनोविज्ञान से भिन्न 
मन या मनोधातु क्या हो सकता है ! उत्तर है कि विज्ञान से भिन्न मन नहीं है। इन छु 
विज्ञानों में से, जो विज्ञान अ्रन्तरातीत है, वह मन है । जो जो विज्ञान समनन्तर निरुद्ध होता है, 
वह वह मनोधातुओ्रों की आख्या प्राप्त करता हैं. यथा वहीं पुत्र के पिता की आख्या का 
लाभ करता है। पष्ठ विज्ञान-धातु का श्राश्रय प्रसिद्ध करने के लिए भी अ्रठारह धात गिनाते 
हैं । प्रथम पाँच विज्ञान-धातुओ्रों के चक्तुरादि पाँच रूपी-द्धिव श्राश्रय हैं। पष्ठ विशान, मनो- 
विज्ञान घात वा ऐसा कोई आश्रय नहीं है। ग्रत।व इस विज्ञान-घातु का आश्रय प्रसिद्ध करने 
के लिए मनो धातु व्यवस्था पित करते है, जो इसका आश्रय होता है। अर्थात्‌ छु। विज्ञान-धातओं 
मं से अन्यतम बह मन या मनोघात अश्रथवा मन-आ्रयतन, मन-इद्धिय कहलाता है | इस प्रकार 
आ्राश्रय या इच्द्रिय, आश्रय-प्रटक पर अ्राश्रित छुः विज्ञान और छु। आालंबन विपय के व्यव- 
स्थान से अ्रठारह धात होते हूँ | 


सर संस्कृत-धर्म स्कम्ध-संग्रट में संगहीत हे | सर्व साखब-घर्म उपादान-स्कन्ध के संग्रह में 
संगद्दीत हैं| सर्व धर्म आयतन और घाटु-संग्रह म॑ संगद्दीत हं। चक्षु, भ्रोत्र और घाणेन्द्रियों 
का यद्यपि द्वित्व है, तथापि यद् एक एक धातु माने जाते हैं. क्योंकि आति, गोचर और विज्ञान 
मं ये सामान्य है | शोभा के निमित्त इनका द्विल्वमाव हैं । 


स्कन्ध, धातु, आयतन का अर्थ--छकन्‍्ध, धातु और झ्रायतन इन श्राख्याओं का क्या 
अर्थ है ! 'स्कन्वः राशि को कहते हैं | ग्रायतन का श्र्थ झ्राय-द्वार, उत्तत्ति-द्वार है। धातु से 
आ्राशय गोत्र का है। वसुब्न्धु के अ्रनुसार स्कन्ध द्रव्य नहीं है, यह प्रशसि-सत्‌ हे. क्योंकि 
संचित द्रव्य-सत्‌ नहीं है | यथा--धान्यराशि, पुदूगल । वैमापिक इससे सहमत नहीं हं, क्योंकि 
उनके अनुसार परमाणु भी स्कन्ध है। वैभापिक संधभद्र कहते हैं कि--स्कंध का श्रर्थ राशि नहीं 
है. किनतु--“वह जो 'राशिकृत”', 'संचित'” हो सकता है।” व्सुत््धु उत्तर देते ह कि इस 
विकल्प में जब कि परमाणु का राशित्व नहीं है, यह न कहिए कि रून्‍्ध का श्र राशि है । 
अआायतन? उन्हें कहते हैं, जो चित्त-चैत्त के आय का फेलाते ह। धातु? का श्रथ गोत्र है । 
यथा--वह स्थान जहां लौह, ताम्र, रजत, सुवर्ण धातुओं के बहुगोत्र पाए जाते है, “बहुधातुक? 
कहलाते है | उसी प्रकार एक थ्राश्रय या सन्‍्तान में अठारह,प्रकार के गोत्र पाए जाते हैं, जो 
अठारह धातु कहलाते हैं। धातु खजाति के आकर हैं। पूर्वोचन्न नकछु चक्तु के पश्चिम कछ्ष्णों 
का सभाग-हेतु है । इसलिए यह चक्तु का आकर-धातु है। 
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वैभाषिक स्कन्ध, ग्रायतन और घातु इन तीनों को द्वव्य-सत्‌ मानते हैं। सौत्रान्तिक 
धातुश्रों को द्रव्य-सत्‌ और स्कन्ध तथा आयतनों को प्रशप्ति-सत्‌ मानते हैं | वसुबन्धु स्कन्धों को 
प्रशसि-सत्‌ श्रोर अयतन तथा धातुओं को द्रव्य-सत्‌ मानते हैं । स्कन्धादित्रय की देशना इसलिए 
है, क्‍योंकि श्रावकों के मोह, इन्द्रिय और रुचि के तीन तोन प्रकार हैं । 

मोह त्रिविध हँ---एक चित्तों का पिण्डतः ग्रहण कर उन्हीं को आत्मतः ग्रहण करते 
हैं, और इस प्रकार संमू ढ़ होते ह | एक रूप-पिण्ड को ही आत्मतः णह्दीत कर संमू ढ़ होते हैं । 
एक रूप और चित्त का पिंडात्मतः अहण कर संमूढ होते हैं | 

भ्रद्धादि इन्द्रिय त्रिविध हँ--तीचंण, मध्य, मृदु । 

रुचि भी त्रिविध है--एक की संक्षिप्त रुचि होती है, एक की मध्य, एक की विस्तीर्ण । 

रकन्‍्ध-देशना पहले प्रकार के श्रावकों के लिए है, जो नेत्तों के विषय में संमू ढ़ होते 
हैं, जिनकी इन्द्रियाँ तीदुण हैं, और जिनकी रुचि संक्षिप्त देशना में होती हैं। श्रायतन- 
देशना दूसरे प्रकार के लिए. है, श्रोर धातु-देशना दीसरे प्रकार के लिए है। 


बेदना, संज्ञा की विवाद-मूज्ता--प्रश्न है कि इसका क्या कारण है कि वेदना और 
संज्ञा पृथक प्रथक है, और अ्रन्य सत्र चेत्त-धर्म संस्कार में संग्रहीत हैं ? क्योंकि यह विवादमूल हेतु 
ह | संसार कारण है। इसलिए, और रस्कन्धों के क्रम के कारण यह दो चैत्त--वेदना और संज्ञा- 
पृथक स्कन्ध व्यवस्थित होत॑ हैं | कामाध्यवसाथ और दृष्टि-अभिष्वंग विवादमूल हैं। वेदना ओर 
संशा इन दो मलों के प्रधान हैं। वेदनास्वादवश कामाभिष्वंग होता है, और विपरीतसंज्ञावश 
दृष्टियों में अभिष्वंग होता है। जो वेदना-एश्न है, और जिसकी र॑ज्ञा विपयेत्त है, वह संसार में 
जन्म-परंपरा करता है । 

स्कन्ध-देशना का क्रम--जो कारण स्कन्थों के अ्नुक्रम को युक्त सिद्ध करते हैँ उनका 
निर्दश करते हैं । 

प्रौदारिक-भाव, संक्लेश-भाव, भाजनलादि से तथा अ्रर्थधातुओं की दृष्टि से भी स्कन्धों 
का क्रम युक्त है | सप्रतिघर होने से रूप स्कन्धों म॑ं सबसे ओरादिक है | श्रन्तिम दो र्कन्धों से 
संशा औरादिक है | विज्ञान सवंसूच्रम है| श्रतः स्कन्थों का अ्रनुक्रम क्षीयमाण श्रौरादिकता के 
क्रम के अनुसार हैं । 

अनादि संसार में सत्री-पुरुष अ्न्योन्य रूपाभिराम होते हैं; क्योंकि यह वेदनास्वाद में 
आसक्त हैं | यह अआसक्ति संज्ञा-विपर्यास से प्रदत्त होती है। संज्ञा-विपर्यास संस्कारभूत क्लशों के 
कारण होता है । और यह चित्त है जो क्लंशों से संक्लिष्ट द्ोता है। अ्रतः संक्लेश की प्रधृत्ति 
के अनुसार क्लेशों का क्रम है | 

रूप भाजन है, वेदना भोजन है, संज्ञा व्यंजन है, ओर संस्कार पक्ता है; विज्ञान या 
चित्त भोक्ता है। 

धातुतः विचार करने पर हम देखते हैँ कि काम-घातु रुप से; अर्थात्‌ पंच काम-गुणों से 
प्रभावित, प्रकर्षित है | रूप-धातु श्र्थात्‌ चार ध्यान, वेदना से प्रभावित है | प्रथम तीन आरूप्य- 
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संशा से तथा चतुर्थ श्रारूप्य, श्र्थात्‌ भवाग्र-संस्कारमात्र ( चेतना ) से प्रभावित होते हैं | स्कन्चों 
का श्रनुक्रम ज्षेत्र-तीज संदर्शनाथ है। पहले चार स्कन्ध ज्षेत्र हैं | पाँचवाँ बीज है। 
असंस्कृत-धम ह 

हम सा्चत्र संस्कृत-धर्मों का निर्देश कर चुके हैं। मार्ग-सत्य, श्रौर तीन श्रस॑स्कृत 
अ्रनासव हैं। श्राकाश, प्रतिसंज्ञा-निरोध और अ्रप्रतिसंख्या-निरोध श्रसंस्कृत हैं । 

झाकाश--्ग्राकाश वह है, जो आदत नहीं करता, और यह रूप से आ्राबत भी नहीं 
होता । यहाँ रूप की अब्राध गति है। श्राकाश को सौत्रान्तिक वस्तु-सत्‌ नहीं मानते | उनके 
अनुसार रूपाभाव मात्र के लिए, सप्रतित्र द्रव्य के अभाव के लिए. आकाश का व्यवहार दोता 
है । आकाश आकाश-पातु से मिन्न है। छिंद्र को आकाश-घाठ की श्राख्या देते हैं । द्वार 
गवाक्तादि का छिंद्र बाह्य श्राकाश-धातु है। मुख नासिकादि का छिद्र आध्यात्मिक आकाश-घात 
है| वेभाषिक के अनुसार छिद्ध या आकाश-धातु आलोक और तम है, श्रथौत्‌ वर्ण का, रूप 
का, एक प्रकार है। छिद्र की उपलब्धि आलोक और तम से प्रथक्‌ नहीं है । 

प्रतिमंश्या-निरोध--सास्तव धर्मों से विम॑योग, प्रतिसैस्या या निरवाण है। प्रतिसंख्या या 
प्रतिसंख्यान से एक प्रज्ञा-विशेष का, अनास्व प्रज्ञा का, दुश्वादि आर्य-सत्यों के अभिसमय का 
ग्रहण द्दोता है। इस प्रज्ञाविशेप से जिस निगेध की प्राप्ति होती है, वह प्रतिसंख्या-निरोध 
कहलाता है| सब सालव-धर्मो के लिए एक प्रतिसंख्या नहीं होती | प्रत्येक विसयोग प्रथक-एथक्‌ 
प्रतिसंख्या है | जितने संयोग-्रव्य होते हैं, उतने ही विस्योग-द्रव्य होते हैं। यदि श्रन्यथा होता, 
तो बिस पुदूगल ने दुश्व-शत्म-दशन से प्रद्मतव्य क्लेशों के निरोध का लाम किया है, उसके 
लिए शेप कह्लंशों के प्रतिपक्षभुत मार्ग की भावना व्यर्थ होगी | 

अप्रतिसंख्या-निरोध--7क अन्य निरोध है, जो उत्पाद में श्रत्यन्त विष्नभृत है, श्रप्रति- 
संख्या कहलाता है | इस निरोध की प्राप्ति सत्याभिसमय से नहीं होती, किन्तु प्रत्यय-वेकल्य से 
होती है | प्रत्यय-वेकल्य, यथा जब चक्षुरिन्द्रिय और मन-इन्द्रिय एक रूप में व्यासक्त होते हैं, 
तब रूपान्तर, शब्द, गन्ध, रस और स्प्रश्व्य प्रत्युयन्न श्रध्व का अ्रतिक्रमण कर श्रतीत श्रध्व में 
प्रतिपन्न होते हैं । 

ये तीन अ्रस॑स्कृत श्रध्व-विनिमक्त हैं | 


निरोध पर सौब्रान्तिक मत-सोत्रान्तिक कददते हैं कि दो निरोध भी श्रभाव हैं। स्वोस्ति- 
वादी कहते हैं कि यदि निर्वाण अ्रभाव है, तो यह तृतीय सत्य कैसे है ? और उस विज्ञान का 
आल॑बन,जिसका श्रालंबन श्राकाश और दो निरोध हैं, श्रवस्तु होगा। पुन) यदि निर्वाण श्रभाव 
है, तो श्रभाव की प्राप्ति कैसे होती है | सौत्रान्तिक सूत्रों का प्रमाण देकर सिद्ध करना चाहते 
हैं कि निर्वाण श्रभावमात्र है | सूत्र वचन है :--“इस दुख का अ्रशेष प्रहाण, शान्तिभाव, 
क्षय, विराग, निरोध, उपशम, थ्रस्तंगम, अन्य दुश्व की अप्रतिसन्धि, अ्रनुपादान, श्रप्रादुभौव; 
यह शान्त प्रणीत है, श्र्थात्‌ सवोपधि का प्रतिनि.सग, तृष्णा-क्षय, विराग, निद्ेध, निर्वाण 


है।” झत$ निर्वाण “अ्वस्तुकः है; अर्थात्‌ श्रद्वव्य, निःस्वमाव है। वैभाषिक इस श्र को 
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स्वीकार नहीं करते, वे कहते हैँ कि इस संदम में “वस्तु द्वेतु! के अ्रथ में है। यद्यपि श्रसंस्कृत 
द्रव्य है, तथापि वह नित्य निष्किय है। अतः कोई हेतु नहीं है, जो उनका उत्पाद करता है; 
और कोई फल नहीं है, जिसका यह उत्पाद करते हैं । 


आत्मा और ईश्वर का प्रतिषेध 

धर्मों के इस विभाग में आत्मा, पुरुष, प्रकृति को स्थान नहीं है। आत्मा प्रशप्तिमात्र 
है । जिस प्रकार (रथ! नाम का कोई ख्तंत्र पदार्थ नहीं है, वह शब्दमात्र है; परमाथ में अ्रैंग- 
संभार है | उसी प्रकार आह्मा, सत्र, जीव, पुदुगल, नामरूपमात्र ( स्कन्धर्पंचक ) है। यह 
कोई अविपरिणामी शाश्वत पदार्थ नहीं है | रूप भी केवल विज्ञान का विषय है। वैशेषिकों 
के परमाणु के ठल्य द्रव्य नहीं है । 

वैभाषिक सस्वभाववादी हैं,बहुधर्मवादी हैं; किन्तु कोई शाश्वत पदार्थ नहीं मानते | उनके 
द्रव्य सत्‌ हैं, किन्तु ्षणिक हैं| वे चैत्त ओर रूपी धरम हैं। वे किसी मूल कारण को व्यवस्था 
नहीं करते | वे नहीं मानते कि ईश्वर, महादेव या वासुदेव, पुरुष, प्रधानादिक एक कारण से 
स्व जगत की प्रवृत्ति होती है। यदि भावों की उत्पत्ति एक कारण से होती तो सब जगत्‌ की 
उत्पत्ति युगपत्‌ होती. किन्तु हम देखते हैं कि भावों का क्रम संभव हे । ईश्वस्वादी कद्तता है कि 
यह क्रम-भेद ईश्वर की इच्छावश है--“यह इस समय उत्पन्न हो, यद्द इस समय निरुद्ध हो; 
यह पश्चात्‌ उद्चननन्‍्न और निरुद्ध दो |” वैभाषिक उत्तर देता है कि यदि ऐसा है, तो भावों की 
उत्पत्ति एक कारण से नहीं होती; क्योंकि छुन्द-भेद है ' 

ईश्वस्वादी पुनः कद्दता है कि ईश्वर स्वप्रीति के लिए. जगत्‌ की उत्पत्ति करता है-। 


यदि ईश्वर नरकादि में प्रजा की सृष्टि करनचहु ईदेयों से उन्हें उपद्र त होते देख कर प्रसन्न 
होता है, तो उसको नमस्कार हं। सम्य हीं यह लौकिक श्लोक सुगीत हैं :--५उसे रुद्र कहते 
हैं, क्योंकि वद ददन करता हैं, बढ उग्र, तीचंण, प्रतापवान्‌ है। वह मांस, शोणित, मज्जा, 
खाने वाला है |”? 


कदाचित्‌ प्रत्यक्ष हेठुओं के निषेध के परिहार के लिए, और ईश्वर की अप्रत्यक्ष वर्त- 
मान क्रिया की प्रतिज्ञा के परिदार के लिए ईश्वस्वादी कहेगा कि आदिसगं ईश्वर-देतुक है 
किन्तु आदिसग का केवल ईश्वर एक कारण है, वह अन्य कारणों की अ्रपेज्ञा नहीं करता | 
अतः ईश्वर्वत्‌ उनके भी अनादित्व का प्रसंग होगा। ईश्वर्वादी इसका प्रतिपेध करता है, 
अतः कोई धर्म एक कारण से उल्लन्न नहीं होता। श्रात्मा का प्रतिपेष, अभिषर्मकोश के नव 
कोशश्थान में किया गया है। उसका सारांश हम १२ वें अध्याय में दे चुके हैं। यहाँ 
परमाणुवाद का विचार करना श्रावश्यक है । 


परमासवाद 


 स्थविरवाद--स्थविरवाद में परमाणु का उल्लेख नहीं हें। ज्ञात द्योता है कि स्वोस्तिवा- 
दियों ने सब्रसे पहले परमाणुवाद का उल्लेख किया है| बुद्धघोष के “विश्युद्धिमग्गो? और श्रत्थ- 
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सालिनी में तथा अनिरद्धाचा्य के “श्रभिधम्मत्थसंगहो? में रूप-कलाप योजना का वर्णन है। 
यह योजना सर्वास्तियादियों के संघात-परमाणु से मिलती-जुलती है । पश्चात्‌ यह कलाप-योजना 
स्थविरवाद के दशन का एक श्रविभाज्य अंग बन गई | 


सर्वास्तिवाइ--सर्वास्तिवादियों के अनुसार परमाणु चौदह प्रकार के हैं-पाँच 
विज्ञानेन्द्रिय, पाँच विषय, तथा चार महामूत | ये संघातहूप में भाजन-लोक में पाए जाते हैं। 
इन्हें संघात-परमाणु कदते हैं। इन्हीं को स्थविर्वादी 'कलाप? कहते हैं, जिसमें केवल श्राठ 
अविनिर्भाग रूप द्ोते हैं, वह “शुद्धापकः हे । आराकाश-घातु कलापों का परिच्छेदमात्र है। 
उपचय, संतति, जरता, और श्रनित्वता, ये चार लक्षण रूप-कलापों के लक्षणमात्र हैं। ये 
कलापों के अंग नहीं हैं। 


वसुबन्धु--वसुबन्धु परमाणु वा विचार रूपी धर्मों के सहोलाद-नियम के संबन्‍्ध में 
करते हैं | वे स्पष्ट करते हैं कि यहाँ परमाणु से द्रव्य-परमाणु इ४ नहीं है, किन्तु संघात-परमाणु 
अर्थात्‌ सब सूच्रम रूप-संध्रात इ४ हैं; क्योकि रूप-संघातों में इससे सूद्मतर नहीं हैं । वसुऋन्‍्धु 
द्रव्य-परमागु मानते हैं, जो रूपण से मुक्त हैं, किन्तु वे कहते हूँ कि एक परमाणु-रूप प्रथग्भूत 
नहीं होता,श्रोर संघ्रातस्थ ( संचित ) *ोने के कारण संघात की श्रवस्था में इसका बाथनरूपण 
और प्रतिधातरूपण हो सकता है। सप्रतिघर रूपों का सर्बसूक्षम भाग, जिसका पुन; विभाग नहीं 
हो सकता, परमाणु कहलाता है। इसे सवसूदम रूप कहते हैं, यथा---तर्वसूद्रम काल को क्षण 
कहते हैं। यह श्र्ध-कषणों में विमक्त नहीं दो सकता। कम से कम आठ द्रव्यों का सहोत्ाद 
होता है, और इनका अ्रशब्द, अनिन्द्धिय संबाताणु द्वोता हैं। ये आ्राठ द्रव्य इस प्रकार हैँ--चार 
हाभूत, चार भौतिक--हूप, रस, गरध ओर स्प्रश्व्य | जब्र परमाणु में शब्द उलन्न नहीं 
होता, किन्तु काय्येन्द्रिय ( कायावतन ) दोता हैँ तो इसमें एक नवाँ द्रव्य का्येन्द्रिय होता है | जत्र 
परमाणु में शब्द उसन्न नहीं होता, किन्तु कायेद्िय को वजितकर अन्य इच्धिय ( चचुरादि ) 
होता है, तो इसमें एक दशवाँ द्रव्य अपरद्धिय ( चक्ुराद ; होता हँँ, क्योंकि चक्तु- 
श्रोत्राद इच्धिय कार्येद्धिय-प्रतिबद्ध हैं, ओर ंथक्‌वर्ती श्रायतन हैं। जब्र पूर्वोक्त संघात- 
परमार सशब्द ते हैं, तब यथाक्रम नव-दश-णकादश द्रव्य उत्पन्न दोते हैँ। वाध्तत्र में जो 
शब्दायतन उपात्त मह।भूतों से उत्पादित द्योता है, वह इन्द्रियाविनि्भागों द्ोता है । 


यूदि प्रथिवी-घातु श्रादि चार मह्ाभूतों का अ्रविनिर्भाग दे, यदि वे संघात-परमागणु 


में सहवरत॑मान होते हैं, तो यह केसे है कि एक संघात में कठिन, द्रव, उ्ण या समुदीरणा 
का ग्रहण होता है, श्रौर उसमें इन चार द्व॒व्यों या स्वभाबों का युगपत्‌ ग्रहण नहीं होता ; 


हम एक संघात मे द्वव्यों में से उस द्रण्य की उपलब्धि करते हे, जो वहाँ पठुतम 
( स्फुट्तम ) द्वोता है, जो प्रसवतः उद्भत होता है; अन्य द्वव्यों की नहीं। यथा--नत्र हम 
सूची-तूली-कलाप का स्पशं करते हैं, तो हम सूचो की उपलब्धि करते हैं, यथा--जत्र हम 
लवणयुक्त सक्तु-चूर्ण खाते हैं, तो लवण रस की उपलब्धि करते हैं | 
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प्रश्न है कि श्राप यह कैसे जानते हैं कि एक संघात में महाभूत होते हैं, जिनके सदुभाव 
की उपलब्धि नहीं होती | सब महमूतों का श्रस्तित्व उनके कार्यविशेष से गमित होता है। 
तेजो धातु का श्रस्तित्व जल में है, क्योंकि जल में शैत्य का श्रतिशय है। यह तेज के अन्यतर- 
तमोत्पत्ति से शात होता है । यद्द मत भदन्त श्रीलाभ का है। 

सौब्रान्तिक--सौत्रान्तिकों के अनुसार संघात में जिन महामूतों की उपलब्धि नहीं दोती, 
वे बीजतः ( शक्तित, सामथ्येतः ) वहाँ होते हैं, कार्यतः, स्वरूपतः नहीं होते। सीत्रान्तिक 
एक दूसरा आत्तेप करते ईं--वायु में वर्ण के सदभाव को दैसे व्यवस्थित करते हैं १ वैभाषिक 
उत्तर देते हैं कि यह अ्रर्थ भद्धनीय है, अनुमानसाध्य नहीं है। अथवा वायु वर्णवान्‌ है, 
क्योंकि वायु का गग्धवान द्रव्य से संसर्ग होने से गन्ध का ग्रदश होता है; किन्‍्त यह गन्व वर्ण 
के साथ व्यभिचार नहीं करता | सौत्रान्तिकों के अनुसार परमाणु च॒द्वत्यक है--रूप, गन्ध, 
रस, स्पध्व्य । 

वैशेषिक--वैशेषिकों का परमाशु नित्य है, श्रर्यीत्‌ू सत ओर अकारणवत्‌ है 
[ ४॥२॥२ ]। यह भावरूप, अजन्य, विनाशाप्रतियोगी वस्तु है। यह अ्रवयवियों का मूलकारण 
है। ये परमास्वादि क्रम से जगत्‌ का आरंभ मानते हैं। ये उस मत का निराकरण करत हैं, 
जो श्रभाव से भावोत्पत्ति मानता है | 

कार्य इसका अनुमापक है | त्रसरेगु श्रादि कार्य द्वव्य इसका लिझ्ग है। परमाणु का सत्ता 
यदि न मानी जाय, तो अवयव-अवयवी-धारा अनन्त, निलरधि द्वोगी और उस अवस्था में मेद- 
सर्पप का परिमाणद नहीं होगा, उनके साम्य का प्रसज्ञ होगा; क्योंकि दोनों का आरंभ 
अनन्त अवयवों से होगा | इसलिए. कहीं न कहीं विश्राम करना चाहिये । त्रसरंणु पर क्रिभाम 
नहीं कर सकते, क्योंकि तसरेरु सावयव है; वह चाहुप द्वव्य हैं, क्योंकि वह मद्ान्‌ ओर अनेक- 
द्रव्यवान्‌ दे । महत्व उसके चाक्तुप-पत्यक्षल में कारण दे, श्रीर मद््च अनेक द्रव्यव्त्त के कारण 
होता है। त्रसरेशु के अवयब भी परमाणु नहीं है, क्योंकि वें भी महत्‌ द्रव्य के आरंभक 
द्वोने से तन्तु के समान सावयव हैं| अत: जो कार्यद्रव्य हे, कह सावयव हैं; जो सावयव ढ, वह 
कार्यद्रव्य हँ। जिप्त अवयव से कार्यत््व की निर्दाति द्वोती है, उससे सावयवत्व की भी 
निर््त्त होती है | इस प्रकार निरययव परमाणु को सिद्धि होती दे | परमाणु का रूपादि होता 
है; क्योंकि काये में उसका सदूभाव, कारण में सदूभाव से द्योता है। कार्य-गुण, कारण-गुण- 
पूवंक द्वोत हैं । [ कारणभावात्‌ कार्यमाव3, ४।१।३ | ] 

यह अ््लेप द्ोता है. कि परमाणु अ्रनित्य ई, क्योंकि वे मू्त है, क्योंकि उनका रूप- 
स्वत्व है, क्योंकि छः परमाणुओं के साथ युगपत्‌ योग होने से परमाणु को पडंशता है। 
पुनः यदि परमाणु के मध्य में आकाश है, तो सच्छिद्र होने से उसका सावगवत्र होभा। 
यदि श्राकाश नहीं है, तो आकाश के असर्वंगत द्वोने का प्रसंग होगा। पुनः--क्योंकि 
जो सत्‌ है, वह क्षणिक है, अतः इस क्षणिकत्व-साधक अनुमान से परमाणु की 
अनित्यता सिद्ध द्वोती है। इस आ्षेप के उत्तर में वैशेषिक कद्दत हैँ कि यह भ्रम है कि 
परमागु का अल्ित्व कारयावस्था में नहीं दो सकता; क्योंकि परमाणु कार्यरूप में हो पाए 
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जाते हैं| प्रश्न है कि यदि परमाणु का श्रस्तित्व है, तो उसका ग्रहण इन्द्रियों से क्यों नहीं 
होता | श्रापने ही उपपादित किया है कि रूपवत्त्व, स्पशवत्त्व आदि ऐब्द्रियकत्व के प्रयोजक 
हें। इसका उत्तर यह है कि उद्भूत-रूप महत्‌ की ही उपलब्धि होती है | उसका ही चाक्तुप, 
स्पाशन प्रत्यक्ष होता है;क्योंकि वह अनेक द्रव्यवान्‌ है । परमाणु में महत्त्व (परिमाण) का श्रभाव 
है, अत; उसका प्रत्यक्ष नहीं होता | सूक्ष्म की उपलब्धि नहीं होती | वायु का महत्‌ परिमाण 
है, किन्तु उसमें रूप संस्कार का अभाव है। इसलिए, उसका प्रत्यक्ष नहीं है | उसमें रूप का 
उद्भव नहीं है। एक परमाणु में संस्कृत रूप नहीं होता, अतः उसकी उपलब्धि 


नहीं होती | 


परमारुरूप मूल कारणुनद्रव्य की परीक्षा कर वैशेषिक कार्यद्रव्य की परीक्षा करता है | 
उसके अनुसार शरीर पंचात्मक, चातुर्भतिक या व्यात्मक नहीं है। एक एक द्रव्य का श्रारंभ 
एक एक से होता है, श्रत; शरीर पाथिव है, क्योंकि पृथ्वी का बिद्ेग गुण (गन्घ) मानुप शरीर 
में विनाश पर्यन्त देखा जाता है। पाकादि की उपलब्धि शुष्क शरीर में नहीं होती, अतः 
गन्ध स्वाभाविक है, श्रन्य ओपाधिक हें । 

किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि पाँच भूतों का मिथःसंयोग नहीं होता । यह एक 
दूसरे के उपषध्टभक होते हैं; किन्तु दो विजातीय अणुओं का ऐसा संयोग इष्ट नहीं है, जो 
द्रव्य के प्रति असमवायिकारण हो। उपध्टंभवश शरीर में पाकादि की उपलब्धि 
होती है । 

परमाशु के परिमाय की वेशेपिक संज्ञा 'परिमणडल? है। प्राचीन यूनान में भी 
पारिमाण्डल्यवादी परमाणुवादी थे, किन्ठ उनके परमासु ग़ुणविरहित और विविध आकार 
के थे | उनका संयोग याहच्छिक था। वेशेपिक अदृष नामक एक धर्म-विशेष मानते हैं | जिसके 
कारित्र से भ्रणुओं का आद्यकर्म, परमाणु-संयोग होता हैँ | कोई टीकाकार ईश्वर के छुन्द- 
विशेष या कालक्रिया के कारण अणुओं का आ्राद्यकम मानते हैं । 

हुल्लना--वैभाषिक का परमाणु श्रविनाशी नहीं है। थातुसंवर्तनी के समय रूपादि 
के विनाश से परमाणु का विनाश सिद्ध है। वेशेषिक इसके विपरीत मानते हैं कि 
प्रलयकाल में भी परमाणु-द्वव्य का विनाश नहीं द्वोता। वे कहते हं कि लोक-धातु का नाश 
होने पर भी परमाणुओं के नित्य होने से ये अवशिष्ट रहते हैं। अवयव का विभाग विनाश 
है, इसी से द्रव्य का नाश होता है । यह निरवयव का नाश नहीं है। 


वैभाषिक के अनुसार परमाशु रूप का पर्यन्त है; इसकी उपलब्धि नहीं होती, यह 
अनिदर्शन है। सात परमाणुओं का एक अ्रणु होता है। सात अ्र॒णुओं का एक लोइरज, सात 
लोहरन का एक श्रतज, सात अ्रज का एक शशरज, सात शशरन का एक अ्रविरज, सात 
अविरज का एक गोरज, सात गोरज का एक छिंद्ररन ( वेशेषिकों का तसरेणु ) दोता है। 
वैशेषिकों का परमाणु त्रसरेशु का षष्ांश है। दो श्रणुओं का एक इयणुक, तीन इश्यणुकों का 
एक ब्यमुक दोता हे, इत्यादि । ८ 


३३१६ बोड-बम-दुशंन 


वसुबन्धु एक प्रश्न उत्थापित करते हैं :--परमाणु स्पर्श करते हैं या नहीं ! 

काश्मीर-वैभाषिक कहते हैं कि परमाणु स्पर्श नहीं करते | यदि परमाणु साकल्येन 
स्पश करते, तो द्रव्य श्रर्थात्‌ विभिन्‍न परमाणु मिश्रीमत होते; श्रर्थात्‌ एकदेशीय होते। यदि 
परमाणु एक देश में स्पशे करते, तो उनके अवयव होते, किन्तु परमाणु के श्रवयव नहीं होते | 
किन्तु यदि परमाणु में स्पश नहीं होता, तो शब्द की अ्रभिनिष्पत्ति कैसे होती है 

इसी कारण शब्द संभव है, क्योंकि स्पश नहीं होता | यदि परमाणुओं का स्पश होता, 
तो हाथ से अभ्याइहत होने पर हाथ उसमें सक्त हो जाता, पत्थर से अभ्याहत होने पर पत्थर उसमें 
मिल जाता, यथा लाक्षा लाक्षा में घुल मिल-जाती है. और शब्द की श्रमिनिषत्ति न होती। 
किन्तु यदि परमाणु स्पश नहीं करते,तो संचित या परमाणुओं का संहात प्रत्याहत होने पर विशीण 
क्यों नहीं होता ( क्योंकि वायु-घातु संघ्रात को संचित करता है, या उसका संधारण करता है । 


सह रादि विशान के विषय ओर आभ्रय 


यहाँ एक प्रश्न विचारणीय है ;--चक्षु रूप देखता है या चत्तुर्विज्ञान देखता है । 

वैभाषिक तथा विज्ञानवादी--वैमापिक-मत के अनुसार चक्षु देखता है। विज्ञानवादी 
का मत है कि चह्तु नहीं देखता | उसका कद्दना है कि यदि चज्कु देखता है, तो श्रोत्र या काय- 
विज्ञान में आ्रासक्त पुदूगल का चक्तषु भी देखेगा। वैमापिक उत्तर देते हैं कि हमारा यह कहना 
नहीं है कि सब चछु देखते हैं। चक्तु देखता है, जब यह समभाग है; श्रर्थात्‌ जब यह चक्षु- 
विज्ञन-समंगी है, चक्तुर्विशान को संमुख करता है ॥ 

किन्तु उस श्रवस्था में जो देखता है, वह चक्तुराश्रित विज्ञान है ! नहीं, क्योंकि"कुडन 
था अन्य किसी व्यवधान से आदत रूप दिखाई नहीं पढ़ता | किन्तु विज्ञान अमत है, श्रप्रतिष्ठ 
है. अत यदि चक्षुविज्ञान देखता होता, तो वह व्यवधान से श्राबृत रूप भी देखता। 

विज्ञानवादी उत्तर देता है ;--श्रावृत रूप के प्रति चक्षुविज्ञान उत्पन्न नहीं होता 
उनके प्रति उत्पन्न न होने से यह उनको नहीं देखता। किन्तु इन रूपों के प्रति यह उत्पन्न 
क्यों नहीं होता ! दम वेभाषिकों के लिए, जिनका पक्त है कि चक्तु देखता है, और जो मानते 
हैं कि चछु के सप्रतित्र होने से व्यवहित रूप में चक्तु की बृत्ति का श्रभाव है; यह बताना 
सुगम है कि चक्तुविद्यान की श्रन्तरित रूप के प्रति उत्पत्ति क्यों नहीं होती | वास्तव में विज्ञान 
की प्रवृत्ति उसी एक विषय में दोती है, जिसमे उसके आश्रय की होती है । 

किन्तु यदि श्रापका मत है कि विज्ञान देखता है, तो आप इसका कैसे व्याख्यान करते 
हूँ कि व्यवहित रूप में विज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती | 


धसुबन्धु-यहाँ श्राचाय वसुबन्धु विज्ञानवादियों के पक्ष में हैं। वैभाषिक्ों से उनका 
कददना है कि यदि आ्रापका मत है कि चत्तुरिन्द्रिय प्राप्त विषय को देखता है, जैसे का्येन्द्रिय 
तब में मान्‌गा कि चक्तुरिन्द्रिय के सप्रतिध होने के कारण वह व्यवद्िित रूप का ग्रहण नहीं 
करता, किन्तु आपका तो मत है कि चन्नुरिन्द्रिय दूर से देखता है। अतः आ्रापको यद्द कहने 
का अधिकार नहीं दै कि सप्रतिध होने के कारण यह व्यवरद्तित रूप नहीं देखता । 


चदुद् अप्याप ३३१७ 


काश्मीर-वैमाषिक--काश्मीर-वैमाषिकों के अनुसार चछु देखता है, भरोत्र मुनता है, 
प्राण यूघता है, बिद्दा रस लेती है, काय स्पश करता है, मन जानता है । 

सौत्रास्तिक--सौ त्रान्तिक-मत है कि चत्चु और रूप के कारण चक्तुर्विज्ञान उत्तन्न होता 
है, न कोई इन्द्रिय है जो देखती है; ओर न कोई रूप है, जो देखा जाता है; न कोई दर्शन 
क्रिया है, न कोई कर्तः है, जो देखता है; हेतु-फल मात्र है। श्रपनी इच्छा के अनुसार व्यवहार 
के लिए, उपचार करते हैं--चक्तु देवता है, विज्ञान जानता है | किन्तु इन उपचारों में श्रभि- 
निविष्ट नहीं होना चाहिये | 

हन्द्रियों का प्राप्तविषयत्व-अप्राप्तविषयत्व--वेया ये इन्द्रियाँ अपने विपय-देश को प्राप्त 
होती हैं | चक्तु, भोत्र, मन अप्राप्तअर्थ का ग्रहण करते हैं। श्रन्य तीन इन्द्रियों के लिए 
अन्यथा है | 

तीन इन्द्रियों के लिए, कद्दा जाता है कि यह प्राप्त विषय हैं, क्योंकि विषय का इनके 
साथ निरन्तरत्व रहता है । निरन्तरत्व क्या है ! निरन्तरत्व इसमें € कि इसके मध्य में कुछ नहीं 
है | यही 'प्राप्त! का भी अर्थ है | पुनः क्योंकि संघ्रात के अवयव दोते हैं, इसलिए इसमें कोई 
दोप नहीं। है क संबरात स्पश करते हैं । 

पहले पाँच विज्ञानों के विषय उनके सहमू हैं। पष्ठ विश्ञान का विषय उसके पूर्व का, 
सहोलन्न, या अपर है | दूसरे शब्दों में यह अतीत, प्रत्युतन्न या अ्रनागत है। पष्ठ विज्ञान का 
एकमात्र आश्रय अतीत विज्ञान है | प्रथम पाँच का आश्रय सहज भी है, अर्थात्‌ यह विज्ञान के 
पूवंका और सहज दोनों हैं। वास्तव में पाँच विज्ञानका्यों का आराश्रय द्विविध है :-- 
१. नक्षुरादि इन्द्रिय जो विज्ञान का सहभू है, २. मन-इंन्द्रय जो विज्ञानोपत्ति के क्षण में 
अतीत होता है । 

जब नक्तुर्थिज्ञान चक्चु ओर रूप पर आश्रित है, तो विप्य को वजजित कर इन्द्रिय को 
भी विज्ञान का झ्ाश्रय अवधारित करते हैँ। विज्ञान का आश्रय इन्रय है, क्योंकि इन्द्रिय के 
विकार से विज्ञान में विकार होता है | जब चक्तु का श्रनुग्रह होता है ( अ्रंजनादि-प्रयोग ), जब 
चक्षु का रेशु आंदि से उपघात होता है, जब्र वह पटु होता हैं, जब्र वद मन्द होता है; तन 
विज्ञान में उस विकार का अनुविधान होता है। वह सुख-दुश्खोत्पाद से सहगत होता है। वह 
यथाक्रम पटु या मन्द होता है । इसके विपरीत विज्ञान की अवस्था पर विषय का कोई प्रभाव 
नहीं पड़ता | अ्रतः इन्द्रिय, न कि विषय, विज्ञान का थ्राश्रय है। 

सिद्धान्त में स्थिर हुआ है कि चक्ु, भ्ोत्र, ाण, जिह्ा, काय, प्रत्येक अपने अपने विषय 

का ग्रहण करते हैं, ओर मन जानता है | यहाँ प्रश्न होता है कि क्या ये इन्द्रियाँ अपने विषय 
को प्राप्त होती हैं | 

चक्तु, भोत्र, मन, अ्रप्राप्त श्रर्थ का ग्रहण करते हैं | घाण, जिह्ा, काय, प्राप्त विषय 
का ग्रदण करते हैं। यदि चक्चु ओर भोत्र का प्राप्त-विषयत्व हो, तो मनुष्यों में ध्यायियों के 
दिव्य-चच्चु और भरोत्र न हों, जैसे उनके दिव्य माण नहीं होता | प्राण के लिए प्राप्त-विषयत् 
इसलिए, आवश्यक है, क्योंकि गंन्ध-मदण के लिए उच्छुवास आवश्यक है | 


श्श्ण नौद-वर्सेहुशंथ 


विषय परिमाण--प्रश्न है कि क्‍या यह मानना चाहिये कि इन्द्रिय श्रात्म-परिमाण- 
तुल्य विषय का दही ग्रहण करते हैं, श्रथवा ये इन्द्रिय निरपेज्ञ भाव से आत्म-परिमाण तुल्य 
एवं अ्रतुल्य श्र का अहृण करते हैं 


प्राणादि तीन इन्द्रिय ठुल्य परिणाम के विषय का ग्रहण करते हैं | प्राण, लिह्ा, श्रौर 
काय-इन्द्रिय नियतसणज्यक परमाणु-विषय के समानसंख्यक परमाणुओं को प्राप्त कर विज्ञान 
का उत्पाद करते हँ। किन्तु चक्तु-श्रोत्र के लिए कोई नियम नहीं है । कभी विषय इन्द्रिय से 
स्वल्प होता है, जब बालाग्र को देखते हैं, कमी कभी इन्द्रियत्ल्य होता है, बब द्राक्षाफल का 
दशन करते है, कभी इन्द्रिय से बड़ा होता है, जब उन्मिषितमात्र चक्षु से पव॑त को देखते हं। 
शब्द के लिए भी यही नियम है । 


षष्ठ विज्ञान का श्राश्रय अतीत होता है, और प्रथम पाँच का आश्रय सहज भी है। 
मनो विज्ञान का एकमात्र श्राभ्रय मनोधातु है, श्र्थात्‌ अतीत विशान है | पाँच विज्ञान कार्यों का 
आश्रय सहज भी है, अर्थात्‌ यह विज्ञान के पूवं का ओर सहज दोनों है। वास्तव में 
पांच विज्ञान-कार्यों का आश्रय द्विविव है--१, चक्तुरादि-इन्द्रिय जो विज्ञान का सहमू है; 
२. मन-इन्द्रिय जो विज्ञानोतत्ति के छंण में श्रतीत होता है। 


चक्तुविशन चकछु और रूप पर आश्रित है। विज्ञान का श्राश्रय इन्द्रिय है, क्योंकि 
इन्द्रिय के विकार से विज्ञान में विकार होता है | इसलिए भी कि इन्द्रिय असाधारण? है | एक 
पुदूगल का चकछु केवल उस पुदूगल के चक्तुविंशानमात्र का आश्रय है। इसके विपरीत रूप 
साधारण है, क्योंकि रूप का ग्रहण चक्तुरविशन ओर मनोविज्ञान से होता है; एक पुदूगल” और 
अन्य पुदूगल से होता है। भोत्र, प्राण, जिह्ा,, कायेन्द्रिय तथा शब्द, गन्ध, रस, स्प्रप्थ्य इन 
विषयों के लिए. भी यही योजना होनी चाहिये। 

हम निष्कर्ष निकालते हैँ कि विज्ञान का नाम इन्द्रिय से निर्दिष्ट द्योता है, क्योंकि 
उसका आश्रय इन्द्रिय है. क्‍योंकि इद्धिय असाधारण है। विषय के लिए, ऐसा नहीं है। 
लोक में भेरी-शब्द, दण्ड-शब्द नहीं कहते, यवांकुरः कहते हैं, '्षेत्रांकुर'ः नहीं कहते | 


इन्द्रिय 


२१ इस्त्ियाँ--सूत्र में २२ इन्द्रियां उक्त हैं।--१. चक्षुरिन्द्रिय, २. भ्रोतरेन्रिय 
३, धायेन्द्रिय, ४, जिहेन्द्रिय, ४. कारयेन्रिय, ४. मन-इन्द्रिय, ७, पुरुषेन्द्रिय, ८, ख््री-इन्द्रिय 
६, जीवितेन्द्रिय, १०, सुखेन्द्रिय, ११, दु.खेन्द्रिय, १२, सौमनस्थेन्द्रिय, १३. दौमनस्थेन्द्रिय, 
१४, उपेत्ेन्द्रिय, १५, भद्धेन्द्रिय, १६, वीयेन्द्रिय, १७, स्मृतीन्द्रिय, १८, समाधीद्धिय, १६ 
प्रशेन्द्रिय, २०, भ्रनाजातमाज्ञास्यामीन्द्रिय, २१. आजेन्द्रिय, २२. ग्राज्ञातावीन्द्रिय । 

खक्षण और उपपत्ति--इस यूची में पडिन्द्रिय के श्रतिरिक्त अन्य भी संग्रद्दीत हैं। 
जिसकी परमैश्वर्य की प्रवृत्ति होती है, वद इन्द्रिय कहलाता है। अ्रतः सामान्यत॥ इन्द्रिय का 
अर्थ “अधिपतिः है। प्रस्येक इन्द्रिय के भधिपत्य का विषय दे । 


पंचदृश अच्यम्य ३२६ 


पाँच विशानेन्द्रिय--वत्तु रिद्धियादि पाँच इन्द्रियों में से प्रत्येक का आधिपत्य-१, आत्म- 
भाव-शोभा, २. अ्रात्ममाव-परिरक्षण, ३, विज्ञान और तद्विज्ञान-संप्रयुक्त-चैतसिकों का उत्पाद 
और ४. अ्साधारण-कारणत्व, इन विषयों में है । 

पुरुषेन्द्रिय, ख्रोन्द्रिय, जीपितेन्द्रिय, ओर मन-इन्द्रिथ--इनमें से प्रत्येक का आधिपत्य 
सल-भद और सत्व-विकल्प-भद में हैं | इन दो इन्द्रियों के कारणसल्लों में स्त्री-पुरुप-सेद, और 
स््री-पुरुषों में संस्थान, स्वर और आचार का श्रन्यथाल होता है। जीवितेन्द्रिय का श्राधिपत्य 
निकाय-सभाग की उत्पत्ति श्रीर उसके संधारण में है। मन-इन्द्रिय का आधिपत्य पुनर्भव-संबन्ध 
में है | इसका आ्रधिपत्य वशीमावानुवतन में मी है। यथा गाथा में उक्त है--चित्त से लोक 
उपनीत होता है। चित्त से परिक्लिप्ट होता है | सत्र धर्म इस एक धर्म-नित्त के वशानुवर्ती हैं । 

वेदनेन्द्रिय--वेदनेद्धिय पाँच हैं :--मुख्ख, दुःख, सौमनस्य, दौर्मनम्य, उपैज्षा | इनका 
संक्रेश में आधिपत्व है, क्योंकि रागादि अनुशय वेदनाओं में व्यासक्त होते हैं। श्रद्धादि 
पंचेन्द्रिय और अ्रन्तिम तीन इच्िय--अश्रनाज्ञात*, श्राज्ञ*, आ्राज्ञातावी*--व्यवधान में श्रधि- 
पति हैं, क्योंकि इनके कारण विशुद्धि का लाभ होता है। श्रद्धा, बीगे, स्प्रति, समाधि और 
प्रज्ञा के घल ० क्ष.श का दिष्कंभन और शायमार्ग का आवाहन होता है। अन्तिम तीन इर्द्रिय 
अनाखत हैं | निवोणादि के उत्तरोत्तर प्रतिलंभ में इनका आधिपत्य है | 

कमन्ट्रिय का खण्डन-«्यश्न है कि केवल २२ इन्द्रियाँ क्‍यों परिगणित हैं| श्रविद्या 
और प्रतीत्य-समुत्याद के अन्य अंग इच्द्रिय क्यों नहीं हैं ! हेत का श्राधिपत्य काय पर होता है | 
अविद्यादि का संस्कारादि पर आधिपत्य है। इसी प्रकार वाकू , पाणि, पाद, पायु, उपस्थ का 
भी; जिन्हें सांख्य ओर वेदान्तवादी कर्मन्िद्रिय कदते हैं, इन्द्रियत्व होगा; क्योंकि वचन, आदान, 
विहरणादि पर इनका श्राधिपत्व है | वेभायिक उत्तर देता है कि जिस श्रथ से भगवान ने २२ 
इन्द्रियां कहीं हैं, उस अथ से इस सूची में अ्रविद्यादि का श्रयोग है | इन्द्रियों की संख्या नियत 
करने में भगवान ने निम्न बातों का विचार किया है ३«- 

१, नित्त का आश्रय, भ्रथीतू--छः विज्ञानेन्द्रिय । ये छः श्राध्यात्मिक श्रायतन हैं, जो 
मौल सत्वद्वव्य हैं । 

२, चित्त के श्राश्रय का विकल्प--यह षड्विध अ्राश्रय पुरुषेन्द्रिय, स्लीन्द्रिय के कारण 
विशिष्ट होता है । 

३. स्थिति--पत्रि जीवितेन्द्रियश यह एक काल के लिए अ्रवस्थान करता है। 

४, उपभोग--वेदनाश्रों से यह संक्ति९ होता है । 

४. भद्धादिपंचक से इसका व्यवदान-संभरण होता है | 

सत्व और द्रव्य-ःसल के विकल्पादि के 4५ में बिन धर्मों का श्रधिपतिभाव होता है, 
वे इन्द्रिय माने जाते हैं । वाक श्रादि अन्य धर्मों में इस लक्षण का अ्रभाव होता है, अतः 
बाके , पाणि, पाद, पायु, उपस्य का इन्द्रियल नहीं है॥ वचन पर वाकू का आधिपत्य नहीं है, 
क्योंकि वचन शिक्षाविशेष की अपेक्षा करता है। पाणि-पाद का आदान ओर विहरण में 

४२ 
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आाधिपत्य नहीं है, क्योंकि जिसे श्रादान और विहरण कहते हैं, वह पाणि-पाद से अ्रन्य नहीं 
है | इसके श्रतिरिक्त उरग प्रश्गति का आदान-विहरुण बिना पाणि-पाद के होता है। पुरीषो- 
त्सग॑ में पायु का आधिपत्य नहीं है, क्योंकि गुरुद्वव्य का सर्वत्र श्राकाश-हिंद्र में पतन होता 
है। पुनः वायु-धातु इस श्रशुन्ि द्रव्य का प्रेरण करता है, और उसका उत्सगग करता है। उपस्थ 
का भी आनन्द में आधिपत्य नहीं है, क्योंकि आनन्द ख््री-पुरुषेन्द्रिय कृत है। पुनः यदि श्राप 
पाणि-पादादि को इच्द्रिय मानते हैं, तो आ्रापको कंठ, दन्त, अ्धिकर्म, अरंगुलिपव का भी 
अभ्यवहरण, चव॑ैण, उन्मेष्र-निमेष, संकोच-विकास क्रिया के प्रति इखियल मानना पड़ेगा । 

न्याय-वैशेषिक भी पाँच कर्मेद्धियों के लिए. 'इन्द्रियः पद का प्रयोग नहीं करते । 
सांख्य, वेदान्त, और मनुस्मृति [ २।८६-६२ ] में अवश्य इनको इन्द्रिय माना है, ओर कहा 
है कि यह प्राचीन मत है। वाचस्पतिमिश्र कहते ह--“शाम्त्र में इन्द्रिय शब्द का यह गौण 
प्रयोग है। गौतम इन्द्रिय के पंचत्व-सिद्धान्त का समर्थन करते हैं। गौतम के अनुसार जो प्रयक्ष 
का साधन है, वही इन्द्रिय है। वाक्‌-पाणि प्रभृति प्रत्यक्ष के साधन नहीं हैं। इनमें इन्द्रिय 
का लक्षण नहीं है | यदि यह कददकर कि यह असाधारण कार्यविशेर का साधन है, इसलिए 
हम इनका इन्द्रियल स्थापित करें, तो कर्ठ, हृदय, आमाशय प्रभृति को भी कर्मन्द्रिय कहना 
होगा, किन्तु ऐसा कोई नहीं कहता» [ तालयंटीका ]। 

पाँच अ्रद्धादि इम्द्रिय--भ्रद्धांदि पंचक का उल्लेख केबल योगसूत्र [ समाधिपाद, 
सू० २० ] में है, किन्तु इनको वहाँ इन्द्रिय नहीं कहा है। जीवितेद्धिय का निर्देश चित्त- 
विप्रयुक्तों के साथ होगा। श्रद्धादि पंचक चैत्त हैं, श्रतः चैत्तों में उनका निर्देश ड्ोगा | 
वेदनेन्द्रिय और अ्नास्तवेन्द्रिय का निर्देश हम यूहाँ करते हैं । 

कायिकी उपघातिका वेदना, जो चक्तुविज्ञानादि से संप्रयुक्त है, दुःखेन्द्रि है| अनु- 
ग्राहिका कायिकी वेदना सुखेन्द्रिय है ; तृतीय ध्यान में चैतसी श्रनुग्रादिका वेदना भी सुखेन्द्रिय 
है। चैतसी वेदना मनोविज्ञान-संप्रयुक्त वेदना है। तृतीय ध्यान से ऊर्ध्व चेतसी अभुग्राहिका 
देदना का अ्रभाव है। चेंतसी उपप्रातिका वेदना दौम॑नस्थ है। 

कायिकी और चैतसी की मध्या वेदना उपेक्षा है, किन्ठ यह एक दी इद्द्रिय है; क्योंकि 
यहाँ कोई विकल्पन नहीं है। प्रायेश उपपरातिका और अनुग्राहिका चेतसिंगी वेदना प्रिय- 
श्रप्रियादि विकल्‍प से उत्पन्न होती है। इसके विपरीत कायिकी वेदना की उल्षत्ति, चित्त की 
अवस्था से खतंत्र विषयवश होती है। श्रद्व॑त्‌ राग-द्वेप से विनिर्मुक्त है, उन्होंने प्रिय-श्रप्रिय 
विकल्प का प्रद्मण किया है; तथापि उनमें कायिक सुल-सुभ्त्र का उत्पाद होता है, किन्तु 
उपैज्ञा वेदना कायिकी हो या चैतसिकी, कायिनी वेइना के तुल्य स्व॒स्सेत उत्पन्न द्दोती है | 
अत कायिकी चैंतसिंकी इन दो उपेक्षा-वेदनाओं के लिए, एक ही इन्द्रिय मानते हैँ । 

ठीन अनाखवेन्द्रिय--अ्रव हम तीन अनासत्र इस्धियों का विचार करते हैं। मन, सुख, 
तौमनस्य, उपेश्षा, श्रद्धादि-पंचक ये नव द्रव्य दर्शनमागंस्थ आर्य में अनाज्ञातमाशास्थामीद्धिव; 
भावनामार्गस्थ आर्य में आ्रशेख्रिय और अश्रशैज्(-अ्र्वत्‌ )मार्गश्थ आर्य में आश।तावीदिय 
व्यवस्थापित होते हूँ | 


पंचथदुश अध्याय ३३१ 


दर्शनमार्गस्थ आय अनाजश्ञात अर्थात्‌ सत्य-चतुष्टय के जानने में प्रवृत्त होता है 
( अ्रनाशातमाशातु प्रबृत्त: )। मैं जानू गा? ऐसा वह विचार करता है, श्रतः उसकी इन्द्रिय 
“अनाशात कहलाती है | 


भावनामार्गस्थ श्राय॑ के लिए कोई अपूर्य नहीं है, जिसे उसे जानना हो। वह आश् 
है। किन्तु शोप अनुशयों के प्रहाण के लिए वह अशात सत्यों को पौनःपुन्येन जानता है । 
उसकी इन्द्रिय आशेद्धिय कहलाती है। श्रशैक्षमार्गस्थ योगी को यह अवगम होता है कि 
वह जानता है। इसको इसका अवगम (>आ्राव ) होता है कि सत्य आज्ञात है | जिसको 
आाशाताब है; वह आज्वातावी है । 


इच्विय-स्वभाष--दमने इन्द्रियों के विशेप लक्षणों का निर्देश किया है। भ्रव हम उनके 
मिन्न स्वभाव को बताते हैं। श्रन्तिम तीन ईन्द्रिय एकान्त अमल हैं। सात रूपी इन्द्रिय 
( चक्तुरादि पाँच इच्द्रिय और ख्री-पुरषेन्द्रिय ), जीवितेद्धिय, हुःखेद्धिय और दोम॑न- 
स्वेन्द्रिय एकान्त साक्षव है। मन, सुखेन्द्रिय, सौमनस्येन्द्रिय, उपेक्षेन्द्रय तथा श्रद्धादि पंचक 
साखव अगा६- दोनों हो सकते हैं। कुछ श्राचार्य श्रद्धांदि पंचक को एकान्त अनालत् 
मानते हैं। 

विपाक-अविपाक--३ रिद्रियों में कितने विपाक दें / कितने विपाक नहीं हैं ! जीवितेन्द्रिय 
सदा विपाक है । श्रद्धादि पंचक, तीन अना्षव्र इब्धिय और दौम॑नस्प अविपाक है। शेप बारह 
कभी विपाक दे, और कभी अ्रविपाक हैं | यह सात रूपी इन्द्रिय, मन-इन्द्रिय ओर दोम॑नर्य से 
अन्यत्र चार वेदनेन्द्रिय हैं । सात रूपी इन्द्रिय विपाक नहीं है, क्योंकि वे औपचारिक हेँ। 
अन्य अ्रविपाक हैं । मन-इन्द्रिय ओर चार वेदनेन्द्रिय अविपाक है, यदि वे कुशलक्षिश् होते 
हैं, क्योंकि विपाक श्रव्याकृत है, यदि वे वथायोग्य ऐगापथिकादि होते हैं; शेष विपाक हैं | 

कुशल-अकुशल--२२ इन्द्रियों में कितने कुशल, कितने अकुशज, कितने अ्रव्याइत हैँ ! 

थ्राठ कुशल हैं । ये अ्रद्धादि-पंचक ओर तीन अनासव हैं। दोम॑नस्थ” कुशल-अकुशल 
है। जत्र कुशल न करके संताप होता है, जत्र श्रकुशल करके संताप होता है; तब यह 
कुशल है । मन-इच्द्रिय और चार वेदना कुशल, अकुशल, अव्याइत हैं। चह्ुरादि पाँच 
इन्द्रिय, जीवितेन्द्रिय, पुरुषेन्द्रिय-सरी र्द्रिय श्रथ्याक्ृत हैं | 

इन्द्रियों का घातु विभाग--२२ इख्धियों में से कौन-कोन किस धातु के हैं | 

काम-धातु में अमल इन्द्रियों का अभाव हैँ | रूप-घातु में इनके अतिरिक्त स््री-पुरुषेन्द्रिय 
और दो दुःखावेदना ( दुःख-दोर्मनस्य ) का भी यभाव हैँ। झारूय-पातु में इनके अतिरिक्त 
रूपी-इन्द्रिय और दो सुलावेदना ( सुल-सौमनस्य ) का मी श्रभाव हैं। तीन अनाखव इन्दरिय 
को वर्जित कर शेप सब इच्द्रिय कामाप्त हैं। यद्द तीन श्रधाठ-पतित है । 

हेय-अद्देय विभाग--२२ इर्द्ियों में कितने दर्शन-देय हैं ! कितने भाव़ना-हेय हें [ 
कितने श्रद्देय हैँ ! 


३६२ वौद-पमेनदशंन 


मन-इद्धिय, सुख, सौमनस्य, ओर उपेक्षा त्रिविध ह। दौर्मनस्य दर्शन-देय श्रोर भावना- 
हेय है। पाँच विश्वानेन्द्रिय, स््री-पुरुषेन्द्रिय, जीवितेन्रिय श्रोर दुःखेन्द्रिय केवल भावना-हेय है । 


श्रद्धांदि पंचक श्रनासखव हो सकते हैं। श्रत: अद्देय हो सकते हैं। श्रन्य तीन अ्रददेय 
हैं, क्योंकि आदीवन से विभुक्त धम प्रहातव्य नहीं है । 


श्रामययोपयोगी इस्द्रियां--अ्रामएय-फल के लाभ में कितनी इन्द्रियां आवश्यक हैं | 

दो अन्त फलों की प्राप्ति नो इच्धियों से होती है। मध्य के दो फलों की प्राप्ति सात 
श्राठ या नो से होती है। अन्त फल स्लोतार्पात्त और अ्रहृत्फल हैं, क्‍योंकि यह दो 
फल प्रथम श्रोर श्रन्तिम हैँ । मध्य मं सकृदागामी और अ्रनागार्भी फल होते हैं, क्योंकि यह दो 
फल प्रथम और अ्रन्तिम के मध्य मे होते हैं। मन-इन्द्रिय, श्रद्धांदपंचक, प्रथम दो अ्रनास्रव 
इन्द्रिय--अनशात , आज्ञा", से प्रथम फल को प्राप्ति होती है। अ्रनाशात” आनन्तर्य-मार्गं 
है। श्राश विमुक्ति-मार्ग हे। इन दो से भी स्लोतापत्ति फल की प्राप्ति होती हैं, क्योंकि 


प्रथम क्लेश-विसंयोग की प्राप्ति का आवाहक है, और द्वितीय इस प्राप्ति का संनिश्रय, 
आधार है । 


अ्रहत्फल का लाभ मन-इन्द्रिय, सौमनस्य या सुख या उपेक्ता, श्रढादि आशेन्द्रिय और 
आ्राशातावीन्रिय से होता है | सकृदागामि-फल की प्राप्ति या तो आनुपूर्वक सात इन्द्रियों से-- 
( मन, उपेक्षा, श्रद्धादि पाँच ) करता है, या तो भूयों वीतराग आ्राठ इन्द्रियों से ( पूर्वोक्त सात 
श्राश ) प्राप्त करता है। आनुपूवक अ्नागामी-फल की प्राप्ति सात या श्राठ इन्द्रियों से करता 
है, और वीतराग नी इन्द्रियों से करता है । 


इन्द्रियों का सह समरस्वागम--किस किस इब्द्रिय से समन्वागत पुद्ूगल कितने अन्य 
इन्द्रियों से समन्वागत होता है ! 


जो मन-इन्द्रिय या जीवितेन्द्रिय या उपेक्षेन्द्रिय से युक्त होता है, बह श्रवश्य अन्य दो 
से युक्त होता है | जब्र इनमें से एक का श्रभाव होता है, तो अन्य दो का मी अ्रभाव होता 
है | इनका, एक दुसर के बिना, समन्वागम नहीं होता। अ्रन्य इन्द्रियों का समन्‍्धागम नियत 
नहीं हे । जो इन तीन इन्द्रियों से अन्वित होता हे, यह अन्य से युक्त या अयुक्त हो 
सकता है । 

जो सुखेन्द्रिय या कायेन्धिय से समन्वागत है, वह जीवित”, मन", उपेक्षा" से भी 
समन्वागत होता हैँ । जो चन्चुरादि इन्द्रियों मं स किसी एक से समन्वागत होता है, वह अवश्य 
मेव जीवित , मन, उपेन्षा, कार्य से समन्‍्वागत द्योता है । 


जो सौमनस्येन्द्रिय से समन्वागत होता है, वह जीवितेन्द्रिय, मन, या सुख से भी 
समन्वागत होता है । जो द:खेन्द्रिय से समनन्‍्वागत है, वह श्रवश्य सात इन्द्रियों से समन्‍्वागत होता 
है जीवित", मन, कार्य और वेदनेन्द्रिय | जो स््रीन्द्रियादि, श्रर्थात्‌ त्री, पुरुष, दौर्मनस्य 
श्रद्धांदि में से किसी एक से समन्वागत द्वोता है, बहू अवश्य आठ इन्द्रियों से समन्‍्वागत 
होता दे | 


पैयदश आध्याव ३३३ 


जो श्रद्धादिप॑चक में से किसी एक से समन्वागत होता है, वह त्रेघातुक सत्व है। 
इसका अ्रविनाभाव है, अ्रतः भ्रद्धादि फंचेन्द्रिय से समन्‍्वागत होता है, वह जीवित, मन 
उपेक्षा से भी समन्वागत होता है। जो अआ्राशेन्द्रिय या श्राज्ञातावीन्िय से समन्वागत होता है 
वह ग्यारह हर्द्रियों से अर्थात्‌ जीवितेद्धिय, मन-इद्धिय, सुख, सोमनस्य, उपेक्षा, श्रद्धादि 
पंचेन्द्रिय श्रोर ग्यारहवीं आशेन्द्रिय या श्राश्ाताबीन्द्रिय से श्रन्वित होता है | जो श्राज्ञातावीन्द्रिय 
से समन्वागत होता है, वह अवश्य तेरह इन्द्रियों से युक होता है । 


वस्तुतः काम-धातु में ही दर्शन-मार्ग का आसेवन होता है। श्रतः इस इन्द्रिय से सम- 
न्वागत सत्व कामावचर सत्व है । वह अवश्य जीवित*, मन”, कार्य, चार वेदनेन्द्रिय, भ्रद्धादि 
पैचेन्द्रिय और श्राज्ञास्यामीन्द्रिय से युक्त होता है। यह आवश्यक नहीं है कि वह दोम॑नस्य 
चक्षुरादि से समन्‍्वागत हो । वह बीतराग हो सकता है । उस श्रवस्था में दौ्मनस्य का उसमें 
अभाव द्दोता है। वह अन्धादि हो सकता है| 


चित 


चिस, मन और विज्ञान-शास््र में चित्त ओर चेत्त के मिन्‍न नाम हैं | चित्त (माइंड) 
मन ( रीजन ), विज्ञान ( कान्शसनेस ) ये नाम एक श्रथ के वाचक हैं न्याय-वैशेषिक में केवल 
मन? शब्द का प्रयोग है | जो संचय करता है, यह चित्त है ( चिनोति )। इसका अर्थ यह 
है कि यह कुशल-अकुशल का संचय करता है। यही मन हैँ, क्‍योंक यह मनन करता है 
( मनुते )। यही विज्ञान है, क्योंकि यह अपने श्रालंबन को जानता है। कुछ का कहना है कि 
(चित्त)? नाम इसलिए है, क्योंकि यह शुभ-अ्रशुभ धातुओं से जित्रित है। यह 'मन? है, क्योंकि 
यह श्रपर-चित्त का झराश्रयमत है। यह विज्ञान हूँ, क्योंकि यह इच्धिय और आलंबम पर 
आश्रित है | श्रतः इन तीन नामों के निवचन में भेद है, किन्तु ये एक ही अर्थ को प्रज्ञप्त 
करते हैं | 
इन तीन आख्याश्ों म॑ विज्ञान सब से प्राचीन है। सूत्रान्तों मं जहाँ प्रतिसन्धि का 
वर्णन श्राता है, वहाँ “विज्ञान? शब्द ही प्रयुक्त द्ोता है । पश्चात्‌ यह आख्या प्रायः एकान्ततः 
विद्वानन के विविध आगारों के लिए दी प्रयुक्त होने लगी। विज्ञान प्रतिविषष की उपलब्धि 
है | यह मन-आयतन है | धातु की देशना में ये सात धातु हं--अर्थात्‌ छः विज्ञान ओर मन | 
विशान-स्कन्ध छु॥ विज्ञान-काय हैं। यह पांच प्रताद-रूप ओर मन को प्रत्यय बना उत्तनन द्वोते 
हैं। विशान की उत्तत्ति प्रत्यक्षत विषय श्रोर प्रसाद-रूप के संघट्टन से होती है । 
स्थविरवाद--स्थविरवादी पड्विज्ञान के श्रतिरिक्त भी एक दूसरा विभाग ८६ विज्ञान का 
करते हैं। यह संग्रह श्रन्य निकायों में नहीं पाया जा.!! | स्थविरवादियों के नित्त-संग्रद्द विभाग में 
चित्त की जितनी भूमियाँ ( श्रवस्थाएँ ) संभव हैं, वे सब संग्रद्दीत हैं। जातिभेद से यह तीन 
प्रकार के है $--कुशल, श्रकुशल और अव्याकृत । श्रवचरभेद से यद्द चार प्रकार के हैं $-- 


कामावचर, रूपावचर, श्ररूपावचर, लोकोत्तर। साधारणतः चित्त ( विशान ) के छुः विभाग 
झाभय के झनुसार किये जाते हैं 


३६७ बोख-घम-बृशेन 


चैत्त या चैतलिक-घर्म 
चेत्त पड़विज्ञान के तुल्य चित्त के विभाग नहीं हैं। ये प्रथक-प्रथक धरम हैं, यद्यपि 
चित्त और चेत्त एक दूसरे के बिना उत्पन्न नहीं होते । सर्वोस्तिवाद के अ्रनुसार चेत्त महाभूमि 
कादि भेद से पंचविध हैं ४-««»- 


१. थो चित्त सव-चित्त-सदगत है. वह महाभूमिक हे । 

२. जो सव-कुशल-चित्त-सहगत है, वह कुशल्-मद्दाभूमिक है | 

३. जो सव-क्लिष्ट-चित्त-सहगत है, वह कल श-महाभूमिक हे | 

४. जो सर्व-अकुशल-नित्त-सहगत है, वह अकुशक-मदाभूमिक हे | 

४.. जिनकी भूमि परीत्त-क्लश है, वे परीत्त-क्ल श-भूमिक हैं । 

भूमि? का अ्रर्थ उत्पत्ति-विषय है | किसी धर्म का उत्पत्ति-स्थान उस धर्म की भूमि है । 


दृश महाभूमिक 


महाभूमिक दश हैं ;--वेदना, चेतना, संज्ञा, छुन्द, स्पर्श, मति, स्मृति, मनस्कार, 
शब्रधिमोक्ष श्रोर तमाधि । ये राव चित्त में सह बत॑मान होते हैं। बेभाषिक सिद्धान्तों के 
अनुसार ये दश धर्म सवं-चित्त-क्षण में होते हैं। 'मद्रार्मामः नाम इसलिए है कि यह महान 
धर्मों की भूमि है, उत्मत्ति-विपय है | 

स्थविरवाद्‌-विज्ञानवाद--स्थविरत्राद के अनुसार सर्व-साधारण चित्त सात हैँ ;-- स्पश, 
बेदना, संशा, चेतना, एकाग्रता, जीवितेन्द्रिय ओर मनसिकार | 

जीवितेन्द्रिय को वर्जित कर शेत्र छु। दश-मद्दामूमिक में संगर्दीत हैं। जींवितेद्धिय के 
सर्वास्तिवादी-विज्ञानवादी चित्त-विप्रयुक्त धम मानते हैं | यह जीवितेन्द्रिय रूप-जीवित से भिर 
है, किन्त इसके लक्षण उसके समान हैं | रूप-जीवित रूप-धर्मों का जीवित है | वद सहजात रूप 
धर्मों का श्रदुपालन करता है | यह जीवित सहजात अरूप-ध्र्मों का अनुपालन करता है। इतन 
ही दोनों में भंद है। इनके अतिरिक्त निम्न छुः प्रकीर्णक हैं । वितर्क, विचार, श्रषिमोक्त, 
वीये, प्रीति, छुन्द, [अभिषम्मत्थसंगहों, २३ ]। ये तेरह चैतसिक घमे श्रन्यसमान कहलाते हैं, 
क्योंकि यह कुशल-श्रकुशल-श्रव्याकृत चित्तों से समानभाव से संप्रयुक्त दवोते हैं | छु- प्रकीर्णक 
में से अधिमोक्ञ श्रोर छुन्द दश-मद्ाभूमिक में परिगणित हैं | सर्वास्तिवादियों और विज्ञान- 
वादियों के अनुसार वितक, विचार, अरव्याकृत अंतसिक हैं । 

“प्रीति! सोमनस्थ का प्रकार है, ओर इसलिए. बेदना का एक झआाकार है | 'मतिः प्र३ 
है । स्थविरवादी प्रज्ञा को शोभन-चंतासक में परिगशित करते हैं। “वी के स्थान में स्वोर्ति 
वादी की गणना में स्मृति? है। सर्वाश्तिया्दशी आर्य को कुशल-मद्ाभूमिक मानते हैं | स्थबिरवाः 
'स्मृति? को शोभन-चेतसिंक मानते हैं। विशुद्धिमग्गों के: व्रिमाग भिन्न हैं। इसमें सर्वताधारय 
प्रकीणंक, अन्यसमान ओर शोभन चंतसिकां के विभाग का अन्य क्रम है। इस क्रम में सः 
साधारण और कुशल चेतसिकों म॑ विशेष नहीं किया गया है| बीस नियत स्वरूप से आगत 
पाँच अनियत हैं, और चार येवापनक हैं | 
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विशानवादी दश महाभूमिकों को दो भागों में विभक्त करते हैँ। मनश्कार, स्पशें, वेदना, 
संशा, चेतना स्वंग हैं, क्योंकि जब चित्त उत्तन्न होता है, तब मनस्कारादि पाँच धर्मों का होना 
आवश्यक है। श्रतः यह सवंग है। शेप पाँच विनियत हैं | इनका साधारण त्रिषय है | इनका 
आलंबन, विषयवस्तु नियत है। 

१. वेदना-त्रिविध अनुभव हैः--सुखा*, दुःखा", श्रदु.खासुख्रा” | 

२. चेतना--पढ है, जो चित्त का अ्रभिसंस्कार करती है | 

३. संज्ञा--विषय के निमित्त ( पुरुष, स्त्री आदि ) का ग्रहण करती है । 

४. छुन्द--कार्य की इच्छा है ( कठुकाम्यता )। अ्रमिप्रेत वस्तु के प्रति अमिलाप, 
कार्यारंभ का सन्निश्रय इसका कर्म हे | 

७५. स्पशे--३ र्द्रिय-विपय-दिज्ञान के सन्निपात से संजात स्पृष्टि है। अन्य शब्दों में यह 
वह धर्म है, जिसके योग से मानों इन्द्रिय, वियय और विज्ञान अन्योन्य का स्पश करते हैं। 

६. मति ( प्रशा )--धर्मों का प्रविचय है । 

७, स्मृति--अ्राल॑वन का असंप्रमोप है | यह वह धर्म है, जिसके योग से मन आलंबन 
को विस्मृत नहँ। करता | 

८, मनस्कार-चित्त का श्रामोग है। यद्ू आलंबन में चित्त का आवजन, श्रव- 
धारण है। 

६, अधिमोक्ष--श्रालंब्न में गुणों का अवधारण है | 

विज्ञानवादी-यथानिश्रय धारणा | 
स्थविरवादी--थ्रालंबन में निश्चल भाव से स्थिति | 

१०, समाधि-_नित्त को एकाग्रता है| 

विज्ञानवादियों के अनुसार श्रन्‍्तिम पाँच सर्बंग नहीं हैं । छुन्द संग नहीं है, क्योंकि 
यदि द्वेतु या आलंबन की दुर्बलता से जिज्ञासा का श्रभाव हो, तो छुन्द के बिना ही संज्ञा सहज 
रूप से होती है । 

किन्तु संघमद्र उत्तर में कहते हैं कि चित्त-चेत्त अभिलाप के बल से आलंबन का प्रहण 
करते हैं; क्‍योंकि सूत्र कहता है कि सब धर्मों का मूल छुन्द है। विज्ञानवादी कहता है कि यह 
मत अ्रसमीचीन है, क्योंकि मनस्कार के अल से चित्त आलंबन का ग्रहण करता है। श्रागम 
कदत्म है कि मनस्कार के संमुख होने से विज्ञान उसन्न होता है | कहीं यह नहीं कहा है कि 
केवल छुन्द में यह सामथ्य होता है | सूत्र यह भी कहता है कि सब धम्म तृष्णा से उत्पन्न 
होते हैं। क्‍या सर्वौत्तिवादी यह मानते हैं कि चित्त-चेत्त की उत्पत्ति तृष्णा के बल से होती है | 

विज्ञानवादी कहते हैं कि यदि किसी निश्रि? वस्तु के विषय में चित्त व्यवसित नहीं है, 
तो अधिमोक्ष नहीं है | इसलिए श्रधिमोक्ष संग नहीं है । संघभद्र उत्तर देते हैं कि जब चित्त- 
चैत्त अपने अालंबन को अहण करते हैं, तो श्रविध्भाव के कारण सब अधिमोक्ष से सहगत 
होते हैं। विशानवादी उत्तर देता दै कि यदि आप अ्रधिमोक्ष उसे कहते हैं, जो चित्तन्‍चेत्तों के 
लिए विश्न उपस्थित नहीं करता, तो ६प कहेंगे कि चित्त-चैत्तों को छोड़कर सब धर्म विप्नकारी 
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नहीं हैं| यदि प्रश्न उनका है, जिनके लिए विन्न उपस्थित नहीं किया जाता, तो चित्त-चैत्त 
स्वय॑ दी श्रधिमोक्ष होंगे । 

विशानवादी कहते हैं कि जो वस्तु अनुभूत नहीं है, उसकी स्मृति नहीं हो सकती। 
अनुभूत वस्तु की भी रूदृति नहीं होती, यदि अमिलपन न हो । इसलिए स्मृति सबंग नहीं है। 

किन्तु सर्वास्तिवादियों के अ्रनुसार चित्त का प्रत्येक उत्पाद स्मृति-सहृगत है । यह स्मृति 
श्रनागत-काल में स्मरण में देत है। 

समाधि भी सर्वंग नहीं है, क्योंकि विक्षेप की श्रवस्था होती है। संधभद्र कद्दते हैं कि 
विज्षेप की श्रवस्था में भी समाधि उत्पन्न होती है। किन्तु तब यह सूद्म और प्रच्छुन्न होती 
है | विज्ञानवादी का उत्तर है कि यदि समाधि से श्राशय उससे है, जो चित्त-चेत्तों को एक 
साथ केवल एक आलंबन की ओर प्रदृत करता है, तो यह अ्रयथार्थ है, क्‍योंकि यह स्पश की 
क्रिया दै। यदि वह यह सोचते हों कि समाधिवश चित्त आलंबन को ग्रहण करता है, ओर 
इसलिए वह सवंग है, तो दमारा उत्तर निषेधात्मक होगा, क्योंकि मनस्कारवश चित्त आलंबन 
ग्रहण करता है। प्रश्ञा भी सवंग नहीं है, क्योंकि जब उपपरीक्ष्य विषय का श्रभाव होता है, 
जब चित्त मढ़ ओ्रोर मन्द्‌ होता है, तब प्रविचय नहीं होता | रंप्रभद्र का मत है कि उस समय 
भी प्रज्ञा होती है, किन्तु यह सूक्रम और प्रच्छुन्न होती है | 

विज्ञानवादी कहते ह कि स्त्रग दश ह--सूत्र-संमत सिद्धान्त नहीं है। केवल स्पर्शादि 
पाँच सर्वत्रग हैं | दश मद्ाभूमिक-चैत्त भिन्‍न भिन्‍न लक्षण के हैँ | चित्त-चैत्त का विशेष निश्चय 
ही सूच्म है। चित्त-चैत्तों का यह विशेष उनके प्रबन्धों में भी दुलंच्य है । फिर क्षणों का क्या 
कहना बिनमें उन सबका श्रस्तित्व होता है। 
दुश कुशल्न-महाभूमिक 

जो चैत्त कुशल-महाभूमि से उत्पन्न होते हं, वे कुशल-महाभूमिक कहलाते हें। ये 
वे धर्म हैँ, जो सर्व कुशल-चित्त में पाए जाते हैं | ये इस प्रकार हैँ :--अद्धा, श्रप्रमाद, प्रश्नन्धि, 
उपेक्षा, ही, अपत्रपा, मूलद्वय, अविद्धिंता और वीर । 

१, अद्धा--चित्त-प्रसाद है। एक मत के अनुसार यह कर्मफल, त्रिस्न ओर चतु:- 
सत्य में अभिसंप्रत्यय है । 

२. झप्रमाद-कुशल-धर्मों का प्रतिलंभ और निषेवण भावना दे | वस्तुतः यह मावना- 
छेतु है। एक दूसरे निकाय के श्रनुसार अप्रमाद चित्त की आरक्षा है। 

४. प्रअव्धि--वह धम है, जिसके योग से चित्त की कमंण्यता, चित्त का लाघव होता 
है। वसुबन्धु और सौन्रान्तिकों के अनुसार प्रश्रन्धि काय और चित्त की कमंण्यता दै। यह 
दौष्टुल्य का प्रतिपक्ष है | 

४, उपेक्षा-चत्त-समता है । |यह वह धर्म है, जिसके योग से चित्त समभाग में 
श्रमाभोग में वतमान द्योता है। यह संस्कारोपेज्ञा है | ( तत्र मज्कत्तता )। 

७५-६३, ह्ी-अपन्रपा--रनका लक्षण सगौरवता और सप्रतीोशता, समयवशवतिता, और 
मयदशिता है । यद्द एक कल्प दे। दूसरे कल्प के अनुतार इनका लक्षण आरात्मापेह्या लब्जा, 


पैचवृश अष्याय ३३७ 


परापेक्षया लजा है | श्रात्मगौरव को देखकर जो लजा होती है, वह ही है। पर-गहाँ के मय 
से जो लजा होती है, वह श्रपत्राप्य है | 


७-८, अलोम और अद्वेष--विशानवाद के अनुसार भवत्रय और भवोपकरण के लिए. 
अनाप्षक्ति ( विरग ) अलोभ का स्वभाव है। दुःखतन्रय और दुःखोपकरण के लिए अ्नाघात 
अद्वेष का स्वमाव है | वसुबन्धु के अनुसार अलोम लोभ का प्रतिपक्ष है| यह उद्धेग (<्निवंद ) 
और अ्रनासक्ति है, श्रद्वेष मैत्री है| 

३. अविदिंसा--अविहेठना है । 

वसुबन्धु प॑च-स्कन्ध में कहते हैं कि श्रविहिसा “करुणा? है | 

१०, वीय--चित्त का श्रभ्युत्साह है। यह कुशल में नित्त का उत्ताह है, क्लिष्ट में 
नहीं | क्लिष्ट में उत्साह कौसीय है, क्योंकि विशानवादी कुशल-महामभूमिकों में श्रमोह को भी 
गिनाते है। उनके अ्रनुसार सत्य और वस्तु का अवबोध इसका स्वभा५ है। सर्वास्तिवादी कहते 


है कि श्रमोह प्रज्ञात्मक है, अतः यह महाभमिकों में 'मति? की श्राख्या से पूव ही निर्दिष्ट हो 
चुका है, यह हशल-महाममिक नहीं कहलाता | 


विज्ञानवादी कहते ह कि यद्यपि श्रमौद्द का स्वभाव प्रज्ञा हो, तथापि यह दिखलाने के 
लिए कि कुशल-पक्त में प्रशा का अधिक सामर्थ्य है, हम उसे पुनः कुशल धर्म कहते हैँ | इसी 
प्रकार दृष्टि जो प्रश्ञा-स्भाव है, ज्विष्ट धर्म कहलाती है। धमर्ंपाल के अनुसार श्रमोह प्रशा 
नहीं है। वे कहते है कि अ्रमोह का श्रपना ख्त॑ंत्र स्वभाव हैं, यदि अमोह का स्वभाव प्रशा 
होता, तो महाकरुणा “श्राशास्यामि! आदि प्रज्ेद्ियों में परिगणित होती, और अ्रद्देष-अ्रमोद 
के अन्तगंत न होती। 


शोमन चैतसिक--स्यविरवाद के अनुसार शोभन चैतसिक २५ हैं | इनके चार विभाग 
हैं १. प्रशेन्द्रिय, २. शोभन-साधारण, ३, अ्रप्रमाण, और ४. विरति | 

अप्रमाण के दो भेद हँ---करुणा और मुदिता। विरति तोन प्रकार की है--सम्यक- 
वाकू , सम्यक्ूकर्मान्त, सम्यकू-अआजीव | ये पाँच अ्नियत हैं। ये कदाचित्‌ उत्पन्न होते हैं। 
उत्पन्न होने पर मी ये एक साथ नहीं उत्पन्न होते हैं । 

शोभन-साधारण १६ हँ--श्रद्धा, स्मृति, ही, श्रपत्राप्य, अलोभ, अ्रद्वेष, तत्रमध्यस्थता 
( उपेक्षा ), काय-प्रश्रव्धि ( दरथ? का व्युपशम ), चित्त-प्रश्नन्धि, काय-लघुता ( अ्रगुरु-भाव ) 
चित्त-लघुता, काय-मदुता, चित्त-मदुता, काय-कमण्यता, चित्त-कर्ंण्यता, कायन्प्रागुण्यता 
(-- श्रग्लानि ), चित्त-प्रागुस्यता, काय-ऋजुकता ( ऋकुणट्लिता ), चित्त-ऋजुकता | 


काय-प्रभ्रन्धि आदि में 'काय” शब्द समूहवाची है। वेदनादि स्कन्ध-त्रय से 
अभिप्राय हे। काय-चित्त-प्रश्रत्धि काय-चित्त को श्रशान्त करनेवाले ओऔद्धत्यादि क्लेश के 
प्रतिपक्ष हैं। काय-चित्त-लघुता स्थान-मिद्धादि के प्रतिपक्ष हैं। ख्यान-मिद्धादि काय-चित्त का 
गुरुभाव उत्पन्न करते हैं | काय-नित्त-मृदुता दृष्टिमानादि क्लेशों के प्रतिपक्ष हैं, जो काय-चित्त 
डरे 
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को स्तब्ध करते हैं। काय-चित्त कर्म्यता अ्रवशेष नीवरणादि के प्रतिपक्ष हैं, जो काय-चित्त 
को अकर्मण्य बनाते हैं। काय-चित्त-प्रगुणता काय-चित्त की अ्रग्लानि है | यद श्राश्रद्धयादि की 
प्रतिपक्ष है । काय-चित्त-ऋजुकता, माया-शाख्यादि की प्रतिपक्ष है। 

इन दो तीन सूचियों की तुलना करने से पता चलता है कि स्थविख्वादियों की सूची में 
कृरणा-मुदिता भ्रविहिसा का स्थान लेते हैं | काय-चित्त की लघुता, मृदुता, कर्मस्यता, प्रगुणता, 
ऋजुकता सर्वोस्तिवाद और विज्ञानवाद की सूचियों में नहीं हैं । पुनः स्थविख्वाद की चूनी में 
श्रप्रमाद नहीं है। श्रभिधम्मत्थसंगहो की चूची में प्रशेन्द्रिय है । विशुद्धिमग्गो में श्रमोद है। 
दोनों एक हैं । 
छुः क्लेश-सहाभूमिक 

स्थविरवादियों के श्रनुतार चौदह अ्रकुशल चैतसिक हँ--मोह, श्राहीक्य, अ्रनपत्राष्य, 
श्रौदत्य ( चित्त का उद्धतमाव ), लोम, दृष्टि (या मिथ्या-दृश्टि , विसुद्धिमग्गो का पाठ ), मान 
(-- अहंकार-ममकार), द्वेप (प्रतिष ), ईर्ष्या ( श्रसृया ), मात्स4 ( अपनी सम्पत्ति का निगृूहन ), 
कौकृत्य ( इृताकृतानुशोचन ), रूयान (>-अनुत्साह ), मिद्ध ( ८ अ्रकर्मण्यता ) और 
विचिकित्सा | 

विसुद्धिमग्गो के अनुसार नियत तेरह हँ। येवापनक चार हँ। तेरद नियत-चैतसिकों 
में स्पर्श, चेतना, वितर्क, विचार, प्रीति, वीर्य, जीवित, समाधि भी हैँ। ये कुशल-चैतसिक 
में भी हैं। विशुद्धिमग्गो में वेदना और धंजश्ञा, पयक्‌ स्कन्ध गिनाये जाने के कारण, संस्कार- 
स्कम्ध में पुनः संगहीत नहीं है । हे 

अकुशल के चार येवापनक ये हैं--छन्द, अ्धिमोत्त, औद्धत्म, मनसिकार । इस सूची 
में कुशल येवापनक के तत्रमध्यस्थता के स्थान में ओऔद्धत्य है। तदनन्तर ख्यान-मिद्ध 
आदि भी हें | 

सर्वास्तिवाद के अनुसार मद्दाक्लेश-मूमिक चैत्त, जो सर्व क्लिष्ट-चित्त में पाए जाते हैँ, 
छः हं-. मोह, प्रमाद, कोसी, श्राद्ध य, स्थान और श्रौद्धय | ये एकान्तत क्लिष्ट-चित्त 
में होते है । 

मोह, श्रविद्या श्रशञान है। प्रमाद कुशल धर्मों का अप्रतिलम्भ ओर अनिषेवण है| 
कौसीदय वीर का विपक्ष है। आश्रद्ध/्य श्रद्धा का विपक्ष है। स्थान कर्मण्यता का विपक्त है | 
औद्धल्प चित्त का अ्रव्युपशम है | 

मूल अ्रभिधम मे हूँ कि ज़ेश-महाभूमिक दश हैं। किन्तु उसमें स्त्यान पठित महीं है । 
यह दश इस प्रकार है ३-श्राश्रद्धा, कौसीय, मुफितस्मृतिता, विक्षेप, अविद्या, श्रसंप्रजन्य, 
अयोनिसोमनसिकार, मिथ्याधिमोक्ष अर्थात्‌ क्लिध-श्रधिमोक्ष, औद्धत्य और प्रमाद । 

वस्तुतः क्लि स्मृति ही मुपितस्मृतिता है | ज्लिष्ट समाधि ही विज्षेप दै। क्लिष्ट प्रश ही 
असंप्रजन्य है | क्लिश्ट मनसिकार दी अ्रयोनिसोमनसिकार है | क्लिष्ट श्रधिमोक्त ही मिष्याधिमोक्ष 
है। ये पाँच महाभूमिकों की यूती में पूर्व निर्दिष्ट हो चुके हं। उनको पुनः क्लेश-मद्ामूमिकों 
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की सूची में परिगणित करने का स्थान नहीं है। यथा--कुशल-मूल श्रमोद्द यद्यपि कुशल- 
महाभूमिक है, तथापि प्रशा-स्वभाव होने से यह महाभूमिक व्यवस्थापित होता है। कुशल- 
महाभमिक के रूप में उसका श्रवधारण नहीं होता । 

यहाँ प्रश्न है कि क्‍या महाभूमिक क्लश-महाभूमिक भी हैं ! चार कोटि हैः-- 

१, वेदना, संशा, चेतना, स्पश ओर छुन्द केवल महाभूमिक हैं | 

२. श्राश्रदथ, कौसीण, अ्रविद्या, औद्धत्य श्रौर प्रमाद केवल क्लेश-महामभूमिक हैँ । 

३. स्मृति, समाधि, प्रशा, मनसिकार श्रोर अ्रधिमोक्ष महाभूमिक और क्लेश-मद्ाभूमिक 
दोनों है । 


४, इन आकारों को स्थापित कर अन्य धर्म ( कुशल-मद्ाभूमिकादि ) न महाभूमिक है 
न क्लेश-महामूमिक है । 

आभिधार्मिक कहते हूँ कि स्थान का उल्लेख होना चाहिये था, किन्तु यदद 
इसलिए, पटित नहीं है, क्योंकि यह समाधि के अनुगुण है। वस्तुतः उनका कहना है कि 
स्वान-चरित पुद्गल ओ्रौद्धत्य-चरित पुदूगल की अ्रपेक्षा समाधि का संमुखीभाव ज्षिप्रतर करता 
है। आचार वसुबन्धु का कहना है कि सर्यान ओर ओद्धत्य जो क्लिष्ट धम हैं, समाधि नामक 
शुक्ल धम के परिपन्थी हैं । 


दो भकुशक्ष-मदाभूमिक 

आहीक्य ओर अनपत्राप्य सदा एकान्तत; श्रकुशल चित्त में पाए जाते हैं । 
परीक्षक्क्षेश-भूमिक 

क्रोध, उपनाह, शाठ्य, ईष्यो, प्रदास, प्रत्ञ, मत्सर, माया, मद, विहिंसा आदि परीत्त 

| परीत्त (-ग्रल्पक ) क्लेश रागादि से असंप्रयुक्त श्रविद्यामात्र हैं। ये भावनादेय मनोभूमिक 

अविद्यामात्र से ही संप्रयुक्त होते हँ। श्रनुशय-कोशस्थान में इनका निर्देश उपक्लेशों में किया 
गया है। ये उपक्लेश भावनदेय हैं, दर्शनहेय नहीं हैँ । ये मनोभूमिक ह। पंच विज्ञान 
काय से इनका संप्रयोग नहीं होता | ये सब श्रविद्या से संप्रयुक्त होते है। इनकी प्रथक्‌ प्रथक 
उत्पत्ति हो सकती है | 


विज्ञानवाद से तुलना--विशानवाद के श्रनुसार चेत्तों के अ्रवस्था-प्रकार-विशेष मूल 
क़ैश और उपक्लेशों की सूची भिन्न है । 


मूल केश ये हैं :--राग, ढेप, मोह, मान, विचिकित्सा, कुददृष्टि । यह सूची सर्वौस्ति- 
वाद की यूची से सर्वथा भिन्न है | दोनों में केवल 'मोह! सामान्य है। शेष पाँच सर्वास्तिवादी 
(क्लेश” विशानवाद के उपक्लेश की सूची भें संगहीत ह | 


उपक्खेश ये हैं :--क्रोध, उपनाह प्रक्त, प्रदाश, ईर्ष्या, मासये, माया, शाज्य, मद, 


विहिंसा, श्रद्दी, भ्रत्रपा, स्यान, श्रौद्धल, श्राभ्रद्धण्म, कौसी, प्रमाद, मुपिता-स्मृति, विज्लेप, 
असंप्रजन्य | 


३७७ वौद-पसं+द्शन 


उपक्लेश क्लेशों के श्रवस्थाविशेष हैं, या क्लेश-निष्यन्द हैं | १-१०, १८, २०, १७ 
अवस्था-विशेष है, शेष क्लेश-निष्यन्द हें । क्लेश उपक्लेश के समीपवर्ती हैं| इन बीस को 
तीन प्रकार में विभक्त कर सकते है:--- 

१. परीत्तोपक्केश--क्रोधादि १-१०; २, मध्योपज्ञेश--आरहीक्य श्र श्रनपत्राप्य । ये 
सव॑ श्रकुशल चित्त में पाए. जाते हं। ३. महोपक्लेश--शेप आठ जो सर्व क्विष्ट चित्त में 
पाए, जाते हैं । सर्वास्तिवाद के दश परीत्त-क्लेशभूमिक भी यही हैं । 


दो श्रकुशल यहाँ मध्योपक्लेश हं। छ क्लेश-महाभूमिकों में से ज््यान, औद्धत्य, 
आशभ्रद्य, कोसी, प्रमाद, मद्रोपक्लेश हैं; और मोह मूल क्लेश हैं | विश्ञानवाद की महो- 
पक्केशों की यूची में मुषिता-स्मृति, विज्षेप श्रौर असंप्रबन्य विशेष है | ये तीन मूल श्रभिधर्म की 
क्लेश-मद्दाभूमिक सूची में पठित हैं । 

इन चूचियों की तुलना से प्रकट होता है. कि सर्वास्तिवादियों के विभाग में “मूल? क्लेश 

नहीं ६, ओर जिसे वह क्लेश कहते हैं, वे मोह को वर्जितकर विज्ञानबाद के महोपक्लेश हैं | 

३. कोध--व्यापाद-विहिंसा से श्रन्य सत्व-अ्सत्व का आधात है। यथा--कंटकादि में 
प्रकोप, शिक्षा-काम भिछु का चित्त-प्रकोप [ कोश ५, पृ० ६० )। 

२, उपनाइ--वेरानुबन्ध है | 

३. भ्रक्ष-“लाभ-उत्कार के खोने के भय से अपने इत्य को छिपाना, चोदक से पूछे 
जाने पर पापकर्म को आविष्कृत न करना | 

४, प्रदास--चण्ड-पारुष्य हे, जो मर्म का घात करता है | 

७, ईव्यां--पर सम्पत्ति का श्रसद्न हे | 

६. साध्सयं--धमं-दान आमिप-दान का विरोधी है | 

७. शाह्य--नचत्त को कुंटिलता है, जो सदोष का प्रच्छादन करती दहै। शाख्य प्रक्ष से 
भिन्न है | शाव्य में प्रच्छादन परिस्फुट नहीं होता । 

्. भाया--कुट्लिता दे । 

६. विहिंसा--विददेवना है । 

१०, मदू--राग-निष्यन्द है | बह अपने रूपादि में रक्त का दप है | 

१३ स्थान--नचत की झकमंण्यता है | इसके योग से चित्त जड़ीभूत होता है4 

१९, कोसीद्य--श्रालस्य है | 

३३, मुषितस्यृतिता--क्लिष्ट स्पृति है । 

३७. असंभजन्य--उपपरीदुंय बस्तु में विपरीत बुद्धि दे । यह क्लेश-लंप्रयुक्त प्रशा है । 
झनियत चेतसिक 


चेत्तों के पाँच प्रकार इमने वर्णित किए हैं। अन्य भी चैत्त हैं, जो अनियत हैं, 
जो कमी कुशल, कमी अकुशल या अब्याइृत चित्त में होते हैं । ये कौइृत्य, मिद्ध, वितकं,, 
विचार आदि हैं। यशोमित्र की व्यास्या में कद्दा दे कि रागादि क्लेश भी अनियत हैं, क्योंकि 
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ये पांच प्रकार में से किसी में भी नियत नहीं है। ये महाभूमिक नहीं है, क्योंकि ये सर्व चित्त 
में नहीं पाए जाते | ये कुशल-महाभूमिक नहीं है. क्‍योंकि इनका कुशलत्व से श्रयोग है । 
यह क्लेश-महाभूमिक नहीं है, क्‍योंकि सवग क्लिशें में इनका अभाव है, क्योंकि सप्रतिध चित्त 
में राग नहीं होता । आचाय॑ वसुमित्र का एक संग्रह-श्लोक है:-- 

स्थत है कि आठ अनियत हैं : वितर्क, विचार, कौकृत्य, मिद्ध, प्रतिष, राग, मान 
विधिकित्सा | विज्ञानवाद में पहले चार ही अनियत बतलाए गए हूँ | शेष चार को वह मूल 
क्लेशों में संगृहीत करते हैं। स्थविरवादी वितक और विचार को प्रकीर्णकों में या नियत चैत- 
सिकों में गिनाते हैं । शेष श्रकुशल चेतसिक हैं | 


कौकृत्य का शब्दार्थ कुकृतमभाव है। किन्तु यहाँ कोकृत्य से एक चेतसिक धर्म का 
बोध होता है. जिसका आलंबन कोकृत्य श्रर्थात्‌ कुकृतसंबन्धी चित्त का विप्रतिसार है। 
कौकृत्य विप्रतिसार का स्थानभृत है। विप्रतिसार के लिए कौकृत्य का निर्देश युक्त है | जिस 
विप्रतिसार का आलंबन अ्रकृत कम है, उसको भी कौझृत्य कहते हैं। कोकृत्य कुशल भी होता 
है:-जब कुशल न करके सन्ताप होता है, जब श्रकुशल करके सन्ताप होता है। यह श्रकुशल 
है:--जब श्रकुशल न करके सनन्‍्ताप होता है, जत्र कुशल से सन्ताप होता है| इस उभय 
कौकृत्य का उभय श्रधिष्ठान होता है । 

मिद्ध--चित्त का अभिसंक्षेप है। इससे काय संघारण मे असमर्थ होता है | यह 
कुशल, अ्रकुशल या श्रव्याक्ृत है। केवल क्लि४-मिद्ध पर्यवस्थानः है । 

वितक-विचार--चित्त का स्थूलभाव वितक है | चित्त का यूर्मभाव विचार है | 


सौत्रान्तिकों के श्रनुसार वितक, और विचार वाकसंस्कार हैं | जो औदारिक वाक 
संस्कार ह्वोते हैं, उन्हें वितक, ओर जो सूच्म होते हैं, उन्हें विचार कहते हैँ | इस व्याख्या के 
अनुसार वितर्क और विचार दो एथग्मूत धर्म नहीं हैं, किन्तु समुदायरूप हैं, चित्त-चेत्त के 
कलाप हैं, जो वाक्‌ समुत्यापक हैं, ओर जो पर्याय से ओदारिक तथा यूद्म होते हैं। वसुब्रनधु 
के अनुसार वितक और विचार चित्त में एकत्र नहीं होते। ये पर्यायवर्ती हैँ। व भाषिक इन्हें 
दो प्रृथग्मृत धर्म मानते हैं । 


चित्त-चेत्त का सामास्य विचार 


चित्त से आलंबन की सामान्यरूपेण उपलब्धि होती दै। चेत्त विशेषरूपेण इसकी 
उपलब्धि करते हैं| चित्त और चैत्त, साश्रय, सालंबन, साकार, श्रौर संप्रयुक्त हैं। साशभ्रयादि 
पार भिन्न नाम एक ही श्रथ्थ को प्रश्ञत करते हैं, चित्त और चेत्त ताश्रयः कहलाते हैं; क्योंकि 
ये इन्द्रिय पर श्राभित हैं | वे सालंबन है, क्‍योंकि वे स्वविषय का ग्रहण करते है । वे साकार 
हैं, क्योंकि वे श्रालंबन के प्रकार से श्राकार ग्रहण करते ह। वे संप्रयुक्त हे, क्योंकि वे अन्योन्य 
सम औ्रौर अविप्रयुक्त हैं। वे पाँच प्रकार से संप्रयुक्त हैं। चित्त और चेत्त श्राभय, श्रालंबन, 
आकार, काल, द्रव्य इन पांच समताओं से रसंप्रयुक्त हैं, श्रर्थात्‌ वेदनादि ज्ैत्त और वित्त 
संप्रयुक्त हैं, क्योंकि उनके आश्रय, आलंबन और श्राकार एक ही है, क्‍योंकि वे सहभू है 
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क्योंकि इस सैप्रयोग में प्रत्येक जाति का एक ही द्वव्य होता है, यथा--एक काल में एक ही 
चित्त-द्रष्य उत्तन्न होता है, तथा इस एक चित्त-द्रव्य के साथ एक वेदना-द्रवव्य एक संशा-द्रव्य, 
और प्रत्येक जाति का एक एक चैत्त संप्रयुक्त होता है | 


चित से चेसों का सहावश्यंभाव---प्रत्येक प्रकार के चित्त के साथ कितने चैत्त अवश्य 
उत्पन्न होते हैं ! कामावचर चित्त पंचविध हैं--१. कुशल चित्त एक है, २-३. श्रकुशल द्विविध 
है-यह आवेरिक है, श्रर्थात्‌ श्रविद्यामात्र से स॑प्रयुक्त है, श्रौर रागादि श्रन्य क्लेश-संप्रयुक्त है। 
४-४. श्रव्याकृत चित्त भी द्विविध है--निद्ताव्याकृत, श्रथौत्‌ सत्काय-दष्ठि, और अन्तग्राह- 
दृष्टि से संप्रयुक्तः और अनिबृताव्याकृत श्रर्थात्‌ विपाकजादि | 
१, कामावचर चित्त सदा सबितरक सविचार होता है। इस चित्त में बब यह कुशल 
होता है, २२ चैत होते हँ--दश महाभूमिक, दश कुशल और दो अ्रनियत, श्रर्थात्‌ वितके 
और विचार | बब्‌ कुशल चित्त में कोकृत्य द्ोता है, तत्र पूर्ण संख्या २३ होती है। 
आवेशिक और दृष्टियुक्त अकुशल चित्त में २० चैत्त होते हैं। श्रावेणिक चित्त 
अविद्यामात्र से संप्रयुक्त और रागादि से प्रथग्मूत चित्त है। दृष्ट्युक्त श्रकुशल-चित्त मिथ्या 
दृष्टि, दृश्पिरामशं, शीलत्रतपरामश से संप्रयुक्त चित्त है । 
दृष्टि और अश्रन्तग्राहदष्टि से संप्रयुक्त चित्त श्रकुशल नहीं है, किन्तु निबृता- 
ब्याकृत है । 
इन दो अवस्थाश्रों में अकुशल चित्त में दशा महाभूमिक, छ क्लेश, दो श्रकुशल और 
दो श्रनियत श्रर्थात्‌ वितक और विचार होते हैं | वसुबन्धु कहते हैं कि दृष्टि की कोई-पुथक 
संख्या नहीं है, क्योंकि दृष्टि प्रशा-विशेष है, प्रशा महाभूमिक है | 
जत्र यह क्रोधादि यार क्लेशों में से किसी एक से या कोकृत्य से संप्रयुक्त 
होता है, तब २१ होते हैं । 
द्वितीय प्रकार का श्रकुशल चित्त जो रागादि से संप्रयुक्त हैः-- 
३. राग, प्रतिष, मान, विचिकित्सा से संप्रयुक्त भ्रकुशल चित्त में २१ चैत्त होते हैँ । 
पूर्वोक्त २० और राग या प्रतिध, या मान या विचिकित्सा । 
क्रोधादि पूर्व वर्णित उपक्लेशों में से किसी एक से संप्रयुक्त | 
४. निदृताव्याकृत चित्त में १८ चैतसिक होते हैं। कामधातु का श्रथ्याकृत चित्त 
निहृत, अ्र्थात्‌ क्रंशाच्छादित होता है; जब वह सत्कायदष्टि या अन्तग्राहदष्टि से संप्रयुक्त 
होता है। इस चित्त में दश महाभूमिक, छः क्लेश और वितक॑-बिचार होते हैं। 
५४. अनिवृताव्याकृत चित्त में बारह चेत्त होते हैं, दश महाभूमिक, वित्क, विचार । 
बहिदेशकों” को यह इष्ट है कि कोइत्य भी श्रव्याकृत है, यया--सप्र में | अ्रब्याकृत 
कौडृत्य से संप्रयुक्त अनिवृताव्याकृत चित्त में तेरद चैत्त होंगे। 
मिद्ध सब अविदद्ध है | जद्दां यह दोता है, वहां संख्या अधिक हो जाती है। मिद्ध 
कुशल, अकुशल, अव्याकृत है | जिस चित्त से यह संप्रयुक्त होता है, उसमें २२ के स्थान में 
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२३ चैत्त होते हैं, जब यह कुशल और कोढकृत्य विमुक्त होता है। २३ के स्थान में २४ चित्त 
होते हैं, जब यह कुशल और कौऊकृत्य सहगत होता है इत्यादि । 

कपधातु--अथम ध्यान में---१. प्रतिघ, २. शाल्य, माया मद को वजित कर क्रोधादि 
३. झाहीक्य और श्रनपत्राप्य यह दो श्रकुशल महाभूमिक, ४. कौकत्य, क्योंकि दौ्म॑नस्य का 
वहां श्रमाव होता है, तथा ५. मिद्ध, क्योंकि कवडीकार आहार का वहां श्रभाव होता है, नहीं 
होते । कामघातु के अन्य सव॑ चेत्त प्रथम ध्यान में होते हैं | 

ध्यानान्तर में वितक भी नहीं होता । द्वितीय ध्यान में श्रौंर उससे ऊध्व॑, यावत्‌ आरूप्य 
धातु में विचार, शाख्ध, और माया भी नहीं होते। मद नत्रेधातुक है | सूत्र के अनुसार 
शाठय और माया ब्रक्मलोकपर्यन्त होते हैं, और उन लोकों से ऊध्व॑ नहीं होते, जहां के सत्वों 
का पष॑त्‌-संबन्ध होता है | 

विजशञानवादू--चित्त का श्राश्रय लेकर चैत्त उत्तन्न होते हें | ये चित्त से संप्रयुक्त होते 
हैं, चित्त से प्रतिबद्ध होते हैं | यथा--जो आत्मा पर श्राश्रित होता है, उसे आ्रात्मीय कहते हैं । 
चित्त आलंबन के केवल सामान्य लक्षणों का ग्रहण करता है | चेत्त आलंबन के विशेष लक्षणों 
को भी भ्रद्थ करते हैं। चित्त श्रथेमात्रग्राही है, और चैत्त विशेषावस्था का ग्रहण 
करते हैं । 

चैत्त चित्त के सहकारी होते ह। विशञान सकल अआ्आलंबन को एक साथ ग्रहण करता 
है । प्रत्येक चैत्त उसको अहण करता है, जिसे विशान ग्रहण करता है; और साथ साथ एक 
विशेष लक्कषश भी ग्रहण करता है, जिसकी उपलब्धि उसका विशेष है। यया--विश्ञान वस्तु का 
सामान्य लक्षण जानता है ( विजानाति ), मनस्कार इस लक्षण को जानता है, ओर उस लक्षण 
को जानता है, जो विशान से ( या चित्त-अधिपति से ) विशात नहीं है । 

स्पश---श्रालंबन के मनोशादि लक्षणों को जानता है। वेदना, श्राह्मदकादि लक्षणों 
को जानती है | 

संशा--उन लक्षणों को जानती है, जो प्रश्नप्ति-देतु ह। 

चेतना--सम्यग-हेतु, मिथ्या-द्वेतु, उमय विरुद्ध ( जो कर्म-देतु ह ) लक्षणों को जानती 
है | इसीलिए मनस्कार-स्पर्शादि चैत्त धर्म कहलाते है। मध्यान्तविभाग में कहा है;--छुन्द 
झमिप्रेत वस्तु का भी लक्षण जानता है, अधिमोक्त निश्चित वस्तु का, भ्मृति अनुभृत वस्तु का | 
समाधि ओर प्रशा गुण-दोष जानते ह। 

छ॒ः प्रकार के चैत्त छुः अवस्था-प्रकार-विशेष ह। इन प्रकार-विशेषों का भेद 'सर्व चतु- 
ध्टयवश बताते हैं | कुछ सब चित्त स्वभाव के साथ पाए जाते हैं, कुछ सब भूमियों में, कुछ सब 
सब समय पाए जाते है, कुछ सव एक साथ होते है । 

सवंत्रग चैत्तों में चारों सव? पाए. जाते हैं। वे कुशल, अ्रकुशल, अव्याकृत चित्त से 
संप्रयुक्त होते हैं। वे प्रत्येक भूमि में पाए. जाते हैं । वे सदा रहते हैं। जब एक होता है, तो 
दूसरे होते हैं। प्रतिनियत विषय में पहले दो सर्व होते हैं। कुशल में एक स्व होता है 
( वे सकल भूमि में पाए जाते हैं ), क्लिष्ट में कोई सर्व नहीं होता है। यह. लक्षण बाहुलिक 
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है। श्रनियत में एक ( पहला ) सर्व होता है। कुशलादि चित्तों में पाए जाते हैं । 

मूल क्लेशों के विभाग नहीं हैं। उपक्लेशों को दो गें विभक्त करते हैं--१. द्रव्य-सत्‌ , 
२, प्रशप्तिसत्‌। २० उपक्लुशों में दश परीत्त और तीन महोपक्लेश, श्रर्थात्‌ मुषितास्मृतिता, 
प्रमाद और अरसंप्रजन्य प्रश्ति-सत्‌ हैं। शेष सात द्वव्य-सत्‌ हैं। ये आहीक्य, अनपन्नाप्य, 
श्राभ्रद्धय, कौसीय, श्रौद्धत्य, स्यान ओर विक्षेप हैं | 

एक दूसरा विभाग ऊपर वर्णित हो चुका दहैः-परीत्तोपक्केश, मध्योपक्षेश, और 
महोपक्लेश । 

चैतसिकों का एक और विभाग आठ विज्ञानों के अ्रतुसार है| 

आठवाँ विज्ञान आलय-विज्ञान केवल पाँच सर्वेत्रगों से संप्रयुक होता है। यद्यपि 
आलय-विशान श्रन्य चित्त-चैत्तों के बीच का आलय है, तथापि इसका संप्रयोग प्रत्यक्षतः किसी 
अन्य चैतसिक से नहीं दोता । 

सातवाँ विज्ञान ( मन ) पाँच सर्वत्रगों के अतिरिक्त मोह, लोम, मान और दृष्टि इन 
चार क्लिश् चैतसिकों से भी संप्रयुक्त होता है। ये चैतसिक आत्ममोह, श्रात्मदश्टि, आत्ममान 
आर आत्मस्नेद हैं। इसका कारण यह है कि मन मननात्मक है । अपरावृत्तावस्था में यह 
कल्पित आत्मा की मनन्‍्यना करता है। मन केवल इन नौ चैतसिकों से संप्रयुक्त हे। यद एक 
मत है। एक दूसरे मत के अनुसार मन का संप्रयोग कुछ उपक्ेशों से भी होता है। 

पड़विज्ञान--इनका संप्रयोग सब चेंतसिकों से होता है । 

स्थविरवाद--हम पूर्व कह चुके हैं कि इस वाद में चित्त के ८६ विभाग हैँ । यह इस 
वाद का विशेष है। ये ५२ चेतसिक भी मानते हैं। ये दिखाते हैं कि कौन चैतसिक धर्म 
कितने चित्तों से संप्रयुक्त होता है । 


चित्त-विप्रयुक्त धम 

अब हम चित्त-विप्रयुक्त धर्मों का विचार करेंगे। चित्त-विप्रयुक्त ये हैः--प्राप्ति, 
अ्प्राप्ति, समागता, आ्रासंज्ञिक, दो समापत्तियां, जीवितेद्धिय, लक्षण, नाम-कायादि तथा एव॑ँ- 
जातीयक धर्म। ये धम-चित्त से संप्रयुक्त नहीं होते। ये रूप-स्वभाव नहीं है | ये संस्कार-स्कन्ध 
में संगद्दीत हैं, इन्हें चित्त-विप्रयुक्त संस्कार कहते हैं | क्‍योंकि ये चित्त से विप्रयुक्त हैं, और 
अरूपी दोने के कारण चित्त के समानजातीय हैं। स्थविरवाद में इस विभाग का उल्लेख नहीं 
है। उनके उपादाय रूपों की यूची में चार लक्षण और जीवितेन्द्रिय पाए जाते हैं | 

सवोत्तिवादी इन्हें चित्त-विप्रयुक्त संस्कार मानते हैं। जात्यादि लक्षण इन्द्रियों के विकार 
हं। ये भौतिकों में क्‍यों संगहीत हैं, यह स्पष्ट नहीं है । सौत्रान्तिक चित्त-विप्रयुक्त संस्कार के 
अस्तित्व को स्वीकार नहीं करते। प्राप्ति शब्द न्यायमाष्य [४२।१२ ] में 'संबन्ध! के श्र थे 
में प्रयुक्त हुआ है--एकस्यानेकत्राभ्रयाश्रितसंबन्धलक्षणा प्राप्ति: | 

अबयव-अययवी के विचार में यह वाक्य आया है। श्रवयव समूह आश्रय है, अ्रवयवी 
आशित दे। इनका संयोग संबन्ध नहीं है, क्योंकि इनका कमी एक दूसरे से विभाग संभव नहीं 
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है। उमय का तादात्प या श्रमेद संबन्ध भी नहीं है, क्योंकि दोनों अभिन्‍न नहीं हैं। यद सम- 
वाय संबन्ध है। गुण, कर्म और जाति विषयक जो विशिष्ट ज्ञान होता है, उसका विषय समवाय 
नामक संबन्ध है। वैभाषिकों के श्रनुसार प्राप्ति वह देतु है, जो सलों का भाव व्यवस्थापित 
करता है। अवयवों में अवयवी की वर्तमानता आआश्रयाभ्रितभाव है। यह समवायाख्य संबन्ध है | 
यह इस प्रकार हैः--प्रासति, अप्राप्ति, समागता, श्रारसंशिक, दो समापत्ति ( निरोध-समापत्ति, 
श्रसंशि-समापत्ति ), जीवितेद्धिय, लक्षण, नाम-कायादि और एवंजातीयक धम। सर्वाक्तिवादी 
इनको द्रव्य-सत्‌ मानते हैँ । 


१, प्राप्ति द्विविध हैःह--अ्रप्रास और विहीन का लाभ ( प्रतिलम्भ ), प्रतिलब्ध और 
अविद्दीन का समन्वागम ( समन्वय )। 

२, श्रप्राप्ति--इसका विपर्यय दै । 

स्वसन्तान-पतित संस्कृत धर्मों की प्राप्ति श्रौर अप्रासि होती है, पर-सत्व-सन्तति-पतित 
धर्मों की नहीं होती; क्योंकि कोई परकीय धर्मों से समनन्‍्वागत नहीं होता । श्रसन्तति-पतित धर्मों 
की भी प्राप्ति-अप्राप्ति नहीं होती, क्योंकि कोई अ्रसत्व संख्यात-धर्मों से समन्‍्वागत नहीं होता | 

श्रसंस्कृत धर्मों में प्रतिसंख्या-निरोध और अग्रतिसंख्या-निरोध की ग्राप्ति होती है। सब 
सत्व उन धर्मों के श्रप्रति" से समन्वागत होते हैं, जिनकी उसत्ति प्रत्यय-बैकल्य से नहीं होगी। 
सकल बन्धनादिक्षणस्थ आर्य और सकल-बन्धन-बद्ध हथग्जन को छोड़ कर अन्य आय और 
पृथमजन प्रतिसंख्या' से समन्‍्वागत होते हैं। आकाश से कोई समन्वागत नहीं होता, अतः 
आकाश की प्राप्ति नहीं होती । वेमाषिकों के अनुसार प्राप्ति और श्रप्राप्ति एक दूसरे के विपक्ष 
हैं। जिसकी प्राप्ति द्वोती है, उसकी अ्रप्राप्ति भी होती है। 


सौब्नान्तिक का मतमेद--सोत्रान्तिक प्राप्ति नामक धर्म के अस्तित्व को नहीं मानते । वे 
कहते हैं कि प्रासि की प्रत्यक्ष उपलब्धि नहीं होती, यथा रूप-शब्दादि की होती है, यथा राग- 
द्वेपादि की होती है । उसके कृत्य से प्राप्ति का श्रस्तित् श्रनुमित नहीं होता, यथा चक्तुरादि 
इन्द्रिय अनुमान ग्राह्म हैं| सर्वास्तिवादी कह्दता है कि प्राप्ति का इृत्य है | यह धर्मों का उपपत्ति-देतु 
है | लोभ-चित्त के उत्पादक हेतु इस श्रनागत लोभ चित्त की 'प्राप्ति? है। सौत्रान्तिक कहता है 
कि आप जानते हैँ कि दो निरोधों की प्राप्ति हो सकती दै, किन्तु ये श्रसंस्क्त हैं, और अ्रसंस्कृत 
अनुत्पाय हैं । केवल 'संस्कृतः देव दोते हैं। संस्कृत धर्मों के संबन्ध में हमें यह कहना है कि 
श्रप्रा्त धर्मों की प्राप्ति नहीं होती | श्रौर उन धर्मों की मी प्राति नहीं होती, जो भूमि-संस्कार या 
दैराम्य के कारण त्यक्त हो चुके हैं । प्रथम की प्राप्ति श्रनुलन्न है। द्वितीय की ग्रात्ति निरद्ध 
हुई है | अ्रतः इन धर्मो की कैसे उत्पत्ति हो सकती है, यदि इनकी उत्पत्ति का देत॒ प्राति हे 

सवीस्तिवादी--इन धर्मों की उत्त्ति में सहज-प्रासि हेतु है। 

दैब्नान्तिक--यदि धर्मों की उत्पत्ति प्राप्ति के योग से होती है, तो जाति और चाति- 
जाति क्या करते हैं । श्रसत्वाख्य धर्मों की उत्पत्ति न होगी | सकल बन्धन पुद्गलों में मृदु-मध्य- 
झधिमात्र क्लेशों का प्रकार-मेद कैसे युक्त होगा, क्योंकि प्रासि का अभेद हैं। कामावचर क्केश 
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की उन्हीं प्राप्तियों से सत्र समन्वागत हैं । क्‍या श्राप कहते हैं कि यह भेद प्राति के मिश्र देतुओं 
के कारण होता है ! हमारा उत्तर है कि यह हेतु ही मदु-मध्य-श्रधिमात्र क्लेश की उत्पत्ति में 
एकमात्र देतु है। जिस कारण से यह भेद होता है, उसी कारण से उनकी उत्पत्ति भी हो 
सकती है | इसलिए प्राप्ति उत्पत्ति-देतु नहीं है । 

सर्वास्तिवादी--कौन कहता है कि प्राप्ति धर्मों की उत्पत्ति का द्ेतु है ! हम उसका 
यह कारित्र नहीं बताते। हमारे अनुसार प्राप्ति वह हेतु है, जो सत्वों के भाव की व्यवस्था 
करता है। हम इसका व्याख्यान करते हैं ;--मान लीजिए कि प्राप्ति का श्रक्षित्व नहीं है तो 
लौकिकमानस-अ्रार्य और प्रथग्जन का क्या व्यवस्थान होगा ! भेद केवल इसमें हे कि श्राये में 
कतिपय अनाखव धर्मों की प्राप्ति तब भी होती है, जब उनका लौकिक मानस होता है । 

सौत्रान्तिक:-- हमारे मत से यह व्यवस्थान हो सकता है कि पहला प्रद्ीण क्लेश है, 
और दूसरा श्रप्रहीण क्लेश है | 

सर्वास्तिवादी--निःसन्देह; किन्तु प्राप्ति के अ्रस्तित्त को न मानकर यह कैसे कह सकते 
हैं कि इनका क्लेश प्रहीण है, इनका अप्रहीण है। प्राप्ति के होने पर यह व्यवस्थान सिद्ध 
होता है। क्लंश प्रहीण तमी होते हैं, जब क्लेश-प्राप्ति का विंगम होता है । जब तब उसकी 
प्राप्ति रहती है, तब तक क्लेश प्रहोश नहीं होता | 

वैभाषिक कहते है कि प्राप्ति! और “अप्राप्ति? द्रव्य-सत्‌ है । वैमाषिक नय से तैयध्विक 
धर्मों की प्राप्ति त्रिविध है। अ्रतीत धर्मों की प्राप्ति अतीत, प्रत्युतन्न, श्रनागत होती है। इसी 
प्रकार प्रत्युत्पन्न और अनागत घर्मों को समझना चांहिये | प्रत्येक धर्म की यह त्रिविध प्राप्ति 
नहीं होती, यथा--विपाकज धर्मों की प्राप्ति केवल इन धर्मों की सहज होती है। इनके 
उत्पन्न होने के पूव और निरुद्ध होने के पश्चात्‌ इन धर्मों की प्राप्ति नहीं होती । 

कुशल, अ्रकुशल, श्रव्याकृत धर्मों की प्राप्ति यथाक्रम कुशल, श्रकुशल, श्रव्याकृत होती 
है। धालवाप्त धर्मों की प्राप्ति स्वधातुक होती है। अ्रधातु-पतित श्रनास्तव धर्मों की प्राप्ति चतुर्विध 
है। यद्द त्रैधातुक है। यह अ्रनाखव है। 

१. श्रप्रतिसंख्या-निरोध की प्राप्ति उस धातु की होती है, जिसमें वह पुदूगल उत्सन्न होता 
है, जो उसकी प्रासि करता है । 

२. प्रतिसंख्या-निरोध की प्राप्ति रूपावचरी, अरूपावचरी और अनाखव द्ोती है । 

३. मार्ग-सत्य की प्रासि अ्नाश्तव ही होती है। 

४. शैक्ष धर्मों की प्राप्ति शैदी है, श्रशैक्ष धर्मों की प्राप्ति श्रशैदी है। नशैज्ञाशैक् 
धर्मों की प्रासि त्रिविध है। ये धर्म साखव और असंस्कृत हैं। इनकी संशा इसलिए है, क्योंकि 
यद शैक्ष और अ्रशेक्ष धर्मों से भिन्न है । 

१. साखव धर्मों की प्राप्ति नेत्शैतीनाशैज्ञी है । 

२. इसी प्रकार अ्रनाय॑ से प्राप्त श्रप्रति' की प्राप्ति और प्रति की प्राप्ति | 

३. प्रति” की प्राप्ति शैक्ती दै, यदि निरोध शैक्षमा्ग से प्राप्त द्वोता है। श्रशैक्षी है, 
यदि वह निरोध अशेक्ष मार्ग से प्राप्त होता है। 
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झहदय धर्मों का प्राप्ति-मेद है। अद्देय धर्मों की प्राप्ति द्विविध है। श्रप्रति की प्राप्ति 
भावनादैय है। हसी प्रकार अनाये से प्राप्त प्रति की प्राप्ति अनाक्षन, अद्देय है | इसी प्रकार 
मार्ग-सत्य की प्राप्ति को जानना चाहिये। अव्याकृत की प्राप्ति सहज है । 

भ्रप्राप्ति अनिव्रताव्याकृत है| क्ोशों की श्रप्राप्ति क्लिष्ट नहीं है, क्‍योंकि इस विकल्प 
में क्लेशनविनिर्मृक्त पुदूगल में इसका श्रभाव होता है। यह कुशल नहीं है, क्योंकि कुशलमूल- 
तमुष्छिन्त पुदूगल में इसका श्रमाव होगा । श्रप्राप्ति कौ विहानि प्राप्ति और भूमि-संचार से 
होती है। यथा आय॑ मार्ग के लाभ से और भूमिसंचार से प्रथग्जनत्व विहीन होता है । 

घजुप्राप्ति, अनुअप्राप्ति--प्रातति श्रौर श्रप्रात्ति की भी प्राप्ति और श्रप्राप्ति होती है । 
इन्हें श्रनुप्रा्ि, अनुअ्रप्रासि कहते हैं। श्रतः दो प्राप्ति हैं मूल प्राप्ति और श्रनुप्रातति या 
प्राप्ति-प्रा्ति | 

क्या इस वाद में प्राप्तियों का अनवस्थाप्रसंग नहीं होगा | 

नहीं, क्योंकि परस्पर समन्वागम होता है। प्राप्ति-प्राप्ति के योग से प्राप्ति से समन्‍्वा- 
गम होता है, और प्राप्ति के योग से प्राप्ति-प्राप्ति से समन्‍्वागम होता है। जब एक सन्तति 
में एक घमंविशेष का उत्पाद होता है, तो तीन धर्मों का सहोत्ाद होता है। श्र्थात्‌ १. यही 
धर्म बिसे मूल धर्म कहते हैं, २. मूल धर्म की प्राप्ति, ३, इस प्राप्ति की प्राप्ति प्राप्ति-उत्पाद- 
वश वह सत्व मूल धर्म से और प्राप्ति-प्राप्ति से समन्वागत होता है। श्रतः अ्रनवस्थाप्रसंग 
नहीं होता । जब कुशल या क्षिष्ट धर्मों की उपतत्ति होती है, तो उसी क्षण म॑ तीन धर्मों का 
सहोत्याद होता है। इनमें यह कुशल या क्लिष्ट धर्म संण्द्ीत है। तीन धर्म ये है ;--मूल 
धर्म, उसकी प्राप्ति, इस प्राप्ति की प्राप्ति। द्वितीय क्षण में छः धर्मों का सहोलाद होता 
है, अ्र्यात्‌ मूल धर्म की प्राप्ति, प्रथम क्षण को प्राप्ति, प्राप्ति की प्राप्ति, तथा तीन अनुप्राप्ति, 
जिनके योग से पूर्वोक्त तान प्राप्तियों से वह समनन्‍्वागत होता है। ठृतीय छुण में अठारह धर्मों 
का सहोतलाद होता है। इस प्रकार प्राप्तियों का उत्तरोत्तर वृद्धि-पसंग होता दे। श्रनादि 
अ्रनन्त संसार में यह अनन्त संख्या में उत्पन्न होती हैं | 

बसुबन्धु कहते हैं कि यह प्राप्तियों का श्रति उत्सव है, कि ये अरूपिणी हैं अत ये 
भ्रवकाश का लाभ करती हैं | यदि ये प्रतिधातिनी द्वोतीं, तो एक प्राणी की प्राप्तियों को नीला- 
काश में स्थान न मिलता । 
विकाय-सभाग ( सभागता ) 


यह एक द्रव्य है, एक धर्म है; जिसके योग से सल तथा सत्व-संख्यात धर्मों का पंरण्पर 
साइश्य ( >+समाग ) द्वोता है। शाज््र में इस द्वव्य को निकाय-समभाग संज्ञा है। यह सलों की 
स्व॒माव-समता है | सभागता दो प्रकार की है। अभिन्‍न ओर भिन्न | प्रथम समागता स्व- 
सत्ववर्तिनी है। उसके योग से प्रत्येक सत्र का सब सत्व गों के साथ सादृश्य द्वोता है। उसे 
सत्व-समागता कहते हैं। द्वितीय में अनेक अ्रवान्तर भेद हैं। सत्य, घात, भूमि, गति, योनि 
जाति, व्यंजनादि के अनुसार मिन् होते हैं। इतनी ही सभागता द्वोती हैं। इनके योग से एक 
विशेष प्रकार का प्रत्येक सत्व उस प्रकार के सत्वों के सदश द्ोता है। ह 


उश्द यौदू-धमम-बृशंन 


पुनः सत्व-संख्यात धर्मों के लिए. एक सभागता है।--धम-सभागता । यह स्कन्ध-आयतन- 
घातुतः है। 

सतलन्सभागता नामक अ्रविशि४ द्वब्य के श्रभाव में श्रन्योन्य विशेष भिन्न सत्वों के लिए 
सत्वादि श्रभेद बुद्धि और प्रशप्तियाँ कैसे होंगी ! इसी प्रकार धर्म-सभागता के योग से ही 
स्कन्ध-धातु श्रादि बुद्धि ओर प्रशप्ति युक्त हैं । 

विभिन्न वादियों की आत्योचना--सोत्रान्तिक सभागता नामक धर्म को स्वीकार नहीं 
करते, और इस वाद में अनेक दोष दिखलाते हैं। वे कद्दते हैं कि लोक समागता को प्रत्यक्ष 
नहीं देखता, वह प्रश्ञा से समागता का परिच्छेद नहीं करता, क्योंकि सभागता का कोई व्यापार 
नहीं है, जिससे उसका शान हो। यत्रपि लोक सत्व-सभागता को नहीं जानता, तथापि उसमें 
सत्वों के जात्यभेद की प्रतिपत्ति होती है। श्रत: सभागता के होने पर भी उसका क्‍या व्यापार 
होगा ( पुन॥ निकाय को शालि-यवादि की अ्रसत्व-सभागता भी क्‍यों नहीं इष्ट है ? इनके लिए. 
सामान्य प्रश्ञप्ति का उपयोग होता है। 

पुन; जिन विविध समागताओं की प्रतिपत्ति निकाय को इष्ट है, वे अन्योन्य 
भिन्न हैं | किन्तु सब्र के लिए सामान्य बुद्धि और प्रशप्ति होती है :--सब् सभागता हैं | 

सौत्रान्तिक कहते हैं कि यह वैशेषिकों का 'सामान्यः पदाथें है, किन्तु ये “विशेषः 
नामक एक दूसरा द्रव्य भी मानते हैं, जिससे जाति के लिए विशेष बुद्धि और प्रश्ञप् 
दोती है । 

वैभापिक कहते हैं कि उनका वाद वैशेषिकों के वाद से भिन्न है । वैशेषिक मानते हैं 
कि सामान्य एक पदार्थ है, जो एक होते हुए भी अनेक में वर्तमान है। वेशेषिक सामान्य और 
विशेष को पट पदार्थों में संएरद्ीत करते हैँ। उनका सामान्य नित्य और व्यापक है, बुद्धश्यपेक्ष 
है । [ वेशेपिक सूत्र, १२।३ ] सामानों का भाव सामान्य दै। यद्द ठुल्यारथता है, इसका 
विपर्यय विशेष हूँ | मिन्नों में जो श्रमिन्न बुद्धि होती है, उसका सामान्य व्यपदेश होता है। 
बस्तुभूत निर्मिच के विना अभिन्न बुद्धि नहीं होतो । यह निमित्त सामान्य है । सामान्य द्विविध 
हैँ $:-पर, श्रपर,। पर-सामान्य सत्ता है। अपर-सामान्य मत्ताव्यापि द्रव्यवादि हैं | सामान्य 
की अ्रनुवृत्त-बुद्धि होती है । विशेष की व्याइत्त-बुद्धि होती ह। यह द्रव्य है, यह द्रव्य है 
इस प्रकार का अनुद्धत्त प्रत्यय होने पर भी यह गुण नहीं है, यह कम नहीं है, ऐसा विशेष 
प्रत्यय होता हे । 

नैयायिक सामान्य का अश्तित्व मानते हैं। जाति-जातिमान्‌ में समवाय संबन्ध है। 
यथा--अ्रवयय-अवयवी, गुण-गुणी, क्रिया-क्रियावान्‌ का संबन्ध समवाय है। सामान्य एक 
और नित्य है। सामान्य की सत्ता व्यक्ति से प्रथक है। व्यक्तियों का उत्ताद और विनाश होता 
है, किन्तु सामान्य ( जाति ) नित्य दे । 

वेशेषिक कहते हैं कि प्रत्येक सत्व में सत्व-सभागता अन्य-श्रन्य दोते हुए भी अ्रमिन्र 
कहलाती है, क्योंकि साहश्य है। यद्द एक द्रव्य है, किन्तु इसको एक और नित्य मानना 
वैभापिकों की भूल दे । 


दुश अध्याथ ३७६ 


सौत्रान्तिक सभागता का अ्रर्तित्व स्वीकार नहीं करते | दिडनाग, धर्मकीर्ति का मत 
--“प्रत्यक्ष अपने अपने विषय के स्वलज्षण का ग्रहण है | यह निर्विकल्पक है, श्रतः जाति, 
सामान्य का प्रत्यक्ष नहीं होता | यदि यह सबिकल्पक प्रत्यक्ष है, अ्र्थात्‌ बुद्धपे्ञ है, तो यह 
अलीक है |” इनके लिए निर्विकल्पक प्रत्यक्ष ही वस्तु-सत्‌ है, क्‍योंकि यह कल्पनापोढ़ है, 
नाम-जात्यादि से असंयुत है | 


पार्थतारथि-कृत शासत्रदीपिका में कहा है [ एृ० रे८१-३े८२ ] विकल्पाकारमान्र 
सामान्यम, अलीक॑ वा। खलक्षण ही वस्तु-सत्‌ है। सामान्य विकल्पाकारमात्र है, अतः 
अलीक हे। सामान्य अनुमान सिद्ध मी नहीं है, क्‍योंकि श्रनुमान का श्रालंबन विकल्प 
होता है। 


झासंशिक, दो समापत्तियाँ 


आसंशिक ओर असंशि-समापक्ति--जो सत्व, असंज्ञि या असंजि-देवों म॑ उपपन्न होते हैं 
उनमें एक धम होता है, जो चित्त-चेत्तों का निरोध करता है. ओर जिसे अआरसंशिकः कहते हैं | 
इस धर्म मे अ्रतागत अध्व के चित्त-चेत्त कालान्तर के लिए संनिरुद्ध होते हैं, और उत्पत्ति का 
लाभ नहीं करते | यह धर्म उस धम के सदृश है, जो नदी-तोय का निरोध करता है, श्रर्थात्‌ सेतु 
के सदश है | यह धर्म एकान्ततः श्रसंज्ञि-समापत्ति का विपाक है | 

इस समापत्ति के अभ्यास के लिए योगी को चतुर्थे ध्यान में समापन्न होना चाहिये | 
मोक्ष की इच्छा से वह इसका अ्रभ्यास करता है। योगी की यह मिथ्या कल्पना होती 
है कि आसंशिक यथार्थ मोक्ष है। जो योगी इस समापत्ति का लाभी होता है, वह 
बैभापिकों के अनुसार उसका पुनः उत्पादन कर असकज्ञि सत्वों में उत्पन्न होता है। केवल प्रथग्जन 
इस समापत्ति का अभ्यास करते हैं, आय नहीं । 


असंशिदेव उपपत्ति-काल और च्युति-काल में संज्ञी होते हैं। अ्रसंज्ञि-सत्वों के लोक से 
च्युत हो वह अवश्य कामधातु म॑ पुनः उपपन्न होते हैं, अ्रन्यत्र नहीं। वस्तुतः जिसके योग से 
ये सत्व असंज्ियों में उपपन्न होते हैं, उस असंज्ञि-समापत्ति के संस्कार का परिक्षय होता है | 
उनकी च्युति होती है, यया--क्लीण-वेग बाण प्रथ्वी पर पतित होते हैं। 

निरोध-समापत्ति--यह समापत्ति असंज्ि-समापत्ति के सदश है। यह एक धर्म है, जो 
चित्त-चैत्तों का निरोध करता है। केवल आये इस समापत्ति की भावना करते हैं, क्योंकि वह 
शान्त-विह्ार-संज्ञा-पूथक मनसिकार से उसका ग्रहण करते हैं। अ्रसंशि-समापत्ति की भावना 
मोक्ष-संशायूवंक मनसिकार से श्रस॑ज्ञा का ग्रहण करने से सिद्ध होती है; यह भवाग्रज है। 
असंकि-समापत्ति चतुर्थ-ध्यान-भूमिक है | उसका उत्पाद दो धातुश्रों में से किसी में होता है । 

निरोध* शुभ है | इसके दो प्रकार के विपाक हैँं--उपपद्य-वेदनीय या अपर-पर्याय- 
वेदनीय । यदद 'अनियत” भी है, क्‍योंकि जिस योगी ने इस समापत्ति का उत्पाद किया है, वह 
दृष्ट्धम में निवाण का लाभ कर सकता है ॥ यह समापत्ति भवाग्र के चार स्कन्ध का उत्पाद 
करती है | इसका लाभ वैराग्यमात्र से नहीं होता, यह प्रयोग-लम्य है । 


३५० बोद-बम-दुशंन 


केवल मनुष्यों में इसका उत्पाद होता है। इसको संशावेदित भी कहते हैं | इसका 
प्रयोग संश और वेदना के प्रतिकूल है । 

विभाषा कहती है कि जो निरोध में समापन्न होता है, उसे अग्नि दग्ध नहीं कर 
सकती, उसे जल क्लिन्न नहीं कर सकता, छुर उसे छिल्न नहीं कर सकता, कोई उसका घात 
नहीं कर सकता | 

स्थविर वसुमित्र के अनुसार ये दो समापत्तियाँ और श्रास॑शिक अ्परिस्फुट मनोविशानवश 
सचित्तक हैं | 

सोत्रान्तिक इनको द्रब्यतः भ्रवधारण नहीं करते । उनका कहना है कि यह समापत्ति- 
चित्त है ;--- वह चित्त जो समापत्ति अ्रवस्था के पूर्व का है, जो चित्तोसत्ति में प्रतिबन्ध है | 
यह चित्त चित्तान्तर के विरुद्ध है। इसके कारण कालान्तर के लिए अन्य चित्तों का उत्पाद 
नहीं होता। समापत्ति-चित्त के कारण चित्त-निरुद्ध आश्रय या सनन्‍्तान का श्रापादन होता 
है। जिसे समापत्ति कहते हैं, वह कालान्तरके लिए चित्त की श्रप्रवृत्तिमात्र है। यह दो समा- 
पत्ति और श्रासंशिक चित्तौत्पत्ति में प्रतिह्न्ध नहीं है। यह द्रव्य-धम नहों है, किन्तु एक 
प्रश्सि-धर्म है। जीवितेन्द्रिय के पूर्वे संस्कृत-धर्म के लक्षण को बताते हैं । 

संस्क्तधम के लक्षण 

चार मूल लक्षश--अआति, जरा, स्थिति, अनित्यता | ये चार धम के लक्तण हैं। 
बिस धर्म में ये लक्षण पाए जाते हैं, वे संश्कृत हैं | जिनमें यद्द नहों पाए जाते, वे असंस्कृत 
हैं। जाति संस्कृतों का उत्पादन करती है। स्थिति उनकी स्थापना करती है। जरा"डनका 
हास करती है | अ्रनित्यता उनका विनाश करती .है। किन्तु सूत्र में उक्त है कि संस्कृत के तीन 
संस्कृत लक्षण हैं। संस्कृत का उत्पाद प्रशात होता है। ब्यय भी प्रज्ञात द्ोता है । उसका 
स्थित्यन्यथात्व भी प्रश्ञत होता है । जो लक्षण सूत्र में उक्त नहीं है, वह स्थिति? है । स्थित्यन्य- 
थात्व समासान्त पद में स्थातः शब्द है, किन्तु यह पद जरा का पर्याय है । यदि सूत्र केवल 
तीन ही लक्षणों का निर्देश करता है, तो इसका कारण यह है कि विनेयों में उद्बेग उत्पन्न करने 
के लिए यह उन्हीं धर्मों को संस्कृत का लक्षण निर्दिष्ट करता है, जिनके' कारण संस्कृत का 
त्रैयध्विक संचार होता है | इसके विपरीत “स्थिति? संस्कृत की स्थापना करती है, ओर उसके 
अवस्थान में देतु दे | इसीलिए सूत्र लक्षणों मं उसकी गणना नहीं करता | पुनः असंस्कृत का 
भी ख्लक्षण में स्थितिभाव होता है। स्थितिलक्षण शअ्रस॑स्कृत की इस स्थिति के सदश है। 
असंस्कृत का भी संस्कृतत्व प्रसंग न हो, इसलिए सूत्र “स्थिति? को संस्कृत का लक्षण नहीं 
निर्दिष्ट करता । 

सौत्रान्तिकों की यह कल्पना है कि सूत्र में स्थिति का निर्देश है। स्थिति और घरा 
को यह एक साथ निर्दिष्ट करता है | स्थित्यन्यथात्व ८८ स्थिति ओर अ्रन्यथात्व | इनसे लक्षणों 
को एक लक्षण के रूप में कहने का प्रयोजन है--यह स्थिति संगास्पद है। स्थिति में आसंग 
न हो, कक सूत्र उसको घरा के साथ निर्दिष्ट करता है। श्रतः संस्कृत लदण 
चार ही हैं । 


पंचथदुश रष्याय 4११ 


किसी धर्म की जाति, स्थिति, भ्रादि भी संस्कृत हैं | श्रतः इनका उत्पाद, स्थिति, श्रन्य- 
थात्व, व्यय होता है। श्रत३ पर्याय से इनके चार लक्षण जाति-जाति, स्थिति-स्थिति आदि होते 
है, जो मूल धम के श्रनुलक्षण हैं| ये अनुलक्षण भी संस्कृत हैं| श्रतः इनमें से एक एक करके 
चार चार लक्षण होंगे । 

यहाँ श्रपयंवसान दोष नहीं है | जब एक मूल धर्म की उत्पत्ति होती है, तो नौ धर्मों का 
सहोत्याद होता है--मूलधम, चार मूललक्षण चार श्रनुलक्षण । पूर्वोक्त चार मूललक्षण तथा 
चार श्रनुलक्ञण-जाति-जाति, स्थिति-स्थिति जरा-जरा, श्रनित्यता-अनित्यता | मूल जाति से आठ 
धर्म जनित होते हैं, किन्तु जाति-बाति से केवल एक धर्म, श्रर्थात्‌ मूल जाति जनित होती है। 
इसी प्रकार अन्य मूल लक्षण और श्रनुलक्षणों की यथायोग्य योजना करनी चाहिये । 

चार अनुक्षक्षण--लक्ष्यों के स्वयं लक्षण द्ोते हैं, जिन्हें अनुलक्षण कहते हैं। 
इनकी संख्या चार होती है, सोलह नहीं; और श्रनिष्ठा दोष नहीं है । 

सौन्राम्त्रिक का मतमेद--सोत्रान्तिक लक्षणों को प्रथकू एथक्‌ द्वव्य नहीं मानते । वे कहते 
हैं कि मगवाद पदशित करना चाहते हैं कि प्रवाद स्स्कृत है। वे प्रवाह-ज्ुण के तीन लक्षण 
नहीं बताते, क्योंकि वे कद्दते हैं कि यह तीन लक्षण प्रश्त दोते हे । वस्तुतः श्रप्रशायमान है | 
क्षण का उत्पाद या बाति का श्रथ दै--प्रवाह का आरंभ। व्यय या अनित्यता प्रवाह की 
निदृत्ति, उपरति है | स्थिति श्रादि से निबृत्ति तक श्रनुवतमान प्रवाह है | स्थित्यन्यथात्र या जरा 
अनुवरतंमान का पूर्वापरविशेष है। पुन उत्पाद अभूवा-माव है, स्थिति प्रबन्ध है, श्रनित्यता 
प्रब््ध का उच्छेद दै, जरा उसकी पूर्वापर विशिष्टता हे । संक्षेप में--संस्क्ृत धम का श्रभूवा-भाव 
होता है, भृत्वा-अ्भाव होता है | इन धर्मों का प्रवाह इनकी स्थिति है, प्रवाह का विसदशत्व 
उनका स्वित्यन्यथात्व है। उत्पादादि द्रव्य नहीं हैं। 

सर्वास्तिवादी कहते हैं कि जन्य धर्म की जनक जाति है, किन्तु हेतु-प्र्यय के बिना नहीं; 
भर्थात्‌ देतु-प्रत्यय के सामग्र्य के बिना केवल जाति जन्य धर्म के उत्पाद का सामथ्य नहीं रखती | 
सौत्रान्तिक कहते हैं कि यदि ऐसा है, तो हेतु उत्पाद करते हैं, जाति नहीं । सर्वास्तिवादी कहते 
हैं कि रूप में रूप-बुद्धि सलचणापेक्षा होती है। किन्त॒ रूप जात है?, यह जात-बुद्धि रूपा- 
पेद्धा नहीं होती, क्योंकि “वेदना जात है? इस वेदना का जब प्रश्न होता है, तब भी मेरी 
यही जात-बुद्धि द्ोती है। श्रत: जाति-बुद्धि रूप-वेदना से श्रर्थान्तरमूत जातिद्वव्य की अ्रपेक्षा 
क्रती है । 


सौत्रान्तिक का उत्तर है कि यह वाद आपको बहुत दूर ले जायगा । शत््यता, श्रनात्मत्व 
को युक्त सिद्ध करने के लिए श्राप 'शूत्यम?, “अ्रनात्मम! का द्वव्यत॥ अस्तित्व मानेंगे | पुन! एक 
दो महत्‌ , श्रणु, प्थक , संयुक्त, विभक्त, पर, श्रपर, सद्रूपादि बुद्धि की सिद्धि के लिए आप 
वैशेषिकों के तुल्य एक द्र॒व्य-परम्परा मानेंगे +--सेख्या परिमाण, प्रथक्त्व, संयोग, विभाग, परत्व, 
अपरत्व, सत्ता आदि। आपको घधट-बुद्धि सिद्ध करने के लिए एक 'धसत्कः परिकल्पित 
करना होगा । 


हु क्‍ थौद-घम-दर्शन 


जीवित त्रैधातुक आयु है | यह एक पएथक्‌ धर्म है। यह उष्म और विज्ञान का आ्राधार 
है | यह सन्तान की स्थिति का देतु है । 

सौत्रान्तिक श्रायु को द्रव्य नहीं मानते | उनका कहना है कि यह एक आवेध सामथ्य- 
विशेष है जिसे पुबंजन्म का कर्म प्रतिसन्धि-छण में सत्व में आद्वित करता है। इस सामर्थ्य-वश 
एक नियत काल के लिए, निकाय-सभाग के स्कन्ध-प्रबन्ध का श्रवस्थान होता है । 
माम, पद, व्यंजन-काय 

"नाम? ( नाम या शब्द ) से “संशाकरणः समभकना चाहिये। यथा रूप, शब्द, 
गन्धादि शब्द | 

“पद? से वाक्य का श्रर्थ लेते हैं, बितने से श्रर्थ की परिसमाप्ति होती है, यथा यह 
वाक्य ३--संस्कार अनित्य हैं, एवमादि। श्रथवा पद वह है, जिससे क्रिया, गुण, काल के 
संबन्ध-विशेष भासित होते हैं, यथा--त्रद्द पकाता है, वह पढ़ता है, वह जाता है, वह कृष्ण 
है, गौर है, रक्त है; वह पकाता है, वह पकावेगा, उसने पकाया | 

“व्यंजन! का अ्रर्थ अक्षर, वर्ण, स्वर-ब्यंजन है | यथा श्र आ इ ई आदि । 

काय! का अर्थ समुदाय है। 

सौद्बान्तिक का मतभेद--सौत्रान्तिक दोष दिखाते हैं कि यह वाग््वभाव हैं, और इसलिए 
'शुब्दः हैं | अतः यद रूप-स्कन्ध में संगद्वीत हैं | चित्त-विप्रयुक्त संस्कार नहीँ है | 

सर्वौस्तिवादी के मत में यह वाग्स्वमाव नहीं है। वाक घोष है। और घोषमात्र से 
यथा क्रन्दन से अर्थ श्रवगत नहीं द्दोता। किन्तु वाक्‌ नाम में प्रवृत्त होता है। यद्द नाम 
अथ को द्योतित करता है, प्रतीति उत्पन्न करता है। 

सौत्रान्तिक--जिसे में वाक्‌ कहता हूँ, वह घोषमात्र नहीं है | किन्तु यह वह धोष है, 
जिसके संबन्ध में वक्ताश्रों में संकेत है कि यह अमुक अर्थ की प्रतीति करेगा | 

जो सिद्धान्त यह मानता है कि नाम पदार्थ का द्योतक है, उसे यह मानना पड़ेगा कि 
धो? शब्द के ये भिन्न श्रर्थ संबृति से हैं। अतः यदि श्रमुक नाम से श्रोता को श्रमुक श्रथ॑ 
द्योतित होता दे, तो यह घोपमात्र है, जो उसकी प्रतीति कराता है। “नाम? द्रव्य की कल्पना 
का कोई प्रयोजन नहीं है | 

सौत्रान्तिक व्यवस्थित करते हूँ कि "नाम? एक शब्द है, जिसके संबन्ध में मनुष्यों में संकेत 
है कि यद्द एक अ्र्थ विशेष की प्रतीति करता है। है 

वैभापिक इन्हें द्वव्य के रूप में स्वीकार करते ह। वे कहते है कि सब धम तकंगम्य 
नहीं हैं । 
स्याय-वैशेषिक से तुलना 

वैशेषिक-शास््र में गुण” एक पदार्थ है। यद्द कई प्रकार का है। यह द्वव्याभ्यी है, 
स्वयं गुशविशिष्ट नहीं है, और दूसरे की श्रपेज्ञा के बिना संयोग और विभाग के उत्पादन में 
असमर्थ है | संख्या, परिमाण, एकल, संयोग, विभाग, परत्व, श्रपरत्व, संस्कारादि गुण हैं। 


पंचदुश अ्रध्याय कचरे 


परिमाण--मान-व्यवहार का असाधारण कारण है। यह चार प्रकार है ;--महत्‌, 
अर, दीघत्व और हस्वत्व | 

नित्य पदार्थ का परिमाण नित्य है, और श्रनित्य पदार्थ का अनित्य है | 

संख्या--द्वित्वादि संख्या अपेन्ना-बुद्धि से प्रसृत है | यह गणना-व्यवहार का निष्पादक 
गुण है | 

पृथक्त्व द्वारा एक वस्तु से अपर के पार्थक्य की प्रतीति होती है । 

संस्कार नामक एक गुण है। वह तीन प्रकार का है :--स्थितिस्थापक, मावना और 
वेग | यदि हम एक बृद्ष की शाल्रा का आकर्षण कर छोड़ ढें, तो यह स्थितिस्थापकसंस्कार गुण 
के योग से यथास्थान होती है। किसी विय्य का श्राभास होने से वह सन में श्रवस्थान करता 
है, यद्द भावनाख्य संस्कार का फल है। एक बाण का निन्षिप करने से वह बहुत दूर जाता है, 
यह वेगाख्य संस्कार है | 


स्थविस्वादियों की २४ डयादाय रूपों की यूजी में रूप लघुता, मदुता, कर्मण्यता है। 
“स्थितिस्थापका चित्त-विप्रयुक्त संस्कार भी इन गुणों के तुल्य विशेत्र धर्म है, यद्रपि बौद्ध 
गुण-गुणी के वाद को नहीं मानते, इनमे एक प्रकार का साइश्य है, यथा--वैशेपिकों का सामान्य 
आर निकाय-सभागता प्रायः एक हैं | श्रन्तर इतना ही है कि वेशेथ्रिकों का सामान्य एक और 
नित्य है, किन्तु वेभाषिकों का निकाय-सभाग एक और नित्य नहीं है । 

न्याय-वेशेपिक जहाँ किसी का कारगु नहीं बता सकते, वहाँ अद्ृष्ट की कल्पना करते 
हैं। सर्ग के आदि में जो परमाणु में कम होता है, वद अह£ के कारण होता है। अ्रग्नि का 
ऊर्ध्व-ज्वलन, वायु का ति्यगू-गमन, सूली का अवस्कान्त के अभिमुख द्ोना, यह स्व अदृष्ट- 
विशेष के अधीन है [ बशेपिक्यूज, ५।१॥१४; ४॥२।१३ ]। देद से मन का उत्कमण 
( अपसपेण ), देद्दान्तर में मन का प्रवेश ( 3पर्र्पण ), भशित-पीत का संयोग ( उपचय ), 
इन्द्रिय ओर प्राण का देह से संयोग अदृध्कारित है [ वशेकसूत्र, ५।२।१७ ]। 
इस सूत्र पर चन्द्रकान्तकृत भाष्य कदता है कि एक दूरारा भी अटष्ट है, जिससे पुरुष का 
जीवन, उत्पत्ति और मरण होता है। शरीराद का इस प्रकार का निर्माण हो है 
कि उस श्रवस्था में ऐसा होता है। यह अ्रद"्ट इसलिए, कहलाता है कि कारण दृष्ट 
नहीं है (न तत्र ह४ दारणमम्तीति ) वस्तु-शक्ति ही इस प्रकार की है ( वस्तुशक्ति- 
रेबैताइशी )। यद्द पूर्वकृत कर्म का फल है। यह अद्ृष्ट उसका है, जिसका इस गमन से ह्वति 
या श्रद्वित होता है। न्याययूत्र [ ॥२।६८ ] के अनुसार भी अ्दट का-फन्ञ हे | इस क्म-फल 
का योग, अर्थात्‌ अह:-जन्य सुख-दुश्ख का मानस प्रतक्ष ही दर्शन है। दर्शनाथथ शरीर की सृष्टि 
होती है । जब्र हम किसी का कारण नहीं जानते हैं, तो हम उसे स्वाभाविक कहते हैं [ न्याय- 
मंजरी में जयन्त ]। इसी प्रकार सर्गास्तिवादी इसे “धर्मता? कहते हैं, अर्थात्‌ वस्तुओं का ऐसा 
ही धर्म है, खभाव है, शक्ति है । वे क हते हैं कि धर्मों को शक्ति अ्रचिन्य है। यह 
नियत भी है । ह 
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३ बौद-घमे-दृशंन 


न्यायमाष्य [ ३।२।६८ ] में किसी दर्शनकार के मत से अदृष्टः परमाशुओं का गुण- 
विशेष है। यह अ्रदृष्ट परमाणु-क्रिया का हेतु है। इस श्रद्ृष्ट से प्रेरित परमाणु-समूह परस्पर 
संयुक्त हो शरीर का उत्तादन करता है। इसी अ्रदृष्ट से मन की क्रिया उत्पन्न होती है। मन 
अपने भश्रदृष्ट से प्रेरित हो उस शरीर में प्रवेश करता है | तब समनस्क शरीर में द्रष्टा सुख-दुःख 
की उपलब्धि करता है | 

देसुफल-प्रत्ययता का याद 

सब धर्म जो उत्पन्न होते हैं, पाँच देतुशों से और चार प्रत्ययों से उत्पन्न होते हैं। 
ईश्वर, पुरुष, प्रधानादिक एक कारण से जगत्‌ की प्रद्धत्ति नहीं होती। अन्‍य धर्मों को जनित 
करने के लिए जाति, हेत और प्रत्ययों के सामग्रथ की श्रपेज्ञा रहती है । 

यह हेतु-प्रत्यय क्या हैं ! प्रत्यय चार हैंः--द्देतु-प्रत्यय, समनन्तर-प्रत्यय, आलंबन-प्रत्यय, 
झिपति-प्रत्यय । देत षडविघ है:--कारण-देत, सहभू-देतु, समाग-देतु, संप्रयुक्तक-हेतु, सर्वत्रग- 
हेठ, विपाक-देत। 


पहले दम प्रत्ययता का विचार करंगे | 


प्रत्यच 

स्थविरवाद में छः देतु, पाँच फल का उल्लेख नहीं है। विभाषा [ १६॥८ ] में उक्त है 
कि यह सत्य है कि ये छः द्वेतु यूत्र में उक्त नहीं हैं | सृत्र में केबल इतना उक्त है कि चार 
प्रत्ययता ( प्रत्यय-प्रकार ) हैं । जो धर्म जिस धर्म की उत्पत्ति या स्थिति में उपकारक होता है, वह 
उसका प्रत्यय कदलता है। प्रत्यय, देत, कारण, निदान, संभव, प्रभव श्रादि का" एक ही 
अर्थ है। - 
३, द्वेतु-प्रत्यय- मूल का श्रधिवचन है। जो हेठुमाव से उपकारक धर्म है, वह द्वेतु- 
प्रत्यय है, जब एक धर्म दूसरे का प्रत्यक्ष-द्देत होता है, तो वह द्वेतु-प्रत्मय होता है | कारण-देतु 
को वर्नित कर शेष पांच हेतु देतु-प्रत्यय हैं। यथा--शालि-बांज शालि का देतु-प्रत्यय है, कुश- 
लादि माव साधक कुशलादि का | देतु ओर प्रत्यय के परस्पर के संबसन्ध में विभाषा के प्रथम 
झाचाये कहते हैं--१. देतु-प्रत्यय में कारण-हेतु को वर्जित कर पाँच देतु संण्दीत हैं। २. 
कारण देतु में श्रन्य तीन प्रत्यय संग्रहीत हैं। द्वितोय आचाय कहते हें--१. दवेतु-प्रत्यय 
में पाँच देतु संग्हीत हैं। २. कारण-हेतु केवल अधियति-प्रद्यय के श्रनुरूप है । इस धिद्धान्त 
को वसुऋधु स्वीकार करते हैं। महायान के श्राचरार्यों के लिए. समाग-हेतु दवेठु-प्रत्यय और 
झधिपाति" दोनों है, श्रन्य पाँच हेतु श्रधितति-प्रत्यय हैं । 

२, समनन्तर-प्रत्यय--श्रद्दत के निदौण काल के चरम चित्त ओर चैत्त ढ़ो वर्बित 
कर अन्य सब उत्पन्न चित्त-चैत्त समनन्तर-प्रत्यय हैं। यह प्रत्यय समनन्‍्तर कद्दलाता है, क्योंकि 
यह सम और अ्रनन्तर धर्मों का उल्माद करता है। केबल जित्त-चैत्त समनन्तर' हैँ, क्योंकि श्रन्य 
धर्मों के लिए, यथा--रूपी धर्मों के लिए,देतु और फल में समता नहीं है । चित्त-नियम पूव॑-पूर्व 
चित्त के कारण समृद्ध होता है, श्रन्यथा नहीं | इबलिए ७क दूसरे के अ्नन्तर अ्रनुरूप चित्तो- 
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त्पाद के उत्पादन में समर्थ घम समनन्तर-प्रत्यय है। प्रत्येक चेतसिक कलाप की स्थिति एक क्षण 
की होती | जब यह कलाप निरुद्ध होता है, तब अन्य उसके स्थान में उत्नन्न होता है। पूव 
कलाप उत्तर कलाप के कारित्र को अभिम॑स्कृत करता है, अर्थात्‌ उसके आकार को निश्चित 
करता है | किन्तु यद्द उसका हेतु-प्रत्यय नहीं है, क्योंकि उत्तर कलाप का समुत्यान क्लेश-कर्मत्रश 
होता है | श्रत; नये कलाप का हेट-प्रत्यय कम या अनुशय है, और पूर्ववर्ती कलाप उसका 
समनन्तर-प्रत्यय है | चित्त-प्रवाह के उत्तरोत्तर चित्तों में श्रधिक समानता और आनन्तर्य होता 
है, रूपी धर्मों में नहीं। थ्रतः रूपी धरम समनन्तर-प्रत्यय नहीं होते । वस्तुतः कामावचर-रूप के 
अ्नन्तर कदानित्‌ दो रूप कामाववर-रूप, ओर रूपावचर-रूप उम्न्न हंति हैं। कदाचित्‌ 
कामावचर और श्रनाक्षव ये दो रूप उत्नन्न होते है, किन्तु कामातचर-चित्त के अनन्तर 
कामावचर और हूपावचर चित्त कमी युगपत्‌ नहीं उत्पन्न होते। रूपों का संमुग्बीभाव श्राकुल 
है, किन्तु समनन्तर-प्रत्यय आकुल-फल नहीं प्रदान करता। अ्रतः रूपी धर्म समनन्‍्तर-प्रयय 
नहीं है | 

सामान्यतः पूर्व चैत्त केवल ख्जाति के चैत्तों के नहीं, किन्तु अपर चैत्तों के भी समनन्तर- 
प्रत्यय हैं; किन्तु स्वजाति में अल्प से बहुतर की, और विपर्य्र से बहुतर से शल्य की उलत्ति नहीं 
होती | यह 'समनन्तरः सम और श्वनन्तर इस शब्द को युक्त सिद्ध करता है | 

रूपी धर्मों के समान चित्त-विप्रयुक्त-संम्कारों का व्याकुल्न संमुखीमाव है, श्रतः वह सम- 
नन्‍्तर प्रत्यय नहीं है। वस्तुतः कामावचर प्राप्ति के अनन्तर तैवातुक ओर अरप्रतिसैथुक्त ( अना- 
लवादि ) धर्मों की प्राप्तियों का युगपत्‌ संमुखीमाव होता है। श्रनागत धर्मों के समनन्तरजत्- 
यत्व का प्रतिपेष करते हैं। अ्नागत धर्म ब्वाकुल हैं। अनागत अ्रष्व में पूर्बात्तर का श्रभाव 
है, श्रतः भगवान्‌ कैसे जानते हैं. कि श्रमुक अनागत धर्म की पूर्वापत्ति होगी, अमुक की 
पश्चात्‌ द्वोगी ! 

यत्किखित्‌ यावत्‌ श्रपरान्त उत्पन्न होता है, उन सबके उत्पत्ति के क्रम को वह जान ते हैं। 
बुद्ध-गुण और बुद्ध गोचर अजय है | सोत्रान्तिकों के अनुसार भगवान्‌ सब वरूद को श्रपनी इच्छा 
के अनुसार प्रत्यज्षत7--न कि ग्रनुमानत-, या निमिनत--जानते हैं । दूसरे कहते ढेँ कि अ्रतीत 
झौर साम्प्रत के अनुमान से उनका ज्ञान होता है। श्रन्य आ्चार्यों के अनुसार सलों को सन्तान 
में अ्रनागत में उत्तन्न होने वाले फलों का एक निहन्मूत (लिंग) धर्म होता है, वह 
चित्त-विप्रयुक्त-संस्कार विशेष है। भगवान्‌ उसका ध्यान करते है, श्रौर अनागत-फल को 
जानते हैं । 

३, झालंवन-प्रत्यय--प्रालंबन भाव से उपकारक धर्म श्रालंबन-प्रत्यय है। सब धर्म, 
संस्कृत और अ्रसंस्कृत, चित्त-चैत्त के श्रातंबन-प्रप५५ हैं, किन्तु अनियत रूप से नहीं। यथा--सत्र 
रूप चन्चुविशान और तस्संप्रयुक्त वेदनादि चैत्त के आलंबन है। शब्द श्रोत्र-विज्ञान का आलंबन 
है। सत्र धर्म मनोविशान ओर तत्संप्रयुक्त चेत्त के श्रालंबन हैं। 

जब एक धर्म एक चित्त का श्रालंबन होता है, तो ऐसा नहीं होता फि,यह धरम किसी 
कण में इस चित्त का आलंबन न हो । अ्रर्थात्‌--यद्यवि चक्तुरविज्ञान रूप को आलंबन रूप में 
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प्रहण नहीं करता, तथापि यह आलंबन है; क्योंकि--चाहे इसका ग्रहण शआ्रालंबन रूप में हो 
या न हो, इसका स्वभाव वही रहता है, यथा --इन्धन इन्धन है, यद्यपि वह प्रदीष्त न हो। 

४. झधिपति-प्रत्यय--प्रत्येक धर्म श्रप्रत्यक्ष रूप से दूसरे धम को प्रभावित करता है। 
कारण-हेतु श्रधिपति-प्रत्यय कहलाता है | दो दृष्य्यों से 'अधिपति-प्रत्ययः संज्ञा युक्त है। अधि- 
पति-प्रत्यय वह प्रत्यय है, जो बहुधर्मों का है, और जो बहुधर्मों का पति है ( अरधिकोडय॑ 
प्रत्ययः, अधिकर्य वा प्रत्ययः )। सर्व धम मनोविज्ञान के श्रालंवन-प्रत्यय हैं। किसी चित्त के 
सहमभू-धर्म उस चित्त के सदा श्रालंबन नहीं होते, किन्तु वह उसके कारण-हेतु होते हैं। श्रतः 
कारण-हेतु होने से, न कि श्राल॑बन-प्रत्यय होने से, सब धर्म अ्धिपति-प्रत्यय हैं। स्वभाव को 
वर्जित कर सब संस्कृत-धर्म सब धर्म के कारण-हेतु हैं | कोई भी धर्म किसी भी नाम से स्वभाव 
का प्रत्यय नहीं होता | स्थविर्वाद के अनुसार श्रधिपति “ज्येष्ः के श्रथ में है। जिस 
जिस धर्म के गुरुभाव से जिन जिन अ्ररूप धर्मों की प्रवृत्ति होती है, वह वह धर्म उन उन 
धर्मों के अधिपति-प्रत्यय हैं। जब्न छुन्द को आगे करके नित्त प्रदत्त होता है, तब छुन्द 
अधिपति होता है, श्रन्य चेतसिक नहीं | छुन्द, वीयं, चित्त, मीमांसा संख्यात चार धर्म, अ्रधि- 
पति-प्रत्यय हैं | इस प्रकार हम देखेंगे कि इन दो शअ्रर्थां में बड़ा श्रन्तर है 
प्रत्ययों का झध्वगत पुव॑ धर्मतग कारित्र 

झ्ष्वगत--प्रत्युपन्र, श्रतीत, श्रनागत इनमें से किस अवस्था में वे धम अश्रवस्थान करते 
हैं, बिनके प्रति विविध प्रत्यय अपना कारित्र करते हैं ! हि 

हम पहले द्वेतु-प्रत्यय की समीक्षा करते हैं। प्रत्युतन्न धर्म में दो हेतु कारित्र करते हैं । 
यह सदमभू-देतु और संप्रयुक्त-देतु हैं | ये सहोत्यञ्न धर्म में श्रपना कारित्र करते हैं | अ्नागत धर्म 
में तीन देतु--सभाग *, सवंत्रग*, विपाक* कारित्र करते हैं । 

समननन्‍्तर* अनागत घम्म मे अपना कारित्र करता है, यथा--श्रनागत धर्म में तीन 
हेतु अपना कारित्र करते हैं। एक क्षण के चित्त-चैत्त उत्पन्न चित्त-चेत्तों को अ्रव- 
काश देते हैं । 

आलंबन-प्रत्यय प्रत्युतपन्न धर्म में ग्पना कारित्र करता है, यथान्यत्युतन्न धर्म में दो 
देतु कारित्र करते हैं। ये प्रत्युथन्न धर्म +त्त-चेत हैं| ये श्रालंब+ हैं, जो वर्तमान हो बतमान 
अ्रालंबन का अहण करते हैं | अधिपति-प्रत्य का कारित्र केवल इतना है कि यह अनावरण- 
भाव से अ्रवस्थान करता हैं । यह वतमान, श्रतीत, अनागत पार्म में श्रावरण नहीं करता | 

धर्मंगत--विविंध प्रकार के धर्म कितने प्रत्ययों के कारण उत्पन्न होते हैं | 

चित्त श्रोर चैस चार प्रत्ययों से उत्पन्न होते हैं। इसमें एक अपवाद है। श्रसंशि- 
समापत्ति और निरोध-समामत्ति में श्रालंब्न का ज्ञान नहीं होता । अतः इन इन समापत्तियों 
में आलंब्रन-प्रत्यय को वर्जित करना चाहिये। इन दो समापत्तियों की उत्पत्ति चित्तामिसंस्कार से 
होती है, श्रतः इनका समनन्तर-प्रत्यम दे | यह समापत्ति चित्तोलत्ति में प्रतिबन्ध है। श्रतः ये 
व्युग्थान-नित्त के सममनन्‍्तर-प्रयय नहीं हूँ, यद्यपि ये उसके निरूतर हैं। 
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श्रन्य चित्त-विप्रयुक्त संस्कार श्रोर रूपी धर्म देतु-प्रत्यय ओर अधिपति' के कारण 
उत्पन्न होते हैं । 

रूपी धर्मों के संबन्ध में इतना विशेष कहना है कि महाभत और भौतिक कैसे परस्पर 
द्ेतु-प्रत्यय होते ह। पएथ्वी-धातु आदि चार भूत, भृत-चतुप्क के सभाग-देतु और सहमू-देतु हैं । 
भूत-चतुष्टय रूप, रसादि भौतिकों के पाँच प्रकार से देतु ह--जनन-हेतठ, निश्रय-देतु, उपस्तम्भ- 
हेतु, उपबृंदण-हेतु ॥ भौतिक भ्तों से उत्पन्न होते ह। उत्तन्‍न होकर भूत का श्रनुविधान करते 
ह। भूतों का आधार लेते हैं। पुनः भूत भौतिकों के श्रनुच्छेद श्रोर इद्धि में हेठ हं। अत॥ 
भत भौतिकों के जन्म-हेतु, विकार-हेत, श्राधार-हेत, स्थिति-हेत, श्रोर बृद्धि-हेत हैं । 

भौतिक भौतिकों के तीन प्रकार से हेत हं--सहम्‌*, सभाग" ओऔर विपाक-हेत। हम 
कारणु-हेतु क। उल्लेख नहीं करते, क्योंकि सब्न धर्म सब धर्मो के कारण-हेतु हैं । 

१. चित्तानुपरिवत्ति काय-वाक्‌ कर्म जो भौतिक हूँ, और संवर प्रकार के हैं ( ध्यान-संवर 
श्रौर श्रनास4" ) सहभूदेतु हैं । 

२, सब उत्पन्न भौतिक सभाग-भौतिकों के सभागनदेतु हैं । 


३, काय-बाकू-कम विपाक-हेतु है। चक्तु-कर्म विपाकादि से उत्पादित होता है | 

भोतिक एक प्रकार से भरतों के हेतु हँ। काय-वाक कर्म भर्तों का विपाक-फल के रूप 
में उत्पाद करते है | 
स्थविरवाद्‌ के अनुसार भ्रत्यय 

स्थविरवाद के श्रनुसार २४ प्रत्यय हैं । 


३. देतु-प्रत्यय--त्रह धम है, जो मूलभाव से उपकारक है। यह धर्मों को सुप्रतिष्ठित 
करता है, यथा--शालि का शालि-बीज | 


२. आालंबन"--नह धर्म है, जो श्रालंबनभाव से उपकारक है, यया--रूपायतन चक्तु- 
विशान-धातु का आलंबन" है। 

३. झ्धिपति"---वरद धर्म है, जो गुरुभाव से उपकारक है । जब छुन्द, श्रग्न और ज्येड 
होकर चित्त प्रबृत्त होता है, तब छुन्द श्रधिपति” होता है । दूसरा चेतसिक नहीं । 

९. झमस्तर "--वह धर्म है, जो श्रनन्तर भाष से उपकारक हे । 

५, समनम्तर"--वढह धमं है, जो समननन्‍्तरभाव से डउपकारक है। ये दोनों एक हैं, 
नाम का भेद है, अ्रथ में भेद नहीं है। यथा--चत्षुविज्ञान-धातु मनोधातु का अनन्तर' है। 
चज्तुविज्ञान-धातु के श्रनन्तर मनोधाठ, मनोधात के श्रनन्तर मनो विज्ञान-धाठ, यद्द चित्त-नियम 
है। यह नियम पूर्व-पूव चित्त के कारण समृद्ध होता है, श्रन्यथा नंहीं | श्रतः श्रपने श्रपने 
अनन्तर अनुरूप नित्तोत्पाद फे उत्मादन में समर्थ धर्म श्रनन्तर' है । 

९, सहजात "तरह धर्म है, जो सहोत्यादभाव से उपकारक है। यथा--प्रकाश 
का प्रदीप सदजात है। चार अरूपो सूनन्‍्ध एक दूसरे के सदजात-प्रत्यय हैं, इसी प्रकार चार 
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महाभूत हैं | चित्त-चेतसिक धर्म चित्त-समुत्यान रूप के सहजात-प्रत्यय हैं, महाभूत उपादाय रूप 
के हैं | रूपी धर्म अरूपी धर्मों के कमी सहजात" होते हैं, कभी नहीं | 

७, झल्योम्य “वह धर्म है, जो उत्पाद उपष्टम्ममाव से उपकारक है, यथा-- 
त्रिददड, जो एक दूसरे का उपष्टम्मक है| चार श्रहूपी रून्ध अन्योन्य-प्रत्यय है | चार महाभूत 
भ्रन्योन्य-प्रत्यय हैं । 

८. निश्रय *--वह धमं है, जो श्रधिष्ठान के आकार में उपकार है, यथा--बृक्त 
का निश्चय-प्रत्यय पृथ्वी है, चित्र का पट है, चक्चुरायतन चतक्षुविज्ञान-धातु का निश्चय- 
प्रत्यय है | 

६. उपसिक्षय "--त्रह धम है, जो वलवत्कारणभाव से उपकारक है | “उप? का अ्रथ 
“शम! है । यह तीन प्रकार का है ;:--अ्रालंब्नो पनिश्रय, अनन्त-रूप-निश्रय, प्रइृत्युपनिश्रय । 

१. जिस आलंबन को गुरु कर नित्त-चैतसिक की उत्पत्ति होती है, वह ग्रालंत्न बलवत्‌ 
होता है | यथा - दान देकर, शील का समादान कर, उपोसथ कर्म कर, उसको गुर समभता 
है । यह अलंबनोपनिभय है। 

२, पश्चिम चित्त के उत्पादन में पूर्व चित्त की अनन्तरूपनिश्रयता है। पूर्व पूब कुशल- 
स्कन्ध पश्चिम-पश्चिम कुशल सन्‍्धों के अ्रनन्तरूपनिश्रय हैं | यह बलवत्‌-प्रत्यय है । 

३,प्रकृत्युपनिश्रय वह धर्म है, जो प्रकृतिभाव से उपनिश्य है| अ्रपनी सन्तान में निष्पा- 
दित भ्रद्धा-शीलादि या उपसेवित ऋतु-भोजनादि प्रकृति है, यथा--भ्रद्धा के निश्रय लेकर 
दान देना, शील का समादान करना'' 'इत्यादि। वि 

3०. पूवजात*--वढह धम है, जो प्रथमतर उत्पन्न होकर वतंमानभाव से उपकारक 
है, यथा--चक्चुरायतन नत्षुर्थिज्ञान' का पुरोजात-प्रत्यय है । 

११. पश्चात्‌-जात ">-वह अ्ररूप धर्म है, जो पूवंजात रूप धर्मों का उपस्तम्मकभाव 
से उपकारक है । पश्चाजात चित्त-चंतसिक धर्म पूर्वजात काय के पश्चाजात-प्रत्यय हैं । 

१३. आसेवन --वह धर्म है, जो श्रनन्तरों का प्रगुणभाव से उपकारक धर्म है | 

१३. कर्म --चित्त-प्रयोग संख्यात क्रियाभाव से उपकारक धर्म दै। चेतना-संप्रयुक्त 
धर्मों का ओर तत्समुत्पन्न रूपों का कर्म-प्रत्यय है। 

१४ विषाक'--निरुत्साह शान्तभाव का उपकारक धर्म है। चार विपाक सकन्ध 
अ्रूपी के विपाक-प्रत्यय दे | 

१५, आहार*--इस काय का कबड़ीकार श्राहार, श्राहारूप्रयय है। अ्रूपी-झाहार 


स॑प्रयुक्त-धर्मो के श्राद्यार-प्रत्यय है | 
१६. दण्जिय *--त्री-पुरुषेश्धिय को वर्जित कर शेष २० इद्धिय अ्रधिपति रूप से 
उपकारक हैं | 


१७. ध्यान *-«यह ध्यानवश उपकारक धर्म है। 
१७. भाग ' --मार्गाज्ञ निर्याय के लिए, उपकारक है | 
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१६, सँप्रयुक्त--संप्रयुक्तमाव से उपकारक धर्म । 

२०. विप्रयुक्त “-विप्रयुक्तमाव से उपकारक धर्म । 

२१. अस्ति "---प्रत्युत्नन्न लक्षणवश अ्रस्तिमाव से तादश धर्म का उपष्टम्मन करता है | 

२३. नास्ति --यह समननन्‍्तर निरुद्ध अरूप धर्म है, जो श्रनन्तर उत्मद्ममान अरूप धर्मों 
को प्रवृत्ति का अवकाश देता है। 

२३. विगत --यद्द विगतभाव से उपकारक है | समनन्तर विगत चित्त-चैतसिक प्रत्युत्पन्न 
नित्त-चेतसिकों का विगत-प्रत्यय हैं | 

३४७. भविगत --अ्रस्ति प्रत्यय धर्म ही अविगतभाव से उपकारक है | 

इन चौबीस प्रत्ययों को छुः प्रकार से संगद्दीत करते हैँं--- 

१, नाम ( अरूपी धर्म ) का नाम से संबन्ध | 

२, नाम का नाम-रूप से संबन्ध | 

३. नाम का रूप से संबन्ध | 

४. रूप का नाम से संबन्ध | 

६, ५०पति का नाम से संबन्ध । 

६. नाम-रूप का नाम से संबन्ध | 

अन्तिम दो केवल अभिभम्मत्थसंगददो में है । 

१, अनन्तर-निरुद्ध चित्त-चैतसिक धम प्रम्युत्पन्न चित्त-चैतसिक धर्मों के अनन्तर", 
समनन्तर", नास्ति", विगत", प्रत्ययवश प्रत्यय हैं। पूर्व चित्त-चेतसिक धर्म पश्चिम चित्त-चेतसिक 
के आसेवनवश प्रत्यय है | सहजातधम संप्रयुक्तवश श्रन्योन्य-प्रत्यय हें । 

२. तीन श्रकुशल-हेट भर तीन कुशल-हेत में से कोई सहजात चित्त-चेतसिक और 
रूप के प्रत्यय होते हैं । इसो प्रकार सात ध्यान के अंग, बारह मार्गाज्न नाम-रूप के प्रत्यय 
होते हैं । महजात चेतना सहजात नामरूप का प्रत्ययः होती है। ना>ाक्षणिका चेतना कर्मवश 
कम से अभिनिबृंत नाम-रूप का प्रत्यय होती है। विपाक-स्कन्ध विपाकवश सहजात रूप के 
अन्योन्य-प्रत्यय हैं । 

३, पूबंजात काय का पश्चाज्जात चित्त-वैतसिक घम पश्चाज्ज/त-प्रत्यय हैं । 

४. पूर्वजात "वश रूप नाम का प्रत्यय होता है। यथा-नक्षुवस्तु चक्तुर्विशान-धाठ का | 

५. आलंत्रन * और उपनिश्रय* वश प्रशप्ति-नामरूप नाम के प्रत्यय होते हैं। 

६. अधियति*, सदजात*, अन्योन्य*, निश्रय*, आहार", इनच्द्रिय*, विप्रयुक्त*, 
गश्ति*, अवगत", वश नाम-रूप नाम के प्रत्यय होते हैं । 


हेतु 


4. कारण-देतु--कोई धर्म अपना कारण-हेतु नहीं है। सब धर्म स्वतः से ग्न्य सब 
संस्कृत धर्मों के काग्ण-हेतु हैं, क्योंकि उत्पत्तिमान्‌ धर्मों के उत्पाद के प्रति प्रत्येक धर्म का 
अविप्नमभाव से अ्रवस्थान होता है| यद्द नहीं है कि उन सबका कारकमाव है | इंस लक्षण से 
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यद परिणाम निफतता है कि सहमहेतु श्रादि थम भी कारण-देतु ह। अ्रन्य देतु कारण-देतु के 

अन्तगंत है| जिस हेतु का कोई विशेष नाम नहीँ है, जो बिना किसी विशेषण के कारणमात्र 
है, वद कारण-देतु है। एक विशेष नाम के योग से यह वह नाम पाता है, जो सब देतुओं के 
उपयुक्त है । 

कारण-हेत का निर्देश हमने किया है। वह सामान्य निर्देश है, और उसमें प्रधान 
कारण-देतु तथा श्रप्रधान कारण-द्देतु दोनों स॑ग्हीत ह | प्रधान कारण-देतु जनक है। इस अर्थ 
में चक्ु श्रोर रूप चक्तुर्विशञान के कारय-द्ेतद है, यथा--श्राह्दर शरीर का कारण-देतु है 
बीजादि श्रैकुरादि के कारण-हेतु हैं । 

निर्वाण भी कारण-देतु हो सकता है| एक मनोविज्ञान उत्पन्न होता है, निर्वाण उसका 
अलंबन है, पश्चात्‌ इस मनोविज्ञान से एक चस्ुविज्ञान उत्पन्न होता है, अतः चह्तुविज्ञान के 
प्रति निर्वाण का परम्परया सामथ्य है | 

२, सहभू-हेतु-लजो धम परस्पर पुरुषकार-फल [ २|५८ ] है, थे सहमभ-देतु कहलाते 
हैं | यदद नहीं कहते कि सब सदभू-धर्म सहमभूद्देतु ह॥ यथा--नीलादि भौतिक रूप महामूतों का 

भू है, किन्ठ यह उनका सहमू-हेतु नहीं है । 

यथा--महामूत अ्रन्योन्‍्य के सहभू-देतु हैं, यथा--चित्त और चित्तानुव्ती, यथा-- 
जाति आ्रादि लक्षण और वह धम जो उनका लक्ष्य है | 

सब संस्कृत धर्म यथायोग सहभ-हेतु हैं। जिन धर्मों का अ्न्योन्यफलत्व है, उन्हीं का 
सहमू द्वेतुत्व है | सब संस्कृत धर्म श्रोर उसके लक्षण एक दूसरे के सहमभूहेतु हैं, किन्तु एक धर्म 
अन्य धर्म के लक्षणों का सहभू-देतु नहीं है । 

पव॑ लक्षण सावशेष है | एक धर्म अपने श्रनुलक्ष्ों का सहभु-हेतु है, किन्तु इसका 
उनके साथ अन्योन्य-फल-संबन्ध नहीं है, क्योंकि श्रनुल॒ज्ञण अपने धर्म के सहमभू-्देतु नहीं हैं । 

चित्तानुपरिवर्ती कौन हैँ ! सत्र चित्त-संप्रयुक्त धर्म, ध्यान-संवर ओ्रौर श्रनाखव-संवर 
इन सबके और चित्त के जात्यादिलक्षण चित्तानुपरिवर्ती हैं । 

अनुवर्ती चित्त से कालतः संप्रयुक्त हैं, चित्त के साथ इनका एकोल़ाद, एक स्थिति, 
एक निरोध दे, यह श्रोर चित्त एक अ्रध्व में पतित हैं। अनुवर्ता के उत्पाद, स्थिति, श्रौर 
निरोध का काल वही है, जो चित्त का है। किन्तु उनकी उत्पत्ति एथक्‌ है। 

अनुवर्ती चित्त से फलादितः संप्रयुक्त हैं। यहाँ फल पुरुषकार-फल ओर विसंपौग-फल 
है। आदि! से विपाक-फल और निष्यन्द-फल का अदण दोता है। एक फल, एक विपाक, 
एक निष्यन्द से वह चित्त का अनुपरिवतंन करते हैं । 

अनुवर्ती चित्त से शुभादितः संप्रयुक है। जिस चित्त का वह अ्रनुपरिवर्तन करते हैं, 
उसी के सदश कुशल, अ्रकुशल, श्रव्याकृत होते हैं । 

सर्वोल्पचित्त ५८ धर्मों का सहभूदेतु है, अर्थात्‌--१, दश महामूमिक और प्रत्येक के 
वर चार लक्षण, २, चार स्वलज्षण ओर चार अनुलह्ण | 
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यदि इन ५८ धर्मों में से चित्त के चार अ्रनुलक्षणों को वर्जित कर दें, जिनका 
इस चित्त में कोई व्यापार नहीं है, तो ४४ धर्म शेप रहते हैं, जो उक्त चित्त के सहभू- 
हेतु होते हैं । 

प्रत्येक धर्म जो सहमूददेतु से हेतु हे, सहभू है। किन्तु ऐसे सहभू हैँ, जो सदभू- 
देठ नहीं है। 

*, मल धर्म के अनुलक्षण इस धम के सहमू-हेतु नहीं हैं । 

२, यद अनुलक्षण अ्न्योन्य के सहमू-हेतु नहीं हैं । 

३. चित्तानुपरिवर्ती के अ्रनुलक्ञषण चित्त के सहभू-हेतु नहीं हैं। 

४, यह अन्योन्य के सहभु-हेतु नहीं हैं । 

४. नीलादि भौतिक रूप जो सप्रतिष और सहज हैं, अ्न्योन्य के सहमू द्ेतु नहीं हैं । 

६. अप्रतिब और सहज उपादाय रूप का एक भाग परस्पर सहमूेतु नहीं है। दो 
संवरों को वजित करना चाहिये। 

७. सबे उपादाय-रूप यद्यपि भूतों के साथ उत्पन्न हुआ हो, भूतों का सहमू-देठ 
नहीं है| 

८. प्रसिमान्‌ धम के साथ सहोत्याद होने पर भी सहज प्राप्ति उसका सदभूडझेतु 
नहीं होती । 

यह आठ प्रकार के धर्म सहमभू हैं, किम्तु सहभू-हेतु नहीं हैं । 

सदभू-देतुत्त पर सोत्रान्तिक मत-मेद--न्सोत्रान्तिक सहभू-हेतुत्त की श्रालोचना 
करते हैँ। वह कहते हैँ कि लोक में कुछ का हेतु-फल-भाव सदा सुब्यवस्थापित है, 
हेठ फल का पूर्ववर्तों है, इसलिए बीज अंकुर का देतु है, अंकुर काण्ड का हैतु 
हे. *इत्यादि। किन्तु सहोधन अ्र्थों में यह न्याय नहीं देखा जाता । अतः आप 
को सिद्ध करना होगा कि सहमभू धर्मों का देल-फल-भाव होता है। सर्वात्तिवादी अ्रपने 
मत के समर्थन भें दो दृश्टान्त देते हैं। प्रदीप सप्रम उत्पन्न होता है, आ्तप में उत्पथ्यमान 
श्रंकुर सच्छाय उत्पन्न होता है | किन्ठ प्रदीप सहोत्न्न-प्रमा का हेतु है, अंकुर छाया का द्देतु 
दै। श्रतः देट-फल सदोोतन्न हैं। 


सौत्रान्तिक कहते हैं कि यह दृशन्त श्रसिद्ध है। हसका संप्रधारण होना चाहिये 
कि प्रदीप सहोत्न्न प्रमा का हेतु है, श्रथवरा जैसा कि हमारा मत है, वर्तिस्नेहादिक पूर्वोत्पन्न 
द्वेतु-प्रत्यय-सामग्री सप्रभ प्रदीप की उत्तत्ति में हेतु है, यथा--पूर्बोत्यन्न हेतु-सामग्री ( बीज आ्रात- 
पादि ) श्रकूर और छाया की उत्पत्ति में, सच्छाय श्रैंकुर की उत्तत्ति में हेतु है । 

सर्वास्तिवादी--हेतु-फल-भाव इस प्रकार व्यवस्थापित होता है | हेतु का भाव होने पर 
फल का भाव होता है। हेतु का श्रभाव होने पर फल का श्रभाव होता है। देत॒ुविद्‌ का 
लक्षण सुष्ठु है। जब 'क! के भाव-अ्रभाव से 'खः का भाव-श्रभाव नियमतः होता दै, तब 'को 
देतु है, 'खः देतुमान्‌ है। इस प्रकार यदि हम सहमभू-धर्म और सदम्हेतु-धर्मर का संप्रधारण 
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करते हैं, तो हम देखते हैं कि एक का भाव होने पर सबका भाव होता है, और एक का 
अभाव होने पर सबका श्रभाव होता है। श्रतः उनका परस्पर हेतु-फल-भाव युक्त है । 

सौत्रान्तिक--दम मानते हैं कि सहोत्पन्न धर्मों में एक धम्म दूसरे धर्म का हेतु हो 
सकता है । चक्तुरिन्द्रिय चक्तुविश्ञान की उत्तत्ति में हेतु है, किन्तु सहोतन्‍न धर्म परस्पर द्वेतु 
ओर फल केसे होंगे | 


सर्वास्तिबादी--हमने जो द्वेतु-फल-माव का निर्देश किया है, उससे अन्‍्योन्य हेतु-फल- 
भाव व्यवस्थापित होता है। जब चित्त का भाव होता है, तब चैत्तों का भाव होता है 
और अन्योन्य | 


सौत्रान्तिक-- किन्तु उस अ्रवस्था में सर्वास्तिवादी को अपने सिद्धान्त को बदलना होगा। 
वास्तव में उन्होंने उपादाय-हूप के अ्रन्योन्य देतु-फल-भाव का निपध किया है, यद्यपि रूप का 
रस के बिना अस्तित्व नहीं होता । उन्होंने उपादाय-रूप और महाश्तों के श्रनुलक्षण और चित्त 
के अ्रन्योन्य हेतु-फल-माव्र का प्रतिषेध किया है | 

सर्वारितवादी-न्यथा त्रिदएड का अन्योन्य-बल से अवस्थान होता है, उसी प्रकार 
सहभू चित्त-चैत्ताटि का हेतु-फल-भाव सिद्ध है | 

सौत्रान्तिक--इस नये दृशन्त की मीमांसा होनी चाहिये। प्रश्न है कि क्या त्रिदएड 
का अवस्थान सहोत्पन्न तीन दण्डों के बल से होता है, अथवा क्या जिस प्रकार पूव सामग्रीवश 
उनका सहमभाव होता है, उसी प्रकार पश्चात्‌ अ्न्योन्याश्रित का सलाद नहीं होता ! पुनः 
अ्रन्योन्य-बल के श्रतिरिक्त अ्रन्य किचित्‌ भी यहाँ होता है--सूत्रक, शंकुक, धारिका प्रथिवी । 

किन्तु सर्वास्तिवाद का कहना है कि संहभ के हेतु से अ्रन्य हेतु भी द्वोते हैं, श्रर्थात्‌ 
सभाग-हेतु, सर्वत्रग-हेतु, विपाक-हेतु जो सूत्रकादि स्थानीय हैं | अ्रतः सदभूहेतु सिद्ध है । 

६, सभाग-हेतु--सद॒श धर्म समाग-हेनु है। सभाग समाग के सभाग-हेतु हैं | पाँच 
कुशल-स्कन्ध पाँच कुशल-स्कम्ध के सभाग-हेतु हैं । 

एक निकाय-सभाग में प्रथम गर्भावस्था दश अवस्थात्ों का रामाग-दतु है। प्रत्येक 
अवस्था का पूर्व क्षण इस अवस्था के अपर क्षणणोंका गमाग-हेतु /। समानजातोय अ्रनन्तर 
निकाय-समाग में पूर्वजन्म की प्रत्येक दश अ्वस्थाश्रों का सभाग हेतु 6ै। यबर, म्रीहि, श्रादि 
बाह्य अर्थों का भी ऐसा ही है। समाग-हेतुत्व स्वसन्तान में हां द्वोता हैँ | यत्र का सभाग-दवतु 
है, शालि का नहीं | 

सब सभाग-ध्रम समाग-घर्मों के समाग-द्ेतु नहीं हैँ | वे समाग-घर्म समाग-देतु हैं, जो 
स्वनिकाय और स्वममि के हैं | स्वमृूमि का नियम केवल साख धर्मों के लिए. है, श्रनाखव- 
धर्मों के लिए नहीं है। धर्म पाँच निकायों में विभक्त हैं, यथा--वद चार सत्यों में से एक 
एक के ठशन से हेय हैं, या भावना-हेय है। धर्मों की नौ भूमियां दे, वे काम-बातु के है | 
चार ध्यानों म॑ से किसी एक के ६, या चार शआारु्यों में से किसी एक के है। दुश्च-दशन- 
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देय-बम दुःख” धर्म का सभाग-देतु है। अन्य चार निकायों के धर्मों का नहीं है। दुःख" धर्मों 
में जो काम-धात का है, वह काम-धात के धम का समाग-द्देतु है '*'एवमादि | 

बस्तुतः: केवल वह धम सभाग-हेतु हैं, जो अ्रग्नज हैं। पूर्वाथनन (श्रग्रज ) अतीत 
पश्चात्‌ उत्पन्न अतीत समाग-घर्म का समाग-हेतु है। पूर्वासन्न, प्रत्युतन्न, पश्चात्‌ उत्तन्न 
सभाग-घर्म सभाग-हेतु है | अ्रग्नज अतीत-प्रत्युत्यन्न, पश्चात्‌-उत्तन्न श्रनागत समाग-बर्मा 
का सभाग-दहेतु है। किन्तु अ्रभागत-बर्म सभाग-हेतु नहीं है। इस विपय मं ऐकमत्य 
नहीं है। 

हम ऊपर कह चुके हूँ कि स्वममि का नियम अनाखवधर्मों के लिए. नहीं है। नव- 
भूमिक माग अन्योन्य का समाग-हेत है। मार्ग इस श्रर्थ में नवभूमिक हैं कि योगी समापत्ति को 
इन नो अवस्थाओं में अ्रनागम्य, ध्यानान्तर, चार मूल ध्यान, प्रथम तीन अ्रधर आरूप्य में 
विहार कर मार्ग की भावना कर सकता है। तह्प-ममि-ूद में मार्ग-रर्म मार्ग-धर्म में सभाग- 
हेतु हैं। वस्तुतः इन भूमियों में मार्ग आ्रागन्तुक सा है, यह भूमियों के धातुओं में पतित 
नहीं है । 

कामा7 7, रूपावचर, थ्रारूप्पावचर तृष्णा मार्ग को स्रीकृत नहीं करती | चाह जिस 
भूमि का संनिश्रय लेकर योगी मांग की भावना करता हो, मार्ग समानजातीय रहता है, अतः 
मार्ग मार्ग का समाग-हेत है । 

सब मार्ग सब मार्ग का सभाग-हेत नहीं होता। जिस भूमि में इसकी भावना होती 
है, उसका संप्रधारण नहीं करना है किन्तु मार्ग के स्वलक्षणों का विचार करना है। मार्ग सम 
या विशिष्ट मार्ग का समामग-द्दे तु है, न्‍्यून मार्ग का नहीं, क्योंकि मार्ग सदा प्रयोगज हैँ । 

अतात या प्रयुपन्न दु।खे-धर्म' उसी ( प्रथम क्षण ) प्रकार की अ्नागत ज्ञान्ति का 
पमाग-हंतु होता है, तब कार्यमार्ग कारणमार्ग के सम होता है। यह ज्ञान्ति द्वितीय क्षण का 
सभाग-हेतु होती है, तत्र कार्यमा्ग कारणमार्ग से विश४ होता है, 'वमादि यावत्‌ श्रनुताद- 
ज्ञान, जो श्रपना विशिष्ट न होने से केवल सम मार्ग का सभाग-हेतु हो सकता है। प्रयोगज 
लौकिक धर्म सम या विशिष्ट धर्मों के सभाग-हेतु हैं, द्ीन धर्मों के नहीं। प्रायोगिक धर्म 
श्रतमय, चिन्तामय, भावनामय हैं। ये उपपत्तिप्रति-लंभिक धर्मों के प्रतिपक्ष हैं। प्रायोगिक 
दोने से ये हीन के समाग-हतु न्ीं होते। कामावचर श्रुतमय धर्म कामावचर भ्रुममय और 
चिन्तामय धर्मों के समाग-देतु हैं, भावनामय धर्मा के नहीं, क्योंकि काम-घातु मं भावनामय का 
अभाव होता है, क्योंकि कोई भी धर्म स्वधात के धर्मों का ही समाग-हेतु होता है। रूपावचर- 
श्रतमयधर्म रूपावचर-श्रतमय और भावनामय धर्मों के समाग-हेतु हैं, चिन्तामय धर्मों के नहीं 
बरयोंकि इस घाट में जत्र चिन्तन ्रारंभ करते हैं, तत समाधि उपस्थित होता है। रूपावचर- 
भावनामय धर्म रूपावचर भावनामय धर्मों के सभाग-हेतु हैं, रूपावचर श्रुतमय धर्मों के नहीं 
क्योंकि यह हीन हैं, एवमादि | 

७. संप्रयुक्तक-हेतु--+ेपल लित्त और चैत जिनका अभिन्न आध्यय है,संप्रयुक्तक-हेतु हैं । 
भिन्न कालज, मित्र सन्‍्तागज चित्त-चैत संय्युकक-हेह नहीं हैं। यथा --चक्तुरिस्द्रिय का एक 
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क्षण एक चच्चुविशञन तथा विशान-संप्रयुक्त वेदना श्रौर अन्य चैत्तों का श्राभ्रय है। जो 
संप्रयुक्तक-देतु हैं, वह सहमभू-द्देतु भी है। इन दो हेतुश्रों में क्‍या शेद हैं ! धर्म सहमभू तु 

कहलाते हैं, क्योंकि वे श्रन्योन्य-फल हैं| यथा--सहसाथ्थिकों का मार्ग-प्रयाण परस्पर बल से 
होता है, इसी प्रकार चित्त चैत्त का फल है, चैत्त नित्त का फल है। धर्म संप्रयुक्तक-देत 
कहलाते हैं, क्‍योंकि उनकी सम-प्रवृत्ति होती है, श्रर्थात्‌ उनमें पूवनिर्दिष्ट पाँच समता--श्राश्रय 
आलंबन, आ्राकार, काल, द्वव्य-समता--होती हैं | तहसाथिकों की यात्रा अन्योन्य बल से होती 
है, पुनः उनकी सम-अन्नपानादिपरिमोग-क्रिया होती है । इसी प्रकार चित्त और चैत्त के 
अभिन्न आभ्य, अभि आकारादि होते हैं। यदि पाँच समताश्रों में से किसी एक का भी 
अभाव हो, तो उनकी समप्रवृत्ति नहीं होती और वह संप्रयुक्त नहीं होते | 


७, सदश्नग-देतु-ग्यारद अनुशय सथत्रगः कट्दे गए. हैं, क्‍योंकि ये अपने धात को 
साकल्यतः आलंबन बनाते दें। इसका यह अर्थ नहीं है कि सबन्नग युगपत्‌ सकल खधातु 
को आलंबन बनाते हैं, किन्तु पंच-प्रकार ( निकाय ) का धातु इनका श्रालंबन होता है | ये 
ग्यारह अनुशय इस प्रकार हैं --दुःखदशनप्रदेय पांच दृष्थियां, समुद्यदशन-प्रदेय मिथ्या 
दृष्टि , दुश्ख-समुदयप्रदेय श्रविद्या-द्वय । 


पूर्व सर्वत्रग स्वभूमिक पश्चिम ज्लिष्ट धर्मों के सवत्रग-द्ेतु हैं। सर्वंग क्लिष्ट धर्म के ही 
सामान्य कारण हैं| ये निकायान्तरीय क्लिष्ट धर्मों के भी द्ेतु हैं। इनके प्रभाव से श्रन्य निकायों 
में उत्तन्त क्लेश सपरिवार उत्पन्न होते हैं। श्रतः सभाग-द्देतु से प्रथक्‌ इनकी व्यवस्था होती 
है। सर्वत्रग सर्व-क्लेश निकायों को प्राप्त होते हैं, सर्वभाकू होते हैं, सबको. आलंबन 
बनाते हैं । 

यदद द्वेतु सभाग-देतु से अधिक व्यापक है, क्‍योंकि यह स्वनिकाय में सीमित 
नहीं दे । 

६. विपाक-देतु--अकुशल-धर्म श्रोर कुशलसास्व-धर्म विपाक-देतु हैं। ये केवल 
विपाक-देतु हैं, क्योकि इनकी विपक्ति की प्रज्कति है। श्रव्याकृत धर्मों में स्वशक्ति का श्रमाव 
होता दे । वे दुबंल हूँ, भ्रतः वे विपाक-दतु नहीं हैं। अ्रनाक्षव धर्मों में सहकारि-कारण नहीं 
होता | वह तृष्णा से अभिष्यन्दित नहीं है, श्रत/ वह विपाक-हेतु नहीं हे, यथा--सारबीज 
चल से अ्भिष्यन्दित न द्योने पर अंकुर की अ्रभिनिवृति नहीं करते । पुन॥ अ्रनास्चतव धर्म किसी 
घातु में प्रतिसंयुक्त नहीं हं। जो धर्म अ्रध्याकृत श्रोर अनाखव नहीं हैँ, वे उभय प्रकार से 
अर्थात्‌ खवल श्रर्थात्‌ तृष्णाभिष्यन्द से अन्यित होते हैँ, श्रीर विपाक को निर्ृत करते हैं, 
यथा--श्रभिष्यन्दित सार-बीज । 

(विपाक! का अर्थ हे (विसदश पाक! | केवल विपाक-हे8 एक विसदृश पाक ही प्रदान 
करता हूँ | सहम , संप्रयुक्तक, सभाग, सवत्रग द्वेतु के पाक सदश ही होते हैं। कारण-ऐतु का 
फज्ञ सदश या विसहश होता हूँ। केव ते विवाक-द्ेतु निध्य विमदरा-फत् देता है, क्योकि विपक- 
देतु कर्मी अव्याकृत नहीं दोता, ओर 386 फन्न सइ! श्रब्याकृत होता है | 
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वस्तुतः कर्म दो प्रकार के होते हैँ--एक जिनका फल विचित्र है, दूसरे बिनका फल 
अविचित्र है, बाह्य बीजवत्‌ । 

एकाध्विक कर्म का विपाक त्रैयध्विक द्ोता है, किन्तु विषय नहीं होता; क्योंकि फल 
हेतु से श्रति न्यून नहीं होता | एकक्षणिक-कर्म का विपाक्र वहुक्षणिक हो सकता है, किन्तु 
उसी कारण से विपयय ठीक नहीं है । कर्म के साथ विपाक विपच्यमान नहीं होता, क्योंकि 
जिस क्षण में कम का अनुष्ठान होता है, उस क्षण में विषाक-फल का आस्वादन नहीं होता । 
कर्म के श्रनन्तर भी विपाक नहीं होता, क्योंकि समनन्तर क्षण समनन्तर-प्रत्यय से श्राक्ृष्ट होता 
है | वस्तुतः विपाक-देतु अपने फल के लिए. प्रवाद्यपेक् है । 

सर्वश्रग-देतु और सभाग-हेतु दो अ्रध्व के होते हैं। शेष तीन हेतु ऋ्यध्वक हैं | श्रतीत 
प्रव्युतन्न धर्म सर्वत्रग समाग-देतु हो सकते हैं। श्रतीत, प्रत्युयन्न और ञ्रनागत धर्म संप्रयुक्तक, 
महभ्‌ और विपाक-हेतु हो सकते हैं । सर्वाध्वग संस्कृत-धर्म कारण-देतु हैं | असंस्कृत-धर्म अध्व- 
विनिमुक्त हैं । 
फ्व्य 

बह कोन फल हैं, जिनके ये पूर्वोक्त दतु हैं ! किन फलों के कारण ये हेतु श्रष्ध।रित 
होते हैं ( 

रंस्कृत और विसंयोग फल हैं | विसंयोग-फल निर्वाण है। यह एक श्रसंस्कृत हे | यह 
श्रहेतुक है | इसका फल नहीं है, किन्तु यह कारण-हेतु है, और फन्न हे । सर्वोत्तिवादी कहते 
हैं कि केवल संध्ुत के दतु-फल्न होते हैं, अ्ररुस्कृत के हतु आर फल नहीं होते; क्योंकि 
पड़्विध देतु ओर पंचविध फत्ञ असंत्कृत के लिए. असंभव है। यदि ऐसा है तो विसंयोग फल 
कैसे है ! यद किसका फल है | यह मार्ग का फल है, क्योंकि इसकी प्राप्ति मार्ग-बल से होती 
है। दूसरे शब्दों में योगी मा से विसंयोग की प्राप्ति का प्रतिल'भ करते हैं, अ्रतः विसंयोग 
का प्रतिलाभ, उसकी प्राप्ति मागे का फल हँ। विसंयोग स्वयं फल नहीं है, क्योंकि मार्ग का 
सामर्थ्य विसंयोग की प्राप्ति के प्रति हैं। विसंब्रोग के प्रति उसका असामर्थ्य है । 

देतु के आधार पर फल्न-निरंति की व्यवस्था--अब दम बताते हैं कि किस प्रकार के 
द्वेतु से किस प्रकार का फल निवृत द्वोता दे । 

विपाक' विपाक-हेतु का फल है। विपाक कुशल या अ्रकुशल साख्धवव धर्मों से उत्पादित 
होता है। दंत कुशल या अकुशल है, किन्तु फन्न सदा अव्याइृत दूँ, क्योंकि यह फल ख्वष्देतु 
से मित्र है, ओर 'पाक? है; इ्सालण इसे “वरिपाकः कहते हैं। 

भावन-लोक सत्व-समुदाय के कुशल-अ्रकुशल कर्मों से जनित है। यह श्रव्याकृत है, 
किन्तु यह विपाक नहीं है, क्योंकि विपाक एक से :संख्यात धर्म है। श्रतः यह कारणद्देतुभूत 
क्पों का अधिपति-फल्ध है | कारण-देतु से श्रधिपति-फल निबृत होता है । 

किन्तु यह कहा जायगा कि अनावस्ण-भावमात्रावस्थान ही कारण-देतु है। इसको 
'ग्रधिपति? कैसे मान सकते हैं | कारण-देतु या तो 'उपेह्षक' है, उस अवश्था में इसे अधि- 
पति अवधारण करते हैं; क्योंकि इसका अनावरणमात्र है। अथवा यद कारक! है, और 
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इसे अधिपति मानते हैं, क्योंकि इसका प्रधानमाव, जनकभाव ओर अंगीमाव है, यथा--दश 
आयतन ( रूपादि ओर चक्तुरादि ) प॑च विशानकाय की उत्पत्ति में अधिपति है, और सत्वों के 
समुद्त कम का भाजन-लोक के प्रति श्रैगीमाव है। श्रोत्र का चज्लुविज्ञान की उत्तत्ति में पार॑- 
पर्येण श्राधिपत्य है, क्योंकि सुनकर द्रष्टुकामता की उत्पत्ति होती है,'**एवमादि | 

विध्यन्दू सभाग ओ्रोर स्वत्रग-हेतु का फल है, क्योंकि इन दो हेतुओं का फल स्वद्देतु 
के सहश है | अ्रतः इन दो हेतश्नों से निष्यन्द-फल निबंत होता है। 

पुरुषकार ( पोरुष-फल ) सहभू-हेतु और संप्रयुक्तक-हेतु का फल है। पुरुषकार पुरुष- 
भाव से व्यतिरिक्त नहीं है, क्योंकि कर्म कमंवान्‌ से श्रन्य नहीं है । 

जिस धर्म का जो कारित्र है, वह उसका पुरु+कार कहलाता है, क्योंकि वह पुरुषकार 
के सदश है | एक मत के अनुसार विपाक-हेत को छोड़कर श्रन्य देठशों का भी यही फल होता 
है । वस्ततः यह फल सहोत्न्न है, या समनन्तरोत्पन्न है; किन्तु विपाक-फल ऐसा नहीं है। 
अन्य आचायों के अनुसार विपाक-देतु का एक विप्रकृष्ट पुरुषकार-फल भी होता है । 


अब भिन्न फलों के लक्षण का विचार करते हैं | 


विपाक एक श्रव्याकृत धर्म है। यह सत्वाख्य है। यह उत्तरकाल में व्याकृत से उत्पन्न 
होता दे | श्रकुशल ओर कुशल साख्रव कर्म से उत्तरकाल में युगपत्‌ या अ्रनन्तर नहीं। जो 
होता है, वह विपाक-फल है | विपाक-फल स्वकीय है, जिस कर्म की निष्पत्ति मैंने की है, उसके 
विपाक-फल का भोग दूसरा नहीं करता | 


हेतुसदशन्फल निष्यन्द कहलाता है | सभाग-हेतु ओर सर्वन्रग-द्देतु यह देतु-दय 
निष्यन्द-फल प्रदान करते हैं| सवत्रग-द्देतु का फल १, भूमितः सदा हेतु 'सदश है, २, क्लिश्तया 
हेतु-सदश है, किन्तु प्रकारतः उसका द्वेतु से साईश्य नहीं है। प्रकार ( निकाय ) से श्रभिप्राय 
प्रहाण-प्रकार से है :--दु:खादिसत्यद््शन प्रह्मतब्य। किन्तु जिसका प्रकारत३ भी सादश्य होता 
है, वह सर्वत्रग-हेतु समाग-दहेतु भी अ्रभ्युपगत होता है | अ्रतण॒व चार कोटि है :--- 

१, असवंत्रग सभाग-देतु--यथा रागादिक स्वनैकायिक क्लेश का सभाग-हेतु है। 
सरवत्रग-द्ेतु नहीं है । 

२० अन्य नेकायिक सवत्रग-हेतु-सबंत्रग क्लेश अन्य नेकायिक क्लेश का सर्वत्रग-हेतु 
है, सभाग-देतु नहीं है । 

३. एक नेकायिक सर्वत्रग-द्ेतु--सवंत्रग ज्लेश एक नैकायिक ज्लेश का समभाग-द्ेतु 
आर सर्वेत्रग-देतु दे । 

४, इन आकारों को वर्नितकर अन्य धर्म न सभाग-हेतु हैं और न स्वश्ग-हेतु । 

विसंयोग” या विसंयोग-फल क्षय ( निरोध ) है, जो प्रशा से प्रतिलब्ध होता दै | 
श्रत$ विसंयोग प्रतिसंख्या-निरोध है । 

जिस धम के बल से जो उत्यन्न होता है, वह धर्म उसका पुरुषकार-फल है। यह धर्म 
संस्कृत है । दृशन्त--उपरिभूमिक समाधि अ्रघर-मूमिक तक्रयोग चित्त का पुरुषकार-फल है। 
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प्रतिसंख्या को पुरुषकार-फल अ्रवधारित करते हैं, किन्तु इस फल के लक्षण 
निरोध में नहीं घटते, क्‍योंकि नित्य होने से वह उत्पन्न नहीं होता। 
ग्रत: हम कहते हैं कि यह उस धर्म का पुरुषकार-फल है, जिसके बत्त से प्रतिसंख्या" 
प्रात्त होती है । 

पूर्वो्यन्न से श्रन्य सव॑ संस्कृत घम संस्कृत धर्मों का अधिपति-फल है | 

कर्ता का पुरुषकार-फल है | श्रधिपति-फल कर्ता और अकर्ता दोनों का है। यह दोनों 
में विशेष है | यथा--शिल्पकारक शिल्पी का पुरुपकार' और श्रधिपति” है | श्रशिल्पी का यह 
केवल अधिपति-फल है । 

पाँच हेतु वर्तमान अ्रवस्था में फल-अहण करते हैं। दो बत॑मान अवस्था में फल-प्रदान 
करते हैं | दो वतंमान ओर अतीत प्रदान करते हैं। एक अ्रतीत प्रदान करता है| एक धर्म फल 
का प्रतिग्रहण करता है जत्र यह बीजभाव को उपगत होता है | एक धरम फल का दान उस काल 
में करता है, जब वद्द इस फल को उत्पन्न होने का सामर्थ्य प्रदान करता है, श्रर्थात्‌ जिस क्षण 
में उत्पादामिरुए अनागत फल को यह धम वह्द बल देता है, जिससे वह वतमानावस्था में प्रवेश 
करता है | 

पाँच हेतु वर्तमान होकर अपने फल का प्रतिग्रहण करते हैँ । कारण-हेतु का उल्लेख 
नहीं है, क्योंकि यह हेत अ्वश्यमेव सफल नहीं है | दो हेत बत॑मान होकर अपना फल प्रदान 
करते हैं | वर्तमान सहभू-हेत ओर संप्रयुक्तक” ही फल प्रदान करते हैँ । वस्तुतः यह दो हेतु एक 
काल में फल का प्रतिग्रहदण और दान करते हैं । 

दो हेत--सभाग और सर्व्त्रग--वतमान और श्रतीत अवस्था में फल-प्रदान करते हैं | 
वतमानावस्था में वह केसे निष्यन्द-फन्न प्रदान करते हैं ? हम ऊपर कह चुके हैँ कि यह हेत 
अपने फल से पव होते ह। ऐसा इसलिए, कहते हैं, क्योंकि वह फल का समनन्तर निवतंन 
करते हैं | जत्र उनके फल्न की निवृति होती है, तत्र वह अ्रभ्यतीत होते ह। वह पूर्व ही फल- 
प्रदान कर चुके हैं। वह पुनः उसी फल को नहीं देते | हम पाँच फलों का विचार कर चुके हैं । 

पाश्चात्य आचारयों के अन्य चार फल - पश्चाचय आचार्य कहते है हि पूर्वोक्त पाँच फलों 
से भिन्न चार फल हैं | 

4, प्रतिष्टा-फक्च--जलमण्डल वायुमण्डल का प्रतिष्ठाफल है। और एवमादि यावत्‌ 
आ्रौषधिप्रश्नति मद्दा इथिवी का प्रतिष्ठा-फल है । 

३, प्रयोग-फल्च--अ्रनुत्पादशानादि श्रशुभादि का प्रयोग-फल है। 

३, सामग्री-फल्ष--च्तु विशान चक्तु, रूप, आलोक और मनस्कार का सामग्री-फल है। 

४. मावना-फक्ष--निर्माण चित्त ध्यान का भावना-फल है। सव्वोतश्तवादी के अश्रनुसार 
इन चारों फलों में से प्रथम श्रधिपति-फल में अन्तभूत है। श्रन्य॒ तीन पुरुषकार-फल में 


संगहदीत हैं । 


अ््द बौद-धर्म-दृशंन 


लोक-घात॒ 


लोक-घातु तीन द--कामधात, रूपधात और आरूप्यधातु । 

कामधातु का श्रथें काम-संप्रयुक्त-्चात है। कामधात के श्रन्तर्गत चार गति साकल्‍्थेन है 
देवगति का एक प्रदेश है, और भाजनलोक है | भाजनलोक में सत्व निवास करते है । 

चार गति ये हैँ-नरक, प्रेत, तियेक और मनुष्य | बुद्धघोष के अनुसार असुर-काय 
भी एक गति है। नरक ( निरय ), प्रेत, और तियंक्‌ अपाय-भूमि है। कामधातु में छः देव- 
निकाय है । मनुष्य ओर छु४ देवनिकाय काम-सुगति-भमि है। 

छा देवनिकाय इस प्रकार है $--चाठुमहाराजिक, त्रयस्रिश, याम, ठ॒ुषित, निर्माणरति 
श्ौर परनिर्मितवशवर्तों नरक-द्वीप भेद से कामधातु में बीस स्थान हैं ;-श्राठ नरक, चार द्वीप 
छुः देवनिकाय, प्रेत, और तियेक | 


हि श्राठ नरक ये हैं :--संजीव, काल-सूत्र, संघात, रौरव, महारौरव, तपन, प्रतापन 
श्र 


चार द्वीप ये हैं :--जम्बु, पर्व-विदेह, अवरगोदानीय, और उत्तरकुद | अतः श्रवीचि से 
परनिर्मितवशवर्ती तक बीस स्थान होते हैं। बुद्धघोप की सूची में नरक-भेद परिगणित न कर 
केवल ग्यारह प्रदेश है 

कामधात से ऊध्वे रूपधातु के सोलह स्थान ह। इस धातु में चार ध्यान ह। स्थविर- 
वादियों के अनुसार चार या पाँच ध्यान होते ह। चतठ्॒थ से अन्यत्र प्रत्येक ध्यानलोक त्रिभूमिक 
है। चतुर्थ ध्यान श्रष्टमूमिक है। रू।धातु में रूप है, किन्तु यह धातुकाय से वियुक्त है। 
आआरूप्यधातु में स्थान नहीं है। वस्तुत। अहूपी धर्म अ्रदेशस्थ हँ, किन्तु उपपत्तिवश यह 
चतुर्विध है :--अ्राकाशानन्त्यायतन, विज्ञानानक््यायतन, आकिचन्यायतन, नेवसंज्ञानासंज्ञायतन 
( भवाग्र )। उपपत्ति से कर्म-निवृंत जन्मान्तर को रन्ध-प्रदृत्ति समझना चाहिये। एक दी 
क्रम से इन विविध झआयतनों का लाभ नहीं होता। यह श्रायतन एक दूसर से ऊध्व हैं, 
किन्तु इनमें देशकृत उत्तर और अधर भाव नहीं हूँ । जिस स्थान में समापत्ति से समन्वागत 
श्राभय का मरण होता है, उस ध्यान में उक्त उपपत्ति की प्रवृत्ति होती है । 

अ्रभिधर्मकोश में इन विविध भूमियों का सविस्तर वर्णन है| हम यह वर्णन न देंगे,किन्तु 
हमको यद्द ध्यान में रलना चाहिये कि प्रतीत्यन्सम॒ुत्पाद का सब लोकों पर प्रभाव है | सब गतियां 
कर्मवश द्योती हें । जिस प्रकार दीज से श्रंकुर ओर पत्र द्वोते हैँ, उसी प्रकार क्लेशवश कर्म ओर 
वस्तु होते हैं। मवचक्र अनादि दे। लोकों का विवरतन-संवर्तन होता रद्दता है। जब सत्तों 
के सामुदायिक कम क्ञीण होते हैं, तब माजनलोक का क्षय होता है। पुनः जब श्राक्षेपक 
कुमंवश श्रनागत भाजनलोक के प्रथम निमित्त प्रादुमृंत होते दं, तब वाथु की बृद्धि होती है, 
और पीछे सत्र भाजन की उत्पत्ति द्ोती दे । 

प्रत्येक कल्प में बुद्ध का प्रादुभौव द्वोता दै। टनका उत्पाद सत्तों का निर्वाण में प्रवेश 
कराने के लिए होता है | एक दी समय में दो बुद्ध नहीं उत्पन्न होते। सून्नवचन दे कि यह 
स्थान है कि लोक में दो तथागत युगपत्‌ हों। एक मगवत्‌ सर्वत्र प्रयुक्त होते है। जहाँ एक 
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भगवत्‌ सत्यों को विनीत करने में प्रयुक्त नहीं ह, वहाँ श्रन्य मगवत्‌ प्रयुक्त नहीं होते | कुछ 
निकायों के श्रनुसार बुद्ध युगपत्‌ होते है, किन्‍त एकत्र नहीं होते, भिन्‍न लोकधातश्रों में होते 
हैं | लोक-धात अ्रनन्त हैं | सर्व लोक-धात में विचरना कठिन है। अ्रत$ श्रपना कार्य करने के 
लिए. भिन्‍न लोक-धातुओ्रों में कई तथागत एक साथ हो सकते हैं| 

यहाँ प्रश्न यह है. कि संवर्त और वित्रत के बीच के काल में क्‍या होता है १ सबत॑नी 
का यह प्रभाव होता है कि विनष्ट भाजन का एक भी परमारु अवशिष्ट नहीं रहता | किन्त 
वैशेषिक कहते हैं कि परमाणु नित्य हैं, और इसलिए जब्र लोक-धात का नाश होता है, तब 
यह अ्रवशिष्ट रहते ह। वास्तव में इनका कइना है कि यदि श्रन्यथा होता तो स्थूल शरीर की 
उत्पत्ति अ्रहेतुक द्वोती | वसुबन्धु का उत्तर है कि अपूर्व लोक-धातु का बीज वायु है। यह 
वायु आधिपत्य विशेष से युक्त होता है। इन विशेषों का प्रभव सत्वों के कर्म से होता है, और 
इस वायु का निमित्त अविनष्ट रूपावचर वायु है। वैशेषिक कहते है कि बीज केवल निमित्त- 
कारण है, समवायिकारण नहीं ह। उनके अनुसार अंकुर के जनन में इसके अ्रन्यत्र कि यद 
अंकुर के परमाणुओं का उपसपण करता है, बीज का कुछ भी सामथ्य नहीं है| इसके प्रतिकूल 
बौद्ध मानते हैँ कि बीज में ऐसी शक्ति है, जो अंकुर-काण्डादि के स्थूल भावों को उत्पन् 
करती है । 


अनुशय 

कम अनुशय वश उपचित होते हैं। अनुशयों के बिना कर्म पुनर्भव के श्रमिनिवत॑न में 
समर्थ नहीं होते । भत्र का मूल श्र्थात्‌ पुनर्थ या कर्ममव का मूल श्रनुशय है। अनुशय 
अ्रणु हैं | यह श्रनुसक्त होते हैं। क्लैशों के समुदाचार के पूर्व इनका प्रचार दुविशेय है। श्रत३ 
यह अरु हैं। यह आआलंबनतः श्रीर संप्रयोगतः अ्रनुशयन करते हैं, श्रर्थात्‌ प्रतिष्ठा-जनाभ करते 
हैं, या पुष्टि-लाभ करते हैं। इनका निरन्तर अनुबन्ध होता है, क्‍योंकि बिना प्रयोग के श्रौर 
प्रतिनिवारित होने पर भी इनका पुन; संमुखीमाव होता है। श्रनुशय हरण करते हैं, श्रतः 
इन्हें ओध कहते हैं। श्रनुशय आ्राश्लिए् करते हैं, श्रत इन्हें योग कहते हैं। श्रनुशय उप- 
ग्रहण करते हैं, श्रतः इन्हें उपादान कहते ह। अ्रनुशर्यों से चित्त-सन्तति विषयों में क्षरित होती 
है, अतः अनुशय आखसव दे। ये बन्धन है, संयोजन है| अ्रनुशय छुः ह:--राग;प्रतिघ, मान 
अविद्या, दृष्टि और विमति। यह छु राग-भंद से सात होते हैं | राग दो प्रकार के हैं।-- 
काम-राग ओर भव-राग | पांच रूपी इन्द्रियों के रूपशब्दादि आलंबनों में राग 'काम-राग? 
है। रूपधातु औ्रोर आरुप्यधातु के प्रति जो राग होता है, वह भव-राग कहलाता है, क्योंकि 
इनकी अ्रन्तमुंखी इत्ति है। और इस संज्ञा की व्यावृत्ति के लिए भी कि यह दो धातु मोक्ष 
है, इसे भव-राग कद्दते हैँ | इन अनुशय्यों में से कुछ दर्शन-हेय हैं और कुछ मावना-हेय । 

स्षान्ति, ज्ञान तथा द्श न-दृष्टि 

भतान्ति? का श्रथे क्षमण, रुचि है। यह 'च्षान्तिश क्ञान्ति-पारमिता से प्रित्र है | यह 
सत्य-दर्शननमार्ग में संगद्दीत भ्रनाखव ज्ञान्तियों से संबन्ध रखती है, किन्तु यह साखव, लौकिक दै। 
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“द्वान्ति? संज्ञा इसलिए है, क्योंकि इस श्रवस्था में अधिमात्र सत्य रुचते हैं। क्षान्तियों का वर्धन 
धर्मस्मृत्युपस्थान से ही होता है, अन्य स्मृत्युपस्थानों से नहीं होता । श्रधिप्रात्रत्षान्ति का श्लेष 
अग्रधर्मों से होता है, श्रतः इसका विषय केवल कामाप्त-दुःख है। लोकिक श्रग्रदर्मों से एक श्रना- 
सब धर्म ज्ञान्ति की उत्त्ति होती है। यथाय में एक धर्म-शान-क्षान्ति लोकिकाग्रधर्मों के अनन्तर 
होती है| इसका आ्रालंबन काम-दुःख है | अतः उसे “दुःखे धमंशञानक्ञान्तिः कहते हैं | यह वह 
च्ान्ति है, जो धम-शान का उत्पाद करती है, जिसका उद्देश्य ओर फल धर्म-ज्ञान है, यह क्षान्ति 
नियाम में अवक्रमण है, क्‍योंकि यह सम्यक्त्व अ्र्थीत्‌ निर्वाण के नियम में अवक्रमण है। 
(नियाम? का अर्थ एकान्तीभाव है| इसका लाम “अ्रवक्रमण! कहलाता है । इस प्राप्ति के एक बार 
उत्पन्न होने पर योगी श्रार्य-पुदूगल होता है | उत्पद्यमान अ्रवस्था में यह च्ञान्ति प्रथग्जनत्त का 
व्यावतन करती है। 'दुःखे धमैज्ञानक्ञान्तिः के अनन्तर ही एक घर्म-शान की उत्पत्ति होती है, 
जिसका आलंबन कामाप्त-दुःख है। उसे “दुःखे धर्मज्ञानः कहते हैं | यह ज्ञान अनाख्तव है | 
यथा--कामधातु के दुःख के लिए एक धम-शान-ज्ञान्ति श्रीर एक धर्म-शान की उत्पत्ति होती 
है, उसी प्रकार शेप दुःख के लिए एक श्रन्वय-क्ञान्ति श्रौर एक श्रन्वय-श्ञान की उत्पत्ति होती 
है| धर्म-श्ञान नाम का व्यवहार इसलिए है कि प्रथमतः दुःखादि धर्मतत्व का ज्ञान योगी को 
होता है। अन्वय-श्ञान का व्यवहार इसलिए है कि धर्म-शान इसका हेतु है (तदन्वय-तद्द्वेतुक) | 
ज्ञान दश हैं | किन्तु संक्षेप में ज्ञान दो प्रकार का है--साखव और अनासतव | सब ज्ञान 
ज्ञान के इन दो प्रकारों के अ्न्तगंत हैं। इन दो ज्ञानों में से पहला 'संवृतः कहलाता है । 
सासखव-शान लोक-संव॒ति-शानः कहलाता है, क्‍योंकि प्रायेण यह ज्ञान संबुति-सदू-बस्तु 
का आलंबनन ग्रहण करता है। श्रनास्तव ज्ञान दो प्रकार का है--धमं-ज्ञान और अश्रन्वय- 
शान | इन दो ज्ञानों को और पूर्वोक्त ज्ञान को संग्रहीत कर तीन ज्ञान होते ह--लोक-संबृति 

जान, धर्म-शान, और अन्वय-शञान। इनमें सांदृत का गोचर सब्र धर्म है, श्र्थात्‌ सब संस्कृत 
एवं अ्रसंस्कृत धर्म संवृति-ज्ञान के विपय ह। जो ज्ञान 'धम) कहलाता है, उसके विपय काम- 
धातु के दुश्खादि हैँ। धर्म-शान का गोचर कामधातु का दुःख, दुःख-समुदय, दुःख-निरोध 

दुश्ख-निरोध-गामिनी प्रतिपत्ति है। अ्न्वय-शान का गोचर ऊ६५ भूमियों का दुःखादि है 

अर्थात्‌ रूघावु और श्ररूपधातु के दुश्वादि शअ्रन्वय-श्ञान के विपय हैं। यद दो ज्ञान सत्यभद्‌ 
से चतुर्विध हैं, अर्थात्‌ दु.ख-ज्ञान, समुदय-शान, निरोध-शान, मागे-शान। यह दो शान जो 
चतुविध हैं, क्षय-शान और अनुत्याद-ज्ञान कहलाते हैं । जब योगी अपने से कहता 
है कि मैंने दुःख को भली प्रकार परिशात किया है, समुदय का प्रह्यण किया है, निरोध का 
संमुखीभाव किया है, मार्ग की भावना की है, तब इससे जो ज्ञान, जो दशन, जो विद्या, जो 
बोधि, जो प्रज्ञा, जो आलोक, जो विपश्यना उत्पन्न होती है, वह क्षय-शान कहलाता है । जब 
योगी अपने से कद्दता है कि मैंने दुःख को भली भाँति परिज्ञात किया है, और अब फिर परिशेय 
नहीं है, इत्यादि, तो जो ज्ञान उत्पन्न होता है, वह अश्रनुत्पाद-शान कहलाता है ( मूलशांसत्र ) | 
इन ज्ञानों के अतिरिक्त परचित्त-शान भी है। इस प्रकार दश शान ये ह--लोक-संबृति-शान 
धर्म-शान, अ्रन्वय-शान, परचित्त-शान, दुश्ख-शान, समुदय-शान, निरोध-शान, मार्ग-शान, 
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क्षय-ज्ञान, श्रनुत्लाद-ज्ञान। स्वमावतः संवृति-शान है, क्योंकि यह परमार्थ-ज्ञान नहीं है। 
प्रतिपक्षत) धर्म श्रोर अ्रन्वय-जश्ञान है। पहला कामधातु का प्रतिपक्ष है, दूसरा ऊध्व 
घातुश्ों का प्रतिपक्ष है। आकारत दुश्ख-शान श्र समुदय-शान है। इन दो ज्ञानों का 
श्रालंबन एक ही ( पंचोपादान-छन्ध ) है, किन्त आकार मिन्न है। आकार गोचरतः निरोध- 
शान और मार्ग-ज्ञान हैं। यह दो ज्ञान ग्राकार और आलंबनवश व्यवस्थित होते है | इनके 
आकार और श्रालंबन दोनों भिन्न है | प्रयोगतः परनित्त-शान है। कृतकृत्यतः क्षय-शन है। 
कृतकृत्य के सन्‍्तान में यह ज्ञान पहले उधन्न होता है, देतु विस्तरतः अनुत्पाद-ज्ञान है, क्योंकि 
सब्र श्रनालव-ज्ञान जो क्षय-ज्ञान में संगदीत है, इसके देतु हूं । 

ज्ञानमय गुणों में पहले बुद्ध के आरार्वेणिक धर्मों का निर्देश है। ये बुद्ध के विशेष 
धर्म हैं | दूसरे अहत्‌ होकर भी उनकी प्राप्ति नहीं करते। ये अ्रट्टारह हैं:--दश बल, चार 
वैशारद, तीन स्मृत्युपस्थान और महाकरुणा | बुद्ध के अन्य धर्म शैज्ञ या प्रथग्जन को सामान्य 
हैं। ये अ्रणा, प्रणिधि-शान, प्रति-संवित्‌, अ्रभिज्ञा आदि है । 


पोेडश अध्याय 


सोतन्नान्तिक नय 
सौत्रान्सिक आाख्या पर विचार 


तैत्रान्तिक वे हैं, जो केवल बुद्धवचन को, श्रर्थात्‌ सूत्रान्तों को प्रमाण मानते है । 
ये कात्यायनीपुत्राद शास्त्रकारों द्वार रचित अभिषर्म के ग्रन्थों की प्रार्माणकता को स्वीकार 
नहीं करते | ये अ्रमिधमंशासत्र को बुद्ोक्त नहीं मानते । अमिधमंकोश की व्याख्या में कहा है 
[ पृ० ११, पंक्ति ३० ]--“ये सूत्रप्रामाणिका नतु शास्त्रप्रामाणका४?, श्र्थात्‌ सौत्रान्तिक 
सूत्र को प्रमाण मानते हैं, शास्त्र को नहीं। आमियवार्भिक कहते हैं कि शास्ता ढुद्ध ने धर्म- 
प्रविचय के लिए. श्रभिषर्म का उपदेश किया हँ। वे प्रश्न करते हैं कि यदि शास्त्र प्रमाण 
नहीं है, तो त्रिपिटक की व्यवस्था कैसे होगी। सूत्र में त्रिपिटक का पाठ है। अभमिधर्म का 
व्याख्यान भगवान्‌ द्वारा प्रका्ण है--( त तु प्रकीर्ण उक्तो भगवता )। और जिस प्रकार स्थविर 
धर्मत्रात ने मिन्न मिन्न यूओों में उक्त उदानों का वर्गीकरण उदानवर्ग में किया है, उसी प्रकार 
स्थविर कात्यायनापुतरादि ने ज्ञानत्रध्यानादि शास्त्रों म॑ भगवान्‌ द्वारा उपदिष्ट अ्रभिधम को 
एकत्थ किया हैँ । ु 

सोत्रान्तिकों को सूमनिकायाचार्य भी कहते हैँ [ अमिधरमकोश, २२२६ ]। इस वाद 
के प्रतिष्ठाफ तन्ञशिला के कुमारलात करे जाते हैँ | तथा इसके अन्य प्रसिद्ध आचाये भदन्त, 
राम, श्रीलात, वसुवमो श्रादि हैं | भदन्‍्त का उल्लेख विमाषा में है। यह भदन्त कोन हैं, इस 
संबन्‍्ध मे मतभद पाया जाता हैँ । भगवद्धिशाप का कहना हैं कि यह्द स्थविर धर्मत्रात है, किन्तु 
अभिधर्मकोश का व्याख्या में इस मत का खण्डन किया गया है। व्याख्याकार यशोमित्र कहते 
हैँ कि भदनत एक स्थिर का नाम है, जो सीत्रान्तिक दँ। व्याख्याकार का कहना दे कि 
बिभाषा के श्रनुसार भदन्त सौत्रान्तिक-दर्शनावलम्प्ी हूँ, जब कि धर्मत्रात श्रतीत-अन|गत के 
अ्रस्तित्व को मानते हैँ, और सर्वास्तिवाद के चार मर्तों में से 'भावान्यथाल! के वाद को स्वीकार 
करते हैँ | पुनः विभाषा में मदन्त घमंत्रत श्रपने नाम से उल्लिखित हैँ [ ग्याख्या, ४० ४४, 
पंक्ति १४०२२ ]। व्याख्या [ ४० २३२, पंक्ति २८४; ४० ६७२, पंक्ति १०; ४० ६६४, 
पैक्ति ६ ] में बार-बार मदन्त को सोत्रान्तिक बताया गया है। विभापा में कुमारलात ओर 
भीलात का कोई उल्लेख नहीं है । ताकाकूय, का कहना है. कि विमाप्ा में सोन्रान्तिकों का 
उल्लेख केवल एक बार आया है। विभाषा 'दार्शन्तिकों' से अवश्य परिचित दे । विभाषा के 
अनुसार इनके प्रायः बढ सिद्धान्त हैं, जो अमिवर्मफोश के अनुसार सोत्रान्तिकों के है। अभि- 
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धमकोश की व्याख्या के अनुसार दाष्यन्तिक सोत्रान्तिक हैं, या सौत्रान्तिक-विशेष हैँ [ व्याख्या 
पृ० ३६२, पंक्ति २१-दाष्टन्तिका३ सोत्रान्तिका.. प्‌ृ० ४०० पंक्ति १७-दा्ष्णन्तिका$ सौत्रान्तिक- 
विशेष ]। तिब्बती पंडितों के अनुसार दोनों एक हैँ। इस बाद का नाम दार्ष्यन्तिक क्‍यों 
पड़ा, यह टीक तरह से नहीं कहा जा सकता | कुछ लोग इनका संबन्ध कुमारलात के ग्रन्थ 
दृष्टन्तपंक्ति? से जोड़ते हैं। कुछ का कहना है कि दृष्यान्तों का प्रयोग करना इसकी विशेषता 
है, इस कारण इसका नाम दाप्टन्तिकः पड़ा | प्रजुलुस्की का विचार है कि दृष्टान्त विनयसूत्र 
और अ्रभिधर्म के विरुद्ध मी दो सकते हैँ | विभापा इनके संबन्ध में कहती है. कि यह सत्य भी 
दो सकते हूँ, नहीं भी दो सकते । 

सोत्रान्तिक मतवाद का साहित्य नष्ट दो गया है। अ्रतः इसके संबन्ध में हमारी जान- 
कारी बहुत थोड़ी है, तथापि जो यूचनाएं अमिवर्मकोश तथा उसको व्याख्या में मिलती है, 
उनके आधार पर हम सौत्रान्तिक मत का व्याख्यान पिछले श्रध्याय में वैमायिक से तुलना के 
प्रसंग में कर चुके हैं, अवरशिष्य नुख्य-मुख्य सिद्धान्तों को यहां देते हैं । 

विज्ञानवाद स्वीकार करने के पूव॑ वसुबन्धु का भुकाव सौत्रान्तिक मतवाद की ओर 
था | अतः यदाप अ्भिषमंकरोश वैमाषिक-मत का प्रतिपादन करता है, तथापि वह जहाँ सौत्रा- 
न्तिक-मत के विरुद्ध है, वहाँ वसुवनन्धु सोत्रान्तिक दृष्टि से उनकी आ्रालोचना करते हैं | 


वैमापिकों के समान सौत्रान्तिक भी सर्रभाववादी इनकी गणना हीनयान में की 
जाती है, यद्यपि ये मद्ायान फे घमंकराय को स्वीकार करते हें, और एक प्रकार से महायान के 
आरभक कहे जा सकते है। ये वेनापिकों के सब धर्मों के अस्तित्व को नहीं स्वीकार करते | ये 
वैभाषिकों के तुल्य ब्राह्म जगत्‌ के अध्तिय को मानते हैं, किन्तु इनके अनुसार इसका ज्ञान 
प्रत्यक्ष द्वारा न होकर श्रनुमान द्वारा होता है । 


वैभाषिक से सौम्रान्तिक का भेद 

रूप--वैभाषिकरों के अ्रनुसार रूप द्विविध है, अर्थात्‌ वर्णु-संस्थान भद से दो प्रकार का 
है | किन्‍त सोनान्दिक का कहना हे कि संध्यान का ग्रहण चाहछुप्र नहीं है; यह परिकल्ता मानस 
है | संस्थान वर्णु-सनिवेश-विशेष हो है। संत्यान नाम का कोई द्रव्य नहों है। यदि वर्ण का 
ग्रहण न हो तो संस्थान के ग्रहण का अ्रभातव हो । उनका प्रश्न है कि एक द्रव्य उमयथा कैसे 
विद्यमान द्दो सकता है [ ब्रभिषमकोश, १।१०; व्याख्या, ए० २६, पोक्त १५ ] | 

वैमाषिकों के श्रनुसार बुद्धवचन वाक-लमातव और नाम-छवभाव दोनों हैं, किन्तु सौत्रा- 
न्तिकों के अनुसार वद्द वागू-विज्ञति-स्वभावमात्र है [ श्रमिषरमकोश, १२५; व्याख्या, पर० 
५२ पंक्ति १० ]। 

भसंस्कृत --सोत्रान्तिक तोन श्रसंस्कृतों को--अ्रकाश, श्रप्रतिसंख्या-निरोध श्र प्रति- 
संख्या-निरोध को द्रव्य-सत्‌ नहीं मानते । उनका कथन दै कि यह रूप-वेस्‍्नादि के समान 
द्रव्यान्तर, भावान्तर नहीं हे । जिसे आकाश? कदते हैं, बढ स्पश्व्प का अ्रभावमात्र, श्र्थात्‌ 
सप्रतिध द्वब्य का श्रभावमात्र है । विन्न को न पाकर ( अविन्दन्तः ) अ्रश्ञानवश लोग कद्दते 
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हैं कि यह आकाश है। जिसे प्रतिसंख्या-निरोध या निर्वाण कहते हैं, वह प्रतिसंख्या (->प्रशा) 
के बल से अ्रन्य श्रनुशय, अन्य जन्म का अनुत्पाद है; जब उत्पन्न श्रनुशय और उत्पन्न जन्म 
का निरोध होता है। निर्वाण वस्तु-सत्‌ नहीं है, यह श्रभावमात्र है | सर्वोस्तिवाद के अनुसार 
निर्वाण॒विसंयोग-फल है, यह अद्देतुक है| इसका फल नहीं है, किन्तु यह कारण-हेतु है । 

सोत्रान्तिक श्राक्षेप करते हैं कि यदि असंस्कृत फल है, तो इसका एक देतु होना 
चाहिये, जिस देतु के लिए कह सके कि इस हेतु का यह फज़ है। पुनः जन्न स्वोस्तिवादी 
इसे कारण-हेतु मानते हैं, तो इसका फल होना चाहिये, जिस फल के लिए कह सके कि इस 
फल का यह हेतु है । 

सर्वोत्तिवादी उत्तर देता है कि केवल संस्कृत के देतु-फन्न होते हैं, असंस्कृत के हेतु-फत 
नहीं होते; क्योंकि पड्विध द्वेतु और पंचविध फल असंस्‍्कृत के लिए असंभव हैं । 

यह विवाद अतिविस्तृत है। संघ्रभद्र ने न्‍्यायानुतार में “असंस्कृतः के प्रतिषेध का 
खण्डन किया है। इस विस्तृत व्याख्यान के लिए, यहां स्थान नहीं हैँ । सर्वास्तिवादी अ्रन्त में 
कहता है कि निर्वाण धम-स्वमाव-वश द्रव्य है। यह अवाच्य है। केवल अ्रार्य इसका साक्षा- 
त्कार करते हें। इसका प्रत्मात्म-सवेदन दोता हैँ। इसके सामान्य लक्षणों का यह कद कर 
निर्देशमात्र दो सकता है कि यह दूसरों से मिन्न एक कुशल, नित्य द्रव्य है; जिसकी संज्ञा 
निर्वाण है । 

अग्रतित्तस्था-निरोध भी अ्रभावमात्र है, वस्तु-सत्‌ नहीं है। जत्र प्रतिसंख्या-बल के 
बिना प्रत्यय-वैकल्य्मात्र स धर्मों का अनुल्ाद द्वोता है, तब इस अप्रतिसंख्या-निरोध 
कहते हैं | 

चित्त-विप्रयुक्त-बम--सोत्रान्तिक चित्त-विप्रयुक्त धर्मों का अस्तित्व नहीं मानते । 
उनके अनुसार यद प्रशप्तिमात्र हैं, वस्तु-सत्‌ नहीं हैं। अमिधमकोश के द्वितीय कोशस्थान में 
सौत्रान्तिक का व्याख्यान विस्तारपूवंक दिया गया हैँ | जिसमे वह इन धर्मों के द्रव्यतः अ्रस्तित्व 
का प्रतिषेध करत हैं । ये जित्त-वप्रयुक्त-वर्म संस्कार-स्कन्ध में संणद्र।त हैँ। प्राप्ति, श्रप्रात्ति, 
समागता, थ्रासंज्ञिक, दो समार्पात्त, जीवितेद्धिय, लक्षण नामकरायादि और एवंजातीयक धर्म चित्त- 
विप्रयुक्त हैं। यहां उदाहरणमात्र क लि दम दो तान चित्त-विप्र युक्त-तंस्कारों के संबन्ध में 
सौत्रान्तिक विचार उद्धृत करत हैं । 

प्राप्ति-नामक धर्म के अस्तित्व को वे नहीं मानते | वे कद्दते है कि प्राप्ति को प्रत्यक्ष 
उपलब्धि नहीं दोती, यथा--रूप-शब्दादि की होती है, यथा--राग-दंपादि की होती है। 
उसके कृत्य से प्राप्ति का श्रत्तित्ष अनुमित नहीं द्वीता, यथा-चह्ुरादि इन्द्रिय श्रनुमान 
से ग्राह्म हैं | 

सभागता ( निकाय-सभाग ) को सांत्रान्तिक द्वव्य-सत्‌ नहीं मानते। सर्वास्तिवाद के 
अनुसार यद एक द्रव्य है, एक धम हैँ; जिसके योग से सत्य तथा सत्व-संख्यात धर्मों का परस्पर 
साइश्य ( & सभाम) होता है। शाल््र में इस द्रव्य की निकाय-समभाग संक्षा है। यह सत्वों की 
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स्वमाव-समता है। सौतन्रान्तिक इस वाद में अनेक दोष दिखाते हैं कि लोक समभागता को प्रत्यक्ष 
नहीं देखता । यह प्रज्ञा से समागता का परिच्छेट नहीं करता, क्योंकि सभागता का कोई व्यापार 
नहीं है, जिससे उसका ज्ञान हो | यद्यप्रि लोक सत्व-सभागता को नहीं जानता, तथापि उससें 
सत्वों के जात्यभेद की प्रतिपत्ति होती है। श्रत। समागता के होने पर भी उसका क्या व्यापार 
होगा ( पुनः निकाय को शालि-यबरादि की अ्रसत्न-समागता भी क्यों नहीं इष्ट है ! इनके 
लिए सामान्य प्रज्ञप्ति का उपयोग होता है। 
आयु--इसी प्रकार सौतान्तिक आयु को द्रव्य नहीं मानते | उनका कहना है कि यह एक 
आवेध, सामथ्योविशेष है, जिसे पूव॑जन्म का कम प्रतिसन्धि-क्षण में सत्व में आइित करता है | 
इस साम्थ्य के कारण एक नियत काल के लिए निकाय-समाग के स्कन्ध-प्रबन्ध का अ्रवस्थान 
होता है । 
संस्कृत-धम के ज्कक्षण--सीत्रान्तिक सैस्‍्कृत-धर्म के लक्षणों को भी प्रथक्‌ पथक्‌ द्रव्य 
नहीं मानते | एंस्कृत-धर्म के लक्षण जाति, जरा, स्थिति श्रीर अनिल्यता हैं | “स्थिति! उनकी 
स्थापना करती है, "जग! उनका द्वास करती है, अ्नित्यता उनका विनाश करती है। यह 
सर्वास्तिवाद का मत दे | किन्तु सीच्रान्तिक कहते हैं कि भगवान्‌ प्रदर्शित करना चाहते हैं कि 
प्रवाह संस्कृत !। ये प्रवाह क्षण के तीन-लक्षण नहीं बताते, क्योंकि वे कहते हैँ कि यह तीन 
लक्षण प्रज्ञात होते हैं। वस्तुतः लण का उत्पाद, जरा ओर व्यय श्रप्रज्ञायमान है। जो अप्रज्ञा- 
यमान है, वह लक्षण होने की बोग्यता नहीं रखता | सौत्रान्तिकों के अनुसार उत्ताद या जाति 
का यह अर्थ है कि प्रवाह का आरंभ ४, व्यय या श्रनित्यता प्रवाह की निर्वुत्ति, उपरति है | 
स्थिति श्रादि से निर्बात्ति तक अ्रनुवतमान प्रवाह है। सित्न्यवथात्य या जरा अनुवतंमान का 
पूर्वापरविशेष है। पुनः उत्पाद श्रभृत्वा-भाव है, स्थिति प्रबन्ध है, अनित्यता प्रबन्ध का उच्छेद 
है, जरा उसकी पूर्वापर विशिष्टता है। संक्षेप में संस्कृत-धर्म का अमूला-भाव होता है, भूत्वा- 
श्रभाव होता है; इन धर्मों का प्रशाह इनकी स्थिति है। प्रवाह का विसहशत्व उनका स्थित्यन्य- 
थात्व है। उत्पादादि द्रव्य नहीं है | 
झतीतानागतप्रत्युत्पन्न का अवस्तुत्व-तो तआन्तिक अतीत,श्रन।गत को वस्तु-सत्‌ नहीं मानते । 
यदि श्रतीत और श्रनागत द्रव्य-सत्‌ हैं, तो वह प्रत्युलन्न हैं | उनको श्रतीत ओर अना- 
गत क्यों विशेषित करते हैं ! 
सर्वाश्तिवादी उत्तर देता है कि यह अप्राप्त-कारित्र, प्राप्तानुपरत-कारित्र तथा उपरत- 
कारित्र है, जो धम का श्रध्व विनिश्चत करता है | 
सौत्रान्तिक पूछता है कि धर्म के कारित्र में क्या विप्न है ! धर्म नित्य होते हुए श्रपना 
कारित्र सदा क्यों नहीं करता १ क्या विन्न उपस्थित दोता है, जो कभी यह अपना कारित्र करता 
है, और कभी नहीं करता ! श्रापफी यह कल्पना भी युक्त नहीं है कि उसके कारित्र का श्रभाव 
प्रत्ययों के असामग्रतय से होता है क्योकि श्रापके लिए इन प्रत्ययों का भी नित्य अस्तित्व है | पुनः 
कारित्र श्रतीताद कैसे है ! क्‍या कारित्र का भी दूसरा कारित्र द्वोता हे ! इससे अ्रनवस्थादोष 
होगा । किन्तु यदि कारित्र का खरूप सत्तापेज्षया अतीतादित है, तो भावों का भी अ्रतीतादितल 
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होगा | फिर इस कल्पना से क्‍या लाम कि अ्रध्व अतीतादि कारिन पर झ्राश्रित है ! क्‍या आप 
यह कहेंगे कि कारित्र न श्रतीत है, न अनागत, न प्रत्युपपनन ! उस अवस्था में असंस्कृत होने 
से यह नित्य है । श्रतः यह न कहिए. कि जब धर्म कारिन्र नहीं करता, तब यह श्रनागत है; 
और लब इसका कारित्र उपरत हो जाता है, तब यह अतीत है । 

सर्वीस्तिवादी उत्तर देता है कि यदि कारित्र धम से श्रन्य होता तो यह दोष होता | 

सोत्रान्तिक--किन्तु यदि यह धमम से श्रन्य नहीं है, तो श्रध्वयुक्त नहीं है। यदि 
कारित्र धमं का स्वभाव दी है, तो धर्म के नित्य दोने से कारित्र भी नित्य होगा। क्‍यों श्रौर 
कैसे कभी कहते हैँ कि श्रनागत है £ अ्रध्व-भेद युक्त नहीँ है । 

सर्वास्तिवादी उत्तर देता है :--किसमें इसकी श्रयुक्तता है ! वास्तव में अ्रनुत्पन्न संस्कृत 
धर्म अनागत कहलाता है; जो उत्पद्ममान हो निरद्ध नहीं हुआ, वह प्रत्युत्पन्न कहलाता है; 
जो निरुद्ध होता है, वद श्रतीत कहलाता है । 

सौत्रान्तिक--प्रत्युत्यन्न का जो स्वभाव है, यदि उसी स्वमाव के साथ ( तेनैवात्मना ) 
अतीत और अनागत धर्म का सद्भाव होता है, तो वैसे द्वी होते हुए यह कैसे अ्रनुत्पन्न या नष्ट 
होता है ! जब इस धर्म का स्वभाव वैसा ही रहता है, तो यद्द धर्म अनुत्पन्न या नष्ट कैसे 
होगा | पूर्व इसके क्या न था, ज्सिके अभाव में इसे अ्नुतन्न कहँगे | पश्चात्‌ इसके क्या नहीं 
है, जिसके श्रभाव में इसे निरुद्ध कहँंगे | श्रतः यदि “श्रभूव्रा भाव” इष्ट नहीं है, यदि “भूला 
अभाव? भी इध्ट नहीं है, तो अ्रध्व-त्रय सिद्ध नहीं होता । 

इसके बाद सोत्रान्तिक सर्वास्तिवादी की युक्तियों की परीक्षा करते हैं । 

यह युक्ति कि संस्कृत लक्षण के योग से संस्कृतों का शाश्वतत्व प्रसंग नहीं होता, यद्यपि 
उनका अतीत और अ्नागत दोनों में सद्भाव है--वाझमात्र है; क्योंकि धर्म का सर्वकाला- 
स्तित्व होने से धर्म के उत्पाद और विनाश का योग नहीं है। “धर्म नित्य है श्रोर धमम नित्य 
नहीं है ।?? यह वचन पूर्वापरविरुद्ध है | 

इस युक्ति के संबन्ध में कि भगवान्‌ ने श्रतीत और अनागत के अस्तित्व का उपदेश 
दिया है, क्योंकि मगवान्‌ का वचन है कि--“अतीत कम है, अनागत विपाक है” | हमारा 
कद्दना है कि हम भी मानते हूँ -कि अ्रतीत है, श्रनागत है ( अस्तीति )। जो भूतपूर्व है ( यद्‌ 
भूतपूर्वम ) वह श्रतीत है; जो देतु होने पर होगा ( यद्‌ भविष्यति ), बह अनागत है। 
इस श्रथ में हम कदते हैं कि अतीत है, अ्रनागत है। किन्तु प्रत्युत्पन्न के समान वह द्रन्यतः 
नहीं है । 

सर्वास्तिवादी विरोध करता है।--कोन कहता है कि प्रत्युथज्न के सदश उनका 
सद्भाव है ! 

सौत्रान्तिक--यदि उनका सद्भाव प्रत्युन्न के सदश नहीं है, तो उनका सद्भाव 
कैसे दे ! 

सर्वास्तिवादी--बह अतीत श्रौर श्रनागत के स्वभाव के साथ होते हैं । 


पोढश अध्याय ३७७ 


सौत्रान्तिक--किन्त यदि उनका अ्रस्तित्व है, तो उनका खभाव अश्रतीत और श्रनागत 
का कैसे बताते हैं  वस्ततः मर्वास्तिवादी द्वारा उद्धत बचन में भगवान्‌ का अ्रभिप्राय देत- 
फलापवाद-दृश्टि का प्रतिपेष करना है। “अ्रतीत था? के अ्रथे में वह “अतीत है? कहते हैं | 
श्रनागत होगा? के अ्रथे में वह अनागत है? कहते हैं। “अस्ति? शब्द निपात है| यथा लोक 
में कहते हैं कि--दीप का प्राक्‌ अभाव है? ( अस्ति ), दीप का पश्चात्‌ अभाव है, यह 
प्रदीप निरुद्ध है ( अस्ति ), किन्तु यह प्रदीप मुझसे निरोधित नहीं है। इसी अर्थ में सूत्र में 
उक्त है ;--'अतीत है, अनागत है? | अन्यथा यदि उसी लक्षण के साथ विद्यमान हो, तो 
अतीत-श्रनागत की सिद्धि न हो । 

सर्वास्तिवादी--हम देखते हैं कि भगवान्‌ लग़ुइ-शिखीपक-परित्राजकों को उदिष्ट कर 
ऐसा कहते हैं कि--“अतीत कम निरुद्ध, विनष्ट, अस्तंगत कम है |” प्रस्तावित निर्देश के 
अनुसार इसका अर्थ द्ोगा कि 'यह कर्म था? । किन्तु कया परित्राजकों को उस अतीत कर्म का 
भूतपृव॑त्व इष्ट नहीं है ! 

सोत्रान्तिक--यदि भगवान्‌ कहते हैं कि श्रतीत कर्म हे, तो उनकी अभिसन्धि फलदान 
सामर्थ्य से रै जिम कूतपु्व कर्म ने कारक का सन्‍्तति में आहित की है। अन्यथा यदि अतीत- 
कर्म स्वभाव से विद्यमान है. ( स्वेन भावन विद्यमानम्‌ ), तो विद्यमान अ्रतीत की सिद्धि केसे 
होगी ! पुन; आगम की उतक्ति स्प८ 6ै। भगवान्‌ ने परमार्थ-शत्वता-सूत्र में कहा है कि-- 
“हे भिन्नुओ ! चक्ु उसद्यमान दोकर कहीं से थ्राता नहों है; निरुध्यमान होकर कहाँ संचित 
नहीं होता । इस प्रकार हे मिछओ | चक्७छु का अ्मूवा-माव होता है, ओर भूत्वा-अभाव होता 
है | यदि अनागत चक्, होता, तो भगवान्‌ नहों कहते कि चक्तु का अभूत्वा-भाव है । 

बीस्तिवादी कदाचित्‌ कद्देगा--अभूला भाव! का अर्थ है--वर्तमान अ्रथ में न 

होकर होता है ( वतमानेठध्वनि अमभूला ); श्र्थात्‌ वर्तमान-माव में न होकर होता है ( व्त- 
मानभावे न अमभूत्वा )। यह श्रयुक्त है, क्योंकि श्रथ्व चन्तुसंशक भाव में अ्र्थान्‍्तर नहीं है । 
क्या इसका यह श्रर्थ आप करेंगे-'स्वच्ञणतः न होकर? ! इससे यह सिद्ध होता है कि अनागत 
चक्चु नहीं है । 

अतीत और श्रनागत है. क्योंकि विशान की उत्त्ति दो वस्तुश्नों के कारण होती 
है | मनोविज्ञान की उत्पत्ति मन-इन्द्रिय तथा अ्रतीत, अनागत ओर प्रत्युत्तन्न धर्मों के कारण 
होती है। इस युक्ति के संबन्ध में कया यह समझना चाहिये कि ये धर्म मन-इन्द्रिय की तरह 
मनोविज्ञान के जनक-प्रत्यय हैं ? अ्रथवा ये आलंबनमात्र हैं! यह व्यक्त है कि अश्रनागत 
धर्म, जो सदसरों वर्ष में होंगे, वा जो कमी न होंगे, प्रत्युत्पन्न मनोविज्ञान के जनक-प्रत्यय नहीं 
है | यह व्यक्त है कि निर्वाण जो सर्वोत्पत्ति के विरुद्ध है; जनक-प्रत्यय नहीं हो सकता। अरब 
यद शेप रद जाता है कि धर्म विज्ञान के श्रालंबन-प्रत्यय हों । हमको यहद्द इष्ट है कि अ्नागत 
और श्रतीत घमं आलंबन-प्रत्यय हैं । ५ 

सर्वास्तिवादी का प्रश्न है कि यदि श्रतीत और अनागत धमम का अ्रस्तित्र नहीं है, तो 
वह विज्ञान का श्रालंबन केसे हैं ! ह 
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सौश्रान्तिक--उनका श्रस्तित्व उसी प्रकार है, जिस प्रकार वे आलंबन के रूप में एह्दीत 
होते हैं | वे ग्रतीत और श्रनागत के चिह् के साथ भृतपू८-भविष्यत्‌ की तरह श्रालंबन के 
रूप में गहीत होते ह। वास्तव में कोई श्रतीत रूप या बेदना का स्मरण कर यह नहीं देखता 
कि-- यह है?, किन्तु वह स्मरण करता है कि यह था? । जो पुरुष श्रनागत का था; अ्रदशन 
करता है, वह सत्‌ अनागत को नहीं देखता । किन्तु एक दूसरी भविष्यत्‌ वस्तु श्रनागत को 
देखता है। स्मृति यथादृष्ट रूप का ग्रहण करती है, यथानुभूत वेदना का ग्रहण करती 
है; अर्थात्‌ वर्तमान रूप और वेदना के समान ग्रहण करती है| यदि धर्म जिसका पुदूगल को 
स्मरण है, ऐसा है कि उसका ग्रहण पुद्गल स्मृति से करता है, तो यद प्रत्यक्ष दी वर्तमान दे । 
यदि यह ऐसा नहीं है, यदि इसका ग्रहण स्मृति से नहीं है, तो अ्रसत्‌ मी स्मृति-विजश्ञान का 
अवश्य आलंबन होता है। क्या आप यह कहेंगे कि ग्रतीत और श्रनागत रूप का अस्तित्व 
बिना वर्तमान हुए हैं, क्योंकि श्रतीत और अनागत रूप विप्रवीर्ण परमाणु से श्रन्य वस्तु नहीं 
है| किन्तु हम कहेंगे कि जत्र विशान स्मृति या आग दर्शन से अतीत और श्रनागत रूप को 
आरालंबन के रूप में ग्रहण करता है, तब यह विप्रकीर्णावस्‍्था में उसको श्रालंबनवत्‌ ग्रहण नहीं 
करता; किन्तु इसके विपर्यय संचितावस्था में करता है | यदि श्रतीत श्रौर अ्रनागत रूप वर्तमान 
रूप ही है, किन्तु परमाणुशः विभक्त है, तो परमाणु नित्य होंगे। न कोई उत्पाद है, और 
न कोई निरोध | परमाणुसंचय और विभागमात्र है। ऐसे वाद के ग्रहण से आजीविक-वाद 
का परिग्रह होता है, और बुद्ध का यह सूत्र श्रपास्त होता है कि चक्तु उत्द्यमान होकर कहीं 
से श्राता नहीं। वेदनादि श्रमृर्त धर्मों में यह युक्ति नहीं लगती । परमाणु संचित न होने से 
इनका अतीत और अ्रनागत अवस्था में पुनः विप्रकीणत्व कैसे है ! 

सर्वीस्तिवादी कर्म-फल से भी तक श्राह्रत करते हैं। सौत्रान्तिक यह नहीं स्वीकार 
करते कि अतीत कर्म से फल की प्रत्यक्ष उसत्ति होती है । उनके अनुसार कर्म-पूर्वक चित्त- 
संतान-विशेष से फल की उत्तत्ति होती है । 

किन्तु जो वादी अ्रतीत और श्रनागत को द्रब्यतः मानते हैं, उनको फल की नित्यता 
इष्ट होनी चाहिये। अ्रतण्त्र उन सर्वास्तिवादियों का सर्वीक्तिबाद, जो अतीत और अनागत 
की द्रव्य-सत्ता को मानते हैं, साधु नहीं है। इस अये में सर्वीस्तिवाद को नहीं लेना चादिये। 
साधु स्वीस्तिवाद वह है, जिसकी सर्वास्तित्व की प्रतिज्ञा में सर्व? का वही श्रर्थ है, जो आ्रागम में 
उक्त है | यूत्र की यह प्रतिज्ञा कैसे है. कि सर्व का श्रस्तित्त है ; “हे ब्राह्मण ! जन्र कोई कहता 
है कि 'सर्वमस्तिः, तत्र उसका अभिप्राय बारह आयतनों से होता है | यह समानवाची दै | 
भ्रथवा सर्व जिसका अ्रस्तिल है, अध्य-त्रय है |” और इनका अस्तिल कैसे द्ोता दे, यद्द भी 
भी बताया है--“'जो भूतपूर्व है, वह अतीत है'''* * “किन्तु यदि ऋतीत श्रनागत का 
श्रस्तित्व नहीं है, तो अतीत श्रनागत क्लेश से श्रतीत अनागत वस्तु में कोई संयुक्त कैसे होता 
है ! संतान में ग्रतीत क्लेश-बात अनुशय के सद्भाववश श्रतीत क्लेश से पुद्गल संयुक्त 
का हे । श्रतीत और श्रनागत वस्तु से संयोग तदालंबन-क्लेश के श्रनुशय से सदूभाववश 

ताहद। 


पोौडश अ््या?। १७६ 


वैमापिक कहता है कि अश्रतीतः और अनागत का वतमान के सदश अस्तित्व है । 
वस्तुत$ धर्मों का निश्रय ही गंभीर है । 

काय-विशप्ति--सौत्रान्तिक के मत में कम चेतना है। “काय-कर्मः से अ्भिप्राय काय 
द्वारा विशापन” से नहीं है, किन्तु एक काय-संचेतना से है। यह संचेतना काय से संबन्ध रखतो 
है, श्रोर काय को इंजित करती है । 


सर्वास्तिवादी प्रश्न करता है कि वह क्या वस्तु है, जिसे आप के अनुसार 'काय-विज्ञप्ति 
संज्ञा से शापित किया जाता है  सोत्रान्तिक उत्तर देते हैं कि काय-विज्ञम्ति संस्थान है, किन्तु 
संस्थान द्रव्य नहीं है । काय-कर्म वह चेतना है, जो विविध प्रकार से काय की प्रणेत्री है । यह 
काय-द्वार को श्राल॑ब्न बना प्रबृत्त दोती है, श्रीर इसलिए काय-कर्म कहलाती है। दो प्रकार 
की चेतना है। पहले प्रयोग की अवस्था है । इसमें एक चेतना का उत्पाद होता है, जो शुद्ध 
चेतना है--“यह आवश्यक है कि में इस-इस कम को करूँ |” इसे सूत्र चेतना-कर्म की संज्ञा 
देता है। यहां चेतना ही कम है। पीछे शुद्ध चेतना की इस अवस्था के अ्रनन्तर पूबकृत 
संकल्प के श्रनुष्टाग कर्म करने की चेतना का उत्पाद होता है। काय के संचालन या वाग्ध्वनि 
के नि/सरण के लिए यद्द चेतना होती है। इसे यूत्र 'चेतय्रित्वा कर्म! कहता है [ अभिषम 
कोश, ४। ए४ १२-१३ |। 

अविशप्ति--सोत्रान्तिक अ्रविज्ञत्ति? का भी श्रभाव मानते हैं। वेभाषिक कई युक्तियाँ 
देकर 'अविश्ञप्ति? का श्रस्तित्र व्यवस्थापित करता हैँ। सौत्रान्तिक इनका खंडन करता है । अभि- 
घर्मकोश [ ४। एछ १४-२५ | में यह विस्तृत व्याख्यान पाया जाता हैं । 


क्षणिकवादू--सोत्रान्तिक सन्‍ततिवादी ओर क्षणिकवादी है | सर्व संस्कृत क्षणिक हैं । 
'ज्ञुणः शब्द का अ्रमिधान भ्रात्मलाभ के अनन्तर |वनष्ट होना है। हणिक वह धर्म है; जिसका 
क्षण है । जैसे दण्डिक वह है, जो दण्ड का वहन करता है। श्रात्म-लाभ के अनन्तर संस्कृत 
का अस्तित्व नहीं होता | ”ह उस प्रदेश में विनष्ट होता हे, जहाँ इसकी उत्रत्ति होती है। 
यह उस प्रदेश से दूसरे प्रदेश में नहीं जा सकता | यह विनाश अकश्मात्‌ होता है | यह अहे- 
तुक है। जो 'सद्देतुकः है, वह कार्य दै। विनाश श्रभाव है। अभाव कैसे काय होगा | 
इसलिए, विनाश अ्रद्दतुक हैं । इसलिए, संस्क्ृत उर्पात्त के अ्नन्तर ही विनष्ट होता है | यदि 
यह उत्पन्नमात्र न हो तो यह पंछे विन? न द्वोगा, क्योंकि यह अपारवर्तित अ्रवस्‍्था में रहता 
है [ श्रमिधमकोश, ४४ ४ | । 

श्रसंग मद्ायानसून्नालंकार [ १८ वाँ अध्याय, बोधिपक्षाधिकार, ४० १४६-१५४४ | 
मं त्णिकवाद की परीक्षा करते हैं। यह कहत ई ,+ सर्व संस्कृत क्षणिक हैं। इसकी सिद्धि 
कैसे होती है ! असंग कहते है. कि ज्ञणिकल के त्रिना। संरक रों की प्रद्ृत्ति का योग नहीं है । 
(प्रवृत्ति? प्रबन्धवश 'बृत्ति! को कहते हैं। प्रतिजण उल्ाद झौर निरोध के बिना यह प्र्दृत्ति 
श्रयुक्त है। यदि कालान्तर स्थित रहकर पूर्व के निरोष और उत्तर के उत्पाद से प्रतृनन्‍्वेन वत्ति 
इष्ट है, तो प्रब्ध के श्रभात्र में उसके अनन्त प्रवात्त न होगी। पुन प्रकक्‍न्‍न्च के त्रिना उत्तन्न 
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का कालान्तर-माव युक्त नहीं है। क्यों ? क्योंकि उत्पत्ति हेतुतः: होती है। हेतुवश ही सब 
संस्कृत उत्पन्न होते हैं। यदि होकर ( भूत्वा ) उत्तर काल में पुनः भाव होता है, तो यह 
अवश्य हेतुवश ही होगा। हे के बिना आदि से ही श्रभाव होगा, और वह उसी हेतु से 
नहीं हो सकता; क्योंकि उसने उस द्ेतु का उपमोग कर लिया है। श्रन्य हेतु की उपलब्धि भी 
नहीं है, श्रत प्रतिह्षण पूव-हेतुक अन्य श्रवश्य होता है| इस प्रकार जिना प्रबन्ध के उत्न्‍्न 
का कालान्तर-भाव युक्त नहीं है | 

अथवा यदि कोई यह कहे कि हमको यह इष्ट नहीं है कि उत्पस्त का पुन उत्पाद होता 
है, तो उसके लिए हेतु का होना श्रावश्यक है। उत्पन्न कालान्तर में पश्चात्‌ निरुद्ध होता 
है, उत्पन्नमात्र ही निरुद्ध नहीं होता। तब किस कारण से पश्चात्‌ निरोध द्योता है | यदि यह 
कहा जाय कि उत्पाद-हेतु से यह निरुद्ध होता है, तौ वह अयुक्त दोगा; क्योंकि उत्पाद और 
निरोध का विरोध है। दो विरोधों का तुल्य-देत उपलब्ध नहीं होता, यथा--छाया-श्रातप, 
या शीत-उष्ण का | 

पुन; कालान्तर-निरोध का दी श्रागम से विरोध है । भगवत्‌-वचन है--हे भिक्तुओ ! 
संस्कार मायोपम है। यह आपायिक और तावत्कालिक है। यह ज्ञणमात्र भी अवस्थान नहीं 
करते |” योगियों के मनस्कार से भी विरोध है। वस्तुतः जब्न योगी संस्कारों के उदय-ब्यय का 
चिन्तन करते हैं, तब वे उनका निरोध प्रतिन्षण देखते हैँ। श्रन्यथा उनको भी वह विराम 
उत्पन्न न हो, जो दूसरों को मरण-काल म॑ निरोध देग्बकर होता है | 

यदि उत्पन्न संस्कार का कालान्तर के लिए श्रवस्थान हो, तो वह या तो स्वयमेव श्रव- 
स्थान करेगा, अर्थात्‌ अवस्थान में स्वरय॑ समर्थ होगा, अ्रथवा किसी स्थिति-कारण से अवस्थान 
करेगा । किन्तु उसका स्थ तावत काज्ष के लिए श्रवस्थान अयुक्त है, क्योंकि उसका श्रभाव 
है। वह किनिन्मात्र भा उपलब्ध नहीं दोता। कदानित्‌ यद्द कहां जायगा कि स्थिति-- 
कारक के बिना भी विनाश --कारण के अ्रभाव से अ्रवस्थान होता है। किन्तु यदि विनाश कारण 
लाम होता है, तो उसका पीछे विनाश होता है । जैसे श्यामता का श्रग्नि से । यह अ्रयुक्त है 
क्योंकि उसका अ्रभाव हैँ। वम्तुत३ पोछे भी कोई विनाश कारण नहीं हे | श्रग्नि से श्याप्ता 
का नाश होता है, यह सुप्रसिद्ध है । किन्तु विसदश की उत्पत्ति में उसका सामर्थ्य प्रसिद्ध है । 
वस्तुतः अग्नि के संबन्ध में श्यामता की सन्‍्तति विसहशी गह्दीत होती है, किन्तु सवंथा श्रप्रवृत्ति 
नहीं होती। जल का भी क्ाथ दोने से अग्नि के संबन्ध से उसकी उत्पत्ति अल्पतर-श्रल्पतम 
होती है, ओर श्रन्त में श्रतिमान्ध के कारण पुनरुत्पत्ति का ग्रदण नहीं होता | किन्तु अग्नि 
के संबन्ध से सकृत्‌ हैं। उसका अभाव नहीं दोता। पुनः यह युक्त नहीं हैँ कि उत्पन्न का 
अवस्थान हो, क्योंकि लक्षण ऐकान्तिक 2। भगवान्‌ ने कहा है कि रांस्कृत की शनित्ता 
संस्कृत का ऐकान्तिक लक्षण हैं| यदि यह उत्यन्नमात्र होकर विनष्ट न हो, तो कुछ काल के 
लिए इसका श्रनित्यता न द्वोगी | कदानचित्‌ यह कहां जायगा कि यदि प्रतिक्षण अ्रपूथ॑ उत्पत्ति 
होती, तो यह प्रत्यभिज्ञान न द्वोता कि यह वहीं है । यह प्रत्मभिज्ञान श्र के समान साहश्य 
की अ्रनुश्त्ति से द्ोता हैं । साइश्य से ऐस बुद्धि दांती है, उसके भाव से नहीं | इसका ज्ञान 
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कैसे होता है ! निरोध से | यदि उसका वैसे ही श्रवस्थान होता, तो श्रन्त में निरोध न होता, 
क्योंकि श्रादि क्षण से विशेष नहीं होता | इसलिए यह अ्रवधारित नहीं होता कि यह वही है। 
परिणाम की उपलब्धि से भी परिणाम का अ्न्यथात्व है | यदि वह झ्रादि से ही श्रारब्ध न होता, 
तो आध्यात्मिक और बाह्य भावों के अन्त में परिणाम की उपलब्धि नहीं दोती । श्रत; आदि 
से ही श्रन्यथात्व का आरंम हो जाता है, श्रौर यद क्रम से वृद्धि को प्राप्त हो अन्त में व्यक्त 
होता है। जैसे क्षीर दधि की श्रवस्था में व्यय होता है, किन्तु क्योंकि यूह्रम होने से इस 
अन्यथात्व का परिच्छेद नहीं होता | इसलिए मसाहश्य की अ्रनुवत्ति से ऐसा ज्ञान होता है कि 
यह वही है, और क्योंकि प्रतिक्षण अन्यथात्व द्ोता है, इसलिए ज्णिकत्व सिद्ध है | यह 
केसे १ हेतुत्व श्लौर फलल से, श्रर्थात्‌ क्योंकि हेतु ज्ष्खिक दे, और फल क्षणिक है| यह सिद्ध 
है कि चित्त क्षणिक है। श्रन्य संस्कार, चक्तु-रूपादि उसके हेतु हँ। अ्रतः वद भी क्षणिक 
सिद्ध हुए। श्रक्षणिक से क्षणिक नहीं हो सकता, जैसे नित्य से अनित्य नहीं होता | दूसरी 
श्रोर सब संस्कार चित्त के फल भी हैं। वस्तुतः चित्त का आधिपत्व संस्कारों पर है। 
भगवान्‌ ने कहा है--“बनित्त से यह लो$ नीत होता है, चित्त से परिक्ृष्ट होता है |” 
यह भी कह्य है कि नाम-रूप विज्ञान-्प्रत्यय है। अतः वद चित्त का फल है। श्रतः संस्कार 
चित्त के समान न्षणिक हैं । 


यह सिद्ध करके कि सब सस्कार ज्षणिक हैं, अंग सिद्ध करते हैँ कि अ्राध्यात्मिक संस्कार 
क्षणिक हैं | जितने बीद्धनिकाय हैं, ते सब मन को अ्रविच्छिन्न हेतु-फल-परं पं मानते हैं, 
ग्रौर यह मी मानत॑ हैं कि हेतु-फत का उत्पाद-निरोध प्रतिन्षण होता है। इसके साधन में 
असंग वही हेतु देते हैं, बिन्हें पूष॑ आनायों ने दिया है। इसी प्रकार वह बाह्य संस्कारों के, 
श्र्थात्‌ चार मद्रामृतों के श्रोर पहुचिध अथो।द के क्णिकत्य को सिद्ध करते हैं। अ्रसंग दार्श- 
निक युक्तियों के श्रतिरिक्त एक श्रौर <क्ति देते हैं। वख्तुतः बुद्ध ने संम्कारों की अनित्यता 
देशित को है | श्रसंग कदते हैं कि अ्क्ञणिकवादी से पूछुना लाहिये कि ्रापको अ्रनित्यत्न तो 
इष्ट है, फिर च्णिकत्व क्यों नहीं इ: है ? यदि वे यद्द कहें कि अन्यत्व का ग्रदण प्रतिक्षण 
नहीं होता, तो उनसे यद् कहना चाहिये कि प्रदीपादि का क्षणिकमात्र आपको क्यों ३४ है, 
जब निश्चलावस्था में श्रन्यत्व का ग्रहण नहीं होता । यदि उनका यह उत्तर हो कि पूव॑बत्‌ 
पश्चात्‌ का अग्रदय है, तो उनसे कहना चाहिये कि संस्कारों का भी ऐसा ही क्यों नहीं मानते । 
यदि वे यह कहें कि प्रदीपादि के लक्षण श्रन्य हैं, ओर संस्कार के उनसे श्रन्य हैं, तो यहद्द 
उत्तर होना चाहिये कि वैलक्षण्य दो प्रकार का है--स्रभाव-वैलक्षण्य ओर बृत्ति-वैज्ञक्ण्य | यदि 
जो वैलच्षण्य आपको श्रमिप्रेत है, वह स्वभाव है, ऐो दृशन्त युक्त है, क्यो।क फिसी का स्वभाव 
उसका दृशन्त नहीं होता | यथा-प्रदीप प्रदीप का दशन्त नहीं होता । और यदि बृत्ति-वेल क्षण्य 
है,तो प्रदीप का दृशन्त युक्त है, क्योंकि लोक में प्रसिद्ध है कि यह ज्णिकत्व की श्रनुदृत्ति करता 
है | पुनः उनसे पछना चाहिये कि क्या श्राप मानते हैं कि यान के खड़े रहने पूर जो याना- 
रूढ़ है, वह जाता है | यदि वे कहें कि “नहीं), तो उनसे कहना चाहिये कि चज्लुरादि के 
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ग्रवस्थान करने पर तदाभित विज्ञान प्रबन्चेन गमन करता है, यह कहना श्रयुक्त है। यदि 
उनका यह उत्तर हो कि क्या एम नहीं देखते कि वर्ति का अ्रवस्थान होता है, श्रोर बर्ति 
सैनिश्चित प्रदीप का प्रबन्चेन गमन होता है, तो उनसे कहना चाहिये कि “नहीं?, प्रबन्‍न्धेन गमन 
नहीं देखा जाता, क्योंकि वर्ति में प्रतिक्षण विकार उत्पन्न होता है। यदि वे यह उत्तर दे कि 
यदि संस्कार ज्षणिक हैं, तो जिस प्रकार प्रदीप का क्षणिकत्व सिद्ध है, उसी प्रकार संस्कारों का 
क्णिकल क्यों नहीं सिद्ध है! हमारा उनको यह उत्तर होगा कि संस्कारों का विपर्थास-वस्तुत्व 
है, क्योंकि इनकी बृत्ति सदश सन्तति-प्रबन्ध में होती है, इसलिए इनका क्षणिक्रत्व जाना नहीं 
जाता | क्योंकि उनका अपरापरत्व है, इसलिए यह विपर्यास होता है कि यह वही है। श्रन्यथा 
अनित्य में नित्य का विपर्यास नहीं होगा | इस विपर्थास के अ्रभाव में संक्नलेश न होगा, फिर 
व्ययदान कहाँ से होगा | इस विचार-विमर्श से सिद्ध होता है कि सब संस्कारों का 
कणिकत्व है | 


तृतीय ध्यान ( सुख )--वैमाषिकों के अनुसार तृतीय ध्यान का 'ुस्र? प्रथम श्रौर 
द्वितीय ध्यान के 'सुखः से द्वव्यान्तर है, ओर इसलिए एक नया अंग है। सौत्रान्तिक प्रश्न 
करते है कि ऐसा क्यों है ? वेभाषिक का उत्तर है कि प्रथम दो ध्यानों मे सुख? से “प्रश्नब्धिः 
श्रभिप्रेत है । यह सुख प्रश्नव्धिमय है ( 'प्रश्रब्धिः कर्मण्यता है )। तृतीय में सुखवेदना है । 
वास्तव में पहले दो ध्यानों में सुखेन्द्रिय की संभावना नहीं है, क्योंकि इन ध्यानों का सुख 
कायिक-सुख नहीं हो सकता | उस सत्व में जो ध्यान-समापन्न होता है, पंच इन्द्रिय-विज्ञानों का 
श्रभाव होता है | इन ध्यानों का सुख चैतसिक सुख नहीं हो सकता; क्योंकि इन ध्यानों में 
“प्रीति? होती दै । किन्तु प्रीति? सौमनस्थ है, और यह माना नहीं जा सकता कि प्रीति श्र 
सुख का सहमभाव है | पुनः वे कहते हैं कि हम यह भी नहीं मान सकते कि एक के अ्रनस्तर 
दूसरा होता है, क्योंकि प्रथम ध्यान के पाँच अंग हैं, ओर दूसरे के चार। शात्त्र में केवल 
सुखावेदना को दी सुख का अधिवचन नहीं दिया गया है, अन्य धरम भी इस नान से जाने 
जाते हैं। सूत्रों में 'सुलर” शब्द सत्र प्रकार के धर्मों के लिए व्यवद्दत होता है। दाशैन्तिक 
सोत्रान्तिक के अनुसार पहले तीन ध्यानों में चैतसिक सुखेन्द्रिय नहीं होती, किन्तु केवल कायिक 
सुखेन्द्रिय होती है । यही इन ध्यानों का सुख नामक अंग व्यवस्थापित है, श्रत। इनके श्रनुसार 
तृतीय ध्यान का सुख द्रव्यान्तर नहीं है | पुन; वैभापिकों के अनुसार द्वितीय ध्यान का संप्रसाद 
( श्राध्याव्म-संप्रसाद ) एक द्रव्य-सत्‌ है। यह श्रद्धा है। योगी द्वितीय ध्यान का लाभ कर 
गंभीर श्रद्धा उत्न्न करता है | उसकी इसमें प्रतिपत्ति होती है कि समापत्ति की भूमियाँ का भी 
प्रहण हो सकता है। इस श्रद्धा को श्रथ्यात्म-संप्रसाद कदते हूँ । प्रसाद लक्षणा भरद्धा प्रसाद 
कहलाती है । बाह्य का प्रहग कर यह सम्रूप से प्रवाहित होती हे। इसलिए यह वह प्रसाद 
है, जो श्रध्वात्म और सम है | इसलिए, यह श्रध्यात्म-संप्रसाद है | 


सीत्रान्तिकों के अनुसार वितक, विचार, समप्राषि श्रौर अ्रध्यात्म-संप्रसाद एक दूसरे से 
भिन्न द्रव्य नहीं है । 
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यदि यह द्रब्यान्तर नहीं हैं, तो आप यह कैसे कदते हैं कि ये चैतसिक धरम हैं। 
चित्त के अवस्था-विशेष चैतसिक कहलाते हैं, क्योंकि वे चित्त में होते हैं। सौत्रान्तिक कद्दते 
हैं कि जब वितक श्रोर विचार का विक्षेप समाप्त हो जाता है, तब चित्त-सन्तति प्रशान्त, प्रसन्न 
नहीं होती [ श्रमिधमको श, ८। ४० १४१-१५६ ]। दार्शन्तिकों के अनुसार सामन्तक केवल 
शुभ होते हैं, किन्तु वैभाषिकों के अनुसार वे शुभ, क्लिष्ट और श्रव्याकृत होते हैं [ अ्रभिष्म- 
कोश, ८। ४० १८० ]। 

वैभापिक-नय से पर्यवस्थान ही अनुशय है; वाल्सीपुत्रीय-नय से 'प्राप्तिः अनुशय है. 
सौत्रान्तिक-नय से बीज अनुशय हैं [ व्याख्या, 7० ४४२, पंक्ति २८-२६ ]। 

विज्ञान का आश्रय और विषय--वैमाषिक का मत है कि चक्तु रूप देखता है, जब वह 
सभाग है। यह तदाश्रित विज्ञान नहीं है, जो देखता है [ श्रमिधमंकोश, १। ४४ २२ ]। 
विशानवादी के अनुसार चक्तु नहीं देखता, चक्तुतिज्ञान देखता है। सौत्रान्तिक का मत है कि 
न कोई इन्द्रिय है, जो देखती है; न कोई रूप है, जो देखा जाता है; न कोई दर्शन-क्रिया 
है, न कोई कर्ता है, जो देखता है; हेतु-फल-मात्र है [ अभिषमंकोश, १ ४० ८६ ]। 

महायान के उदय की ओर--सौज्रान्तिकों का यद्द विचार मद्दायान दशन के विचार से 
मिलता-जुलता है| हम ऊपर देख चुके हैं कि सर्वास्तिवाद के कई धर्म सौत्रान्तिक के लिए 
वस्तु-सत्‌ नहीं हैं, वे प्रशञप्तिमात्र हैं। यहाँ तक कि निर्वाण भी वस्तु-सत्‌ नहीं है। पुनः 
सौत्रान्तिक का क्षण्पिकवाद सर्वास्तिवाद के क्षणिकवाद से भिन्‍न है। सौत्रान्तिक के लिए श्रत्म्मा 
संस्कार-प्रबन्ध अ्रथवा विज्ञान-सन्तान है। यह सनन्‍्तान सनन्‍्तानी के बिना है। यह सनन्‍्तान 
पिपीलिका-पंक्ति के तुल्य है। यह हेतु-फल-परंपरा है। धर्मों के उत्ताद और निरोध को हम 
एक दूसरे से प्रथक्‌ नहीं कर सकते; कोई स्थिति नहीं है। सर्वास्तिबाद के अनुसार धर्मों का 
उत्पाद, स्थिति, अनित्यता श्रौर निरोध है। सर्वात्तिवादी भी क्षणिकवादी है, किन्तु उसका 
क्षणकाल का अ्रल्पतम विभाग है। किन्तु सोत्रान्तिक के अनुसार धर्मों का विनाश, उत्पाद के 
समनन्तर ही होता है, धर्मों की कोई स्थिति नहीं है। पुन॥ सौत्रान्तिक के श्रनुसार बाह्य श्रर्थ- 
जात का प्रत्यक्ष नहीं है, वह केवल अनुमित होता है। सौत्रान्तिक धरमं-काय को भी स्वीकार 
करते हैं। इ। प्रकार हम देखते हैं. कि किस प्रकार हीनयान के गर्भ से महायान-धर्म श्रौर 
दर्शन के विचारों का उदय होता है । 

हमने इस अध्याय में सौन्रान्तिक और सर्वास्तिवाद के मुख्य मुख्य भेदों का वर्णन किया 
है | आगे महायान के श्रन्तगंत दश्शनों का विचार आरंभ करेंगे | 


सतदरा अध्याय 


आये असंग का पविज्ञानवाद्‌ 


विश्ञानवाद के प्रथम आराचाये अ्रसंग हैं| उनके गुरु मैत्रेयनाथ इस सिद्धान्त के प्रतिष्ठा- 
पक हैं । महायानसूत्रालंकार इन गुरु-शिष्यों की संभिलित कृति है | मुलभाग मेत्रेयनाथ का और 
टीकामाग शआ्आाये असंग का कद्दा जाता है । इसलिए, इसमें सन्देद नहीं कि विज्ञानवाद का सबसे 
प्रधान ग्रन्थ महायानयूत्नालझ्आार है । हम देखेंगे कि असंग का दर्शन समन्तयात्मक है । इसमें 
सौत्रान्तिकों का छणिकवाद, सर्वास्तिवादियों का पुदगल-नैरात्म्य, और नागाजुन की शूत्यता का 
प्रतिपादन हैँ | किन्तु असंग इस समन्वय को पारमा्थिक विज्ञानबाद की परिधि में संपादित करना 
चाहते हैं । वस्तुतः अंग का दर्शन विज्ञानवादा श्रद्ययवाद है, जिसमें द्वव्य का अ्रभाव है 
मानना होगा कि यह एक नवीन मतवाद है। हम यहां पर महायानसूत्राड्डार के आधार पर 
असंग के दशन का विवेचन कर रहे हैँ। 


महायान का बुद-बचनत्व--प्रथम, अध्याय म॑ महायान की सत्यता सिद्ध की 
गयी है। विप्रतिपन्न कहेंगे कि महायान बुद्धवचन नहीं है। यदि महायान सद्धम में 
अन्तराय होता, शरीर महायानयूत्रों की स्चना पीछे से किसी ने की होती, तो जिस प्रकार 
भगवान ने अन्य श्रनागतमयों का पहल ही व्याकरण कर दिया था तद्बत्‌ू इस अ्नागत भय 
का भी व्याकरण किया होता। पुन श्रावकयान ओर महायान की प्रवृत्ति श्रारंभ से ही एक 
साथ हुई है । महायान की प्रवृत्ति पश्चात्‌ नहीं हुई है। यह एक <दार और गंभीर धम है। 
अतः यह ताकिका का गोचर नहीं है। तीथिक शास्त्रों में यह प्रकार नहीं पाया जाता | श्रत 

पह कहना युक्त नहीं हैँ कि तीथिंकों ने इस धर्म का व्याख्यान किया है। पुन३ यदि इस धर्म 

का व्याख्याता कोई अन्य है, जो सम्यकू-संब्रोधि को प्राप्त है, तो यह निःसन्देद बुढ़वचन है, 
क्योंकि वही बुद्ध हे जो स्वोधि की प्राप्ति कर देशना देता है । 

पुन; यदि कोई मद्ययान है, तो इसका बुद्धवचनत्व सिद्ध है, क्योंकि किसी दूसरे मद्दा- 
यान का अभाव है । श्रथवा यदि कोई महायान नहीं है, तो उसके अ्रभाव म॑ श्रावकयान का 
भी अभाव होगा | यह कहना युक्त न होगा कि श्रावकयान तो बुद्धवचन है, और भद्दायान 
नहीं है | क्योंकि बुद्धयान के विना बुद्धों का उत्पाद नहीं होता। 

महायान की भावना से क्लेश प्रतिपक्धित होते हैं, क्योंकि यद्द सर्व निर्विकल्प शान का 
आश्रय है। यद भी इसके बुद्धवचन द्वोने का प्रमाय है । 


सप्तदुश अध्याय ५ 


महायान का अथे गंभीर है। यह झताथथ से भिन्न है, अ्रतः रुताथ का श्रनुसरण करने 


से रे अभिप्राय विदित नहीं होता; किन्तु इसलिए, यह कहना कि यह बुद्धवचन नहीं है, 
अयुक्त 


यदि कोई यह कद्दे कि भगवान्‌ ने इस श्रनागत भय को उपेक्षा के कारण ब्याकृत नहीं 
किया, तो यह श्रयुक्त है | बुद्ध प्रत्यक्षदश्शों हैं | उनके ज्ञान की प्रवृत्ति श्रयत्नतः होती है | वद 
शासन के रक्षक हैं | उनमें अनागत ज्ञान का सामथ्य भी है, क्योंकि सर्वकाल में उनका शान 
श्रव्याहत होता है। अतः शासन में होने वाले किसी श्रनागत उपद्रव की वह उपेक्षा नहीं 
कर सकते | 

इन विविध कारणों से महायान का बुद्धवननत्व सिद्ध होता है। 

महायान की उत्कृष्दता-यदि कोई यह कद्दे कि श्रावकयान महायान है, और इसी से 
महातरोधि की प्राप्ति होती है, तो हम इसका विरोध करते हैं। 

श्रावकयान में वेकल्य हें, क्योंकि इसमें श्रावकों के लिए. श्रण्नी विमुक्तिमान्र के उपाय 
का दी उपदेश किया गया है, श्रौर पराथ कोई भी आदेश नहीं है। स्वार्थ पराथ नहीं दो 
सकता | पुन) ग्ह विरुद्ध है कि जो अ्रपने ही परिनिवाण का श्रर्थ! है, और उसी के लिए 
प्रयोग करता है, वह अनुत्तर सम्यक-संवोधि का लाभ करेगा। चाददे कोई बोधि के लिए. चिर- 
काल तक श्रावकयान का अनुसरण कर वह बुद्ध नहीं हो सकता। बुद्धत्व की प्राप्ति के लिए 
भावकयान उपाय नहीं है, ओर अ्रनुपाय द्वारा प्रार्थित अ्रथ की प्राप्ति नहीं होती:चाहे श्राप चिर- 
काल तक प्रयोग क्‍यों न करे | पुनः शभ्रावकयान में मद्ययान का सा उपदेश नहीं उपलब्ध 
होता, अतः यह सिद्ध होता है कि श्रावकयान मद्दायान छोने की पात्रता नहीं रखता। 

आवकयान से विरोध -इतना ही नहीं। श्रावकययान और महायान का अनन्‍्योन्य- 
विरोध है । पाँच प्रकार से इनका विरोध है :--श्राशय, उपदेश, प्रयोग, उपस्तंभ, काल | 
भ्रावकयान में श्रात्म-परिनिर्वाण के लिए ही श्राशय द्ोता है | इसी के लिए. इसका आदेश 
श्रौर प्रयोग है। इसका उपस्तम्म ( श्राधार ) परीत्त है, और पुण्य-शान-संभार में संणहदीत है । 
इसके अ्थ की प्राप्ति भी अल्पकाल में ही द्ोती है, यहाँ तक कि तीन जन्म में भी हो जाती 
है। किन्तु मदहायान में इसका सब्र विपयेय है। इस अ्रन्योन्य विरोध के कारण जो यान दीन 
है, वह वस्तुतः दीन है, वह महायान होने की योग्यता नहीं रखता । 

कदाचित्‌ यह कहा जायगा कि त्रुद्धतवन का लक्षण यह है कि इसका सूत्र में श्रवतरण 
और विनय में संदर्शन होता है, श्रीर यह घर्मता का विरोध नहीं करता ( बुद्धवचनस्थेद 
लक्षण यत्‌ सूत्रेडबतरति, विनये संदृश्यते, धमंतां च न विलोमयति )"१। किन्तु महायान का यह 


१, महापरिनिब्बानसुस[ दीघनिदाय, १५।४।८ ! तानि चे सुत्ते ओतरियमानानि विनये 
सम्दिस्सयम।नानि सुरो चेव ओतरन्ति,विनये च सन्विसन्त, निद्चयेत्यथ गन्तब्व : अदा 


हद तस्स भगवतो बचने ति । इसमें 'घर्मता के अविद्ञोमन! का ल्स्‍क्षण नहीं दे, 
किन्तु चुल्ख-स६-नीति में यद्द वाक्य पाया जाता है ;--भगवा पन घम्मसभावं अविद्धोमेन्तो 
लथा तथा धम्मदेसन नियमेतधि । 


डे 


अ८६ बोद-घर्म-दशन 


लक्षण नहीं है, क्योंकि सब धर्म निशस्वमाव हैं, यह उसका उपदेश है, श्रतः यह बुद्धवचन 
नहीं है। 

यह अक्तिप अ्रयथार्थ है। लक्षणों का कोई विरोध नहीं है। स्वकीय महायानसूत्र में 
महायान का श्रवतरण है। महायान में बोधिसत्वों का जो क्नश उक्त है, उसके विनय में महा- 
यान का संदर्शन होता है। वस्तुतः विकल्प ही बोधिसत्वों का क्लंश है। श्रावकयान के विनय 
में भिक्षुश्रों के नियमों का उल्लेख है। महायान का विनय बोधिचर्या ओर शील का उपदेश 
देता है। पुनः महायान धर्मता के विरुद्ध नहीं है, क्योंकि यह उदार और गंभीर है। धर्मता 
से ही महात्रोधि की प्राप्ति होती है | फिर महायान धमंता के विरुद्ध क्यों हो ! 

महायान से त्रस्त होने का कोई कारण नहीं है | इसमें केवल शून्यता का ही श्राख्यान 
नहीं है| इसमें संभारमार्ग का भी श्राख्यान है| इस अआख्यान का यथारुत अ्रथ नहीं है, और 
बुद्धों का भाव अतिगहन है | इस कारण महायान से ज्रास करने का कोई स्थान नहीं है। मुझे 
बोध न होगा, बुद्ध भी गम्मीर पदार्थ का बोध नहीं रखते, फिर वह क्‍या इसका उपदेश दंगे ! 
गम्भीर अतकंगम्य क्यों हैं ? गम्भीर पदार्थ के श्रथवित्ताश्रों का ही मोक्ष क्यों है, तार्किकों का 
क्यों नहीं है ! इत्यादि त्रास के हेतु श्रयुक्त हैं । 

महायान उत्कृष्ट है। उसकी देशना उदार ओर गम्भीर है। इसलिए, उसमें श्रधिमुक्ति 
( बश्नद्धा ) होनी चाहिये | 

इस प्रकार महायान की सत्यता को सिद्ध कर अ्रसंग शरणगमन को बोधिसत्व की श्रधि- 
मुक्ति का मूल ञ्राधार बताते हैं | 

शरणन्य मन--यह यथाथ है कि शरण (- त्रिरन ) गमन शासन के आदि से ही सब 
बौद्धों को समान रूप से मान्य है। किन्तु असंग का कहना है कि महायान में जो त्रिस्न की 
शरण में जाता है, वही शरणागतों में सर्वश्रेष्ठ है। इसमें चार द्ेतु हैं:--सवत्रगार्थ, श्रभ्युपगमार्थ 
अधिगमार्थ, अभिमवार्थ | यह अ्रग्रयान है, क्योंकि इसमें जो सिद्धि प्राप्त करता है, वह सत्वहित 
का साधन करता है| इसका प्रणिधान औ्रौर इसकी प्रतिपत्ति विशिष्ट है, अभ्रतः इन यान का 
शरण भी श्रग्न है । 

इस यान में शरणप्रगत सर्वत्रम है। उसने सब सत्वरों के समुद्धश्ण का भार अ्रपने 
ऊपर लिया है | वह सब यानों में ( श्रावक, प्रत्येक-बुद्ध, बोघिसल्थ) कुशल हैँ | वह सवंगत शान 
में कुशल है, अर्थात्‌ पुदूगल-नैरात्म्य श्रौर धर्म-नेरात्म्य का ज्ञान रखता हैं | उसमें निर्बाण का 
स्वत्रगार्थ है, क्योंकि वह निर्वाण और संसार में एक रस है,औओर उसके लिए निर्वाण श्रोर संसार 
में गुण अथवा दोष की दृष्टि से विशेष नहीं है ( यो निर्वाणे संसरणे<प्येकरसोअसो शेयों धीमा- 
नेष हि संत्रग एवम्‌ २।३ )। 

इस विचार में नागाजुन की शिक्षा की प्रतिध्चनि मिलती है। आरम्भ से ही इमको 
माध्यमिक विचार-सरणी के चिह् मिलते हैं | 

शरणगमन के अन्य लक्षण जैसा कि महायान में उपदिष्ट है, बोधिसत्व की पारमिताश्रों 
का अश्रभ्युपगम श्रोर अधिगम है। पारमिताश्रों के श्रभ्युपगम से वह बुद्धपुत्र हो जाता है । 


सप्तदृश अध्याय रेच७ 


उसका प्रणिधान ओर प्रयोग विशिष्ट है। वह सल्वों के समुद्धशण के आशय से बोधिचित्त 
का समादान करता है, ओर अत्यन्त उत्साह के साथ बोधि के लिए प्रयोग करता है । 

इस बुद्धपुत्र क। बीज बोधिचित्त का उतद्याद है। प्रज्ञापारमिता इसकी माता है, और 
प्रशापारमिता से संप्रयुक्त पुण्य-ज्ञान-संभार गर्म है, और करुणा श्रप्रातिम घात्री है । 

उसका अ्रथिगम मी विशिष्ट है | उसको महापुण्य-स्कन्ध का लाभ होता है, उसके सब 
दुःख का उपशम होता है; सम्पक्-संब्रीधि के क्षण में उसको बुद्ध के धर्मकाय की प्रात्ति होती 
है, उसको बलवैशारयादि कुशल-संभार की प्रामि होता है, और वह भव तथा निरोध दोनों 
से विमृुक्त होता है। 

इसी प्रकार बोषिसत्य श्रपने विपुल, उदग्र और अक्षय कुशल-मूल से श्रावकों को 
अ्रभिभूत करता है। निर्बोण में यद उसका विशिष्ट अभिमवार्थ है। उसके कुशल-मूल क्षीण 
नहीं होते | उसके गुणों की अ्रप्रमेव वृद्धि होती है, ओर वह अपने कृपाशय से इस जगत्‌ 
का प्रतिवेध करता है, ओर महायान घम को प्रसिद्ध करता है। 
योधिसत्व के गोश्र 

शरद गमन से बोधितत्व के गोत्र में प्रवेश होता है। गोत्र का अ्रस्तित्व धातु-सेद, 
श्रधिमुक्ति-भेद प्रतिपत्तिभेद और फल पद से |नरूपित होता है। सल्रों के अ्रपरिमाण धातु-भेद 
हैं। इसीलिए, तीन यानों में गोत्र-भद है | सत्वों में अ्रधिमुक्ति-भद (> श्रद्धाभद ) भी पाया 
जाता है। किसी की किसी यान म॑ पहले से ही श्रथिमुक्ति होती हे । यह गोत्र-भेद के बिना 
नहीं हो सकता | प्रत्ययवश अ्रध्िमुक्ति के उत्पादित होने पर भी प्रतिर्षत्त-मेद 
होता है। कोई निंदा द्वोता है, कोई नहीं। यह गोत्र-प्रभद के बिना संभव नहीं है। 
फल-मेद भी देखा जाता है, जैसे किसी को बोधि होन, किसों का मध्य श्रोर किसी को विशिष्ट 
होती है। क्योंकि बीज के अनुरूप फल होता हूँ । इधालए यह प्रनद भो गात्र-सद के बिना 
नहीं हो सकता । 

लिमिक्ष--चार निमित्तों से बोधिसत्वों के गोत्र का अग्रत्व अदशित होता है । भावकों 
के इस प्रकार के उदग्र कुशल-मूल नहीं होते । उनमें सत्र कुशल-मूल भा नहीं होते, क्योंकि 
उनमें बलवैशारद्यादि का श्रभाव है । श्रावकों में परार्थ भी नहीं होता और उनके कुशल-मूल 
ग्रक्षय भी नहीं हैं, क्योंकि निरुपधिशेव-निर्वाण में उनका अवसान दौता है । 


'क-3७ ७, 2 -कम्णकनमकका- ममानपया पापकिपानयना परचिनकणनाओएा औििनिलाओण । पका -ज-.. अडनमनीीकशनीर+---. 


१, अंगुस्तर ७२७३ और ७॥२३ में 'गोव्रभु' शब्द आता है | नो या दश आय पुदुगल्ों की 
सूची में हसका निम्नतम स्थान है। एक में स्नोतापत्ति फल प्रतिपन्नक के पश्चात्‌ , दूसरी 
खूबी में श्रद्यानुसारी के पश्चात्‌ । 'पुय्राचपब्न्नत्ति! में 'पुथुजन' (> प्रूथरजन ) से 
इसका ऊँचा स्थान है। इसके अनुसार 'गोन्रभू? वह पुदुूगल है, जो झाय धमे में 
प्रवेश करने के लिए आवश्यक घर्म से युक्त हे। महाय्युत्पति ( ६४ ) में पाँच 
गोत्र गिनाए गए हैं; शअ्रावकयानामिध्मय, प्रत्पेकबुद्ध , तथागत , अनियत 
ओर अगोश्नक । ” 


डेच्ड योड-धर्म-द्शेन 


बोधिसत्व-गोत्र में चार लिघ्न होते हैं--१. सत्वों के प्रति कारण्य, २. महायान धर्म 
में अ्धिमृक्ति, ३. क्षान्ति अर्थात्‌ दुष्करचर्या की सहिष्णुता, ४. पारमितामय कुशल का समाचार 
( निध्त्ति)। संक्षेप में गोत्रों के चार भेद हैं :--१. नियत, २. अ्रनियत, ३. प्रत्ययवश शह्दार्य, 
४. प्रत्ययवश हाय॑। 


अ्रस॑ग बोघिसत्व-गोत्र की उपमा महासुवणगोत्र से देते हैं, और इसके माहाहम्य का 
वर्णन करते हुए कहते हैं कि यह श्रप्रमेथ कुशल-मूल और ज्ञान का श्राश्रय है, तथा इससे 
बहुसत्व का परिपाक होता है | यह बोधिवृक्ष का प्रशस्त मूल है। इससे सुख-दुश्ख का उपशम 
होता है, श्रौर अपने तथा पराए द्ित-सुख के फल का श्रधिगम होता है| ( श्रधिकार ३ ) 


बोधिचिसोत्पाद्‌ 


बोथिसत्वचर्या का आरम्भ बोधिचित्त के उत्पाद से होता है। इस चेतना के दो श्राल॑- 
बन है $-मद्दाबोधि और सत्वार्थ-क्रिया | इसके तीन गुण हैँ :--इसमें पुरुषकार-गुण है, क्योंकि 
इसमें मद्दान्‌ उत्साद और दुष्कर प्रयोग होते हैँ । इसमें श्रथक्रिया-गुण और फलपरिग्रह-गुण हैं, 
क्योंकि यद्द भ्रात्म-पर-हित का साधन करता है, और इससे बोधि का समुदागम होता है । 


इस चित्तोत्पाद का मूल करुणा है | सदा सत्वों का द्वित संपादित करना इसका श्राशय 
है. महायानघर्म अधिमोच्ष है; इसका ज्ञान इस चेतना का श्रालंबन है; इसका यान उत्तरोत्तर 
छुन्द है; इसकी प्रतिष्ठा बोघिसत्व के शीलसंवर में है; इसका आरदीनव श्न्य यान में चित्त 
की उत्थापना या अ्रधिवासना है; इसका अनुशंस पुण्यशानमय कुशलधमम की वृद्धि है; इसका 
निर्याण पारमिताश्रों का सतत श्रभ्यास है; इसका भूमिपर्यब्सान उस भूमि में प्रयोग से 
होता है। जिस भूमि में जिस चेतना का प्रयोग होता है, उसका उस भूमि में पयवसान 
होता दे | 


एक समादान सांकेतिक चित्तोत्पाद होता है, ओर एक पारमाथिक | समादान परविश्ञा- 
पन से होता है; यथा कल्याणमित्र के अनुरोध से, गोत्रसामथ्य से, कुशलमूल के बल से, 
श्रृतवल से अथवा शुभाभ्यास से | पारमाथिक चित्तोत्पाद उपदेश-विशेष, प्रतिपत्ति-विशेष और 
अ्धिगम-विशेष से होता है। प्रमुदिता भूमि में इस चित्त का उत्पाद होता है | उसकी धर्मों 
में समचित्तता होती है, क्योंकि वह धर्म-नेरात्म्य का शान रखता है। उसकी सत्वरों में सम- 
चित्तता द्वोती है, क्योंकि वह आत्म-पर-समता से उपगत दै। उसकी सलबकृत्यों में समचित्तता 
द्ोती है, क्योंकि अपनी द्वी तरह वह सल्ों के दुःखक्षय की श्राकांज्ा करता है । उसकी बुद्धत्व 
में समचित्तता होती है, क्योंकि वह श्रपने में धमं-घातु का अ्भद जानता है । 


जो सत्व इस चित्तोत्ताद से वर्णित होते हैं, वे उन चार सुखों को नहीं प्रास कर 
सकते जिनका लाभ बोधिसत्यों को होता है। जो सुख पराथथ-चिन्तन से, पराथ के उपायलाभ 
से, महायान के गंभीर सूत्रों के आ्रामिप्रायिक अर्थ के जानने से और परम तत्त्व के संदर्शन से 


खाहदश अध्याथ श्द्रै 


बोधिसत्व को होता है, उससे वह विरद्धित होता है। वह इस सुख को त्याग कर शम का 
लाम करता है ।१ 


जो सत्व बोधिचित्त का उत्पाद करता है, उसका चित्त श्रनन्त दुष्कृतों से सुसंबृत होता 
है, और इसलिए उसको दुर्गंति से भय नहीं दोता | वह शुभ कम॑ और कृपा की वृद्धि करता 
है। वह सदा मुख-दुःख में प्रसन्न रहता है । 


उसको आत्मा की श्रपेक्षा पर प्रियतर है। वह पराए, के लिए अपने शरीर और 
जीवन की उपेक्षा करता है। वह कैसे श्रपने लिए, दूसरे का उपघात कर दुष्कृत में 
प्रवृत्त होगा | 


संपदावस्था तथा विपदावस्था में वह क्ल़ेश औ्रोर दुश्ख से भयभीत नहीं होता। वह 
पराए, के लिए. उद्योग करता है। अवीचि भी उसके लिए रम्य है। फिर वह कैसे दूसरे के 
कल्याण के निमित्त दुशखोत्पाद से त्रस्त होगा | 


वह सत्वों की उपेक्षा कमी नहों कर सकता । उसके चित्त में महाकारुणिक भगवान 
नित्य निवास करते हैं। उसका चित्त दूसरे के दुःख से दुःखी होता है। पर-कल्याण के लिए 
कुछ करने का अ्रक्‍्सर प्रास होने पर यदि उसके कल्याण-मित्र समादापना करें, तो उसको श्रति 
लजा होती है। बोधिसत्व ने श्रपने ऊपर सत्वों का महान्‌ भार लिया है। वह सतल्वों में अ्रग्र 
है, भ्रतः शिथिल गति <सको शोभा नहीं देती | उसको श्रावकों की अपेक्षा सौगुना वीर 
करना चाहिये | [ शिरसि विनिद्वितोन्चसत्वभार: शिथिलगतिन हि शोमतेडग्रसत्व: ४।२८ ] 


बोधिसत्य का संसार 


असँग बताते हैं [ ५वाँ अधिकार ] कि यह सुगतात्मज है | जिसने बोधिचित्त का 
ग्रहण किया है, कैसे महाकरुणा से प्रेरित हो महात्रोधि के लिए प्रस्थान कर संभार में प्रबृत्त 
होता है। वह अपने और पराए में विशेष नहीं करता । उसको समानचित्तता प्राप्त है। वह 
खपने से पराए. को श्रेष्ठर भी मानता है। उसका कौन स्वार्थ है, कौन परार्थ ! उसके लिए 
दोनों एक समान हैं| इसीलिए अ्रपने को सन्‍्तप्त करके भी वह पराथे को साधित करता है। 
संसार में शत्रु के प्रति भी लोग इतने निर्देय न होंगे, जितना कि श्रपने प्रति बोधिसत्व निदय 
होता है, जब वह दूसरों के लिए श्रत्यन्त दुःख का श्रनुभव करता दै | विमृद़् जन अपने सुख 
के लिए सचेष्ट होता है, श्रोर उसके न प्राप्त होने पर दुश्ली होता है। किन्तु थो पराथ के 
लिए उद्यत है, वह स्वार्थ और परार्थ का संपादन कर निद्ृति-सुख को प्राप्त होता है। श्रनेक 
प्रकार से बोधिसत्व ह्वीन, मध्य, विशिष्ट गोत्रस्थों का हित संपादित करता है | वह उसको देशना 
देता है; शयुद्धि-प्रातिहाय से उनका आवर्जन करता >ै; उनको शासन में श्रवतीर्ण करता है, 
नेक संशयों का निराकरण करता है, कुशल में उनका परिपाक करता हे; अबवाद-चित्त- 


4. परार्थचित्तासबुपाबज्ञाभतों महामिसंध्यर्सु तस्वद्शनाव्‌ । 
महाहचिसोक्यवर्जिता जनाः झम रामिष्यन्ति विदाव तस्पुखम ॥ [8२१ ) 


३६० यौद-धर्म-दृशन 


स्थिति, प्रशाविमुक्ति में सहायक होती है; उनको अ्रभिज्ञादि विशेष गुणों से विभूषित करता है, 
तथागत-कुल में जन्म, श्राठवीं भूमि में व्याकरण, दशवीं भूमि में अ्रभिषेक और साथ ही 
साथ तथागत-ज्ञान का लाभ उनको कराता है । 


प्रजुलुस्की के शब्दों में महायान बार बार इस वाक्य को दुहराता है कि---“स्वग 
जाना छोटी सी बात है । मेरी तो प्रतिशा है कि में तुमको भी बहाँ ले चलूँगा ॥१ 


झसंग के दाशनिक विचार 
झह्यवादू---इसके पश्चात असंग दाशनिक प्रश्नों को लेते हैं। छुठे अ्रधिकार के 
आरम्भ के विचार माध्यमिक हैं| “परमाथ न सत्‌ है, न असत्‌ $ न तथा है, न अन्यथा; न 


इसका उदय होता है, न व्यय; न इसकी द्वानि होती है, न बृद्धि; यह विशुद्ध नहीं होता है, 
पुनः विशुद्ध होता है। यदद परमार्थ का लक्षण है |?” 


परमार्थ अद्ययाथं है। परिकल्पित और परतन्त्र लक्षणवश यह सत्‌ नहों है, और 
परिनिष्पक्ष लक्षणवश यह असत नहीं है। परिनिष्पर का परिकल्पित श्रोर परतन्त्र से एकत्व 
का श्रभाव है। इसलिए यह “तथा? नहीं है । यह अन्यथा भी नहीं है, क्‍योंकि परिनिष्पत्र का 
उनसे श्रन्यत्व भी नहीं है । परमार्थ का उदय-व्यय नहीं होता, क्योंकि धर्म-धातु श्रनमभितत॑स्क्ृत 
है | इसकी द्वानि-वृद्धि नहीं होती, क्योंकि संक्लेश-पक्ष के निरोध ओर व्यत्रदान-पक्ष के उत्पाद 
पर यद्द तदवस्थ रहता है। यह विशुद्ध नहीं होता, क्योंकि प्रकृति से यह असंक्षिष्ट है, और 
विशुद्ध भी होता है, क्योंकि शरगन्तुक उपक्रेश का विगम द्ोता है । 


अनात्मइष्टि--सव बौद्धवादों के समान- असंग भी श्रात्मदष्टि-विपर्यास का प्रतिषेध करते 
हैं। आ्रात्मदष्ट का लक्षण आत्मा नहीं है, दुश्संध्यथितता भी आत्मलन्रणा नहीं है; श्रात्म- 
दृष्टि परिकल्पित आत्मलक्षण से विलक्षण है, क्‍योंकि पश्च स्कन्ध दुश्खमय हैं, ओर दुः्संस्थितता 
पुनः पश्चो पादान-स्कन्ध है । इन दो से,श्रर्थात्‌ आत्मर्दृष्ट और पश्चोपादान-स्कन्ध से अन्य किसी 
श्रात्मलक्षण को उपर्पात्त नहीं होती, श्रतः श्रात्मा का अ्रस्तित्व नहीं है | यह श्रात्मदृष्ट 
भ्रममात्र हैं, अ्रतः आत्मा का अ्रभाव है। मोक्ष भी भ्रममात्र का संक्षय ही है। कोई 
मुक्त नहीं दे । 

असंग पूछते हैं कि यह क्‍यों है कि लोग विश्रममात्र श्रात्मद्शन पर आश्रित हो यह 
नहीं समझते कि दुःख की प्रकृति संस्कारों में सतत अ्रनुबद्ध दे | जो दु ख का संवेदन नहीं 
करता, वह उस दुःख-स्वभाव के ज्ञान से दुश्ली होता है ।जो वेदक है, वह दु.ख के अनुभव 
से दु/खी है । यदि वह दुशखी है, तो इसलिए कि दुःख अप्रहीण है | यदि वह दुध्खी नहीं है, 
तो इसलिए, कि दृश्खयुक्त आत्मा का श्रभाव है। जब्र लोग भावों का प्रतीत्य-समुत्पाद प्रत्यक्ष 
देखते हैं, जब वे देखते हैं कि उस उस प्रत्ययवशा वह वह भाव उत्पन्न होता है, तो उनकी यह 
दृष्टि क्यों होती है कि दर्शनादिक श्रन्यकारित हैं, प्रतीत्य-समुत्पन्न नहीं हैं ! यह कोन सा अ्रशान- 
प्रकार है, जिसके कारण लोग विद्यमान प्रतीत्य-समुत्पाद को नहीं देखते, और अ्रवियमान श्रात्मा 
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को देखते हैं ! यह हो सकता है कि तम के कारण विद्यमान न देखा जा सके, किन्तु श्रविद्यमान 
का देखा जाना शकक्‍्य नहीं है। [ ६।२-४ ] 

श्रसंग एक श्राज्षिप का उत्तर देते हुए कहते हैँ कि श्रात्मा के बिना भी ( पुदूगल का ) 
शम और जन्म का योग है। परमाथ्थ-दृष्टि से संसार और निर्वाण में किश्विन्मात्र श्रन्तर नहीं 
है, क्‍योंकि दोनों का समान नैेरात्म्य है। तथापि यह विधान है कि जो शुभ कर्म के करने 
वाले हैं, जो मोक्षमाग की भावना करते हैं, उनको जन्मक्षय से मोक्ष की प्राप्ति होती है ।* 
नागाजुन की भी यही शिक्षा है। किज्ञावाद और माध्यमिक दोनों का परमायं-सत्य 
एक ही हे। 

परमाथ-ज्ञान--श्रात्मदष्टि-विपर्यास को निरस्त कर असंग कहते हैं कि इस विपर्यास 
का प्रतिपक्ष पारमार्थिक ज्ञान है। इस ज्ञान में प्रवेश पुस्यज्ञानसंभार और जिन्ता द्वारा धर्मों 
के विनिश्चय से होता है । उस ममय बोधिसत्व ञ्र्थ की गति को जान जाता है | उसको यह 
श्रवगत हो जाता है कि अभ्रथ जल्पमात्र हैं, ओर वह श्रर्थाभास चित्तमात्र में अवस्थान करता है | 
यह बोधिसता की निर्वेधभागीय अवस्था है। पुनः उसको धमंघातु का प्रत्यक्ष होता है, और 
इससे वह ग्राह्मग्राहकलश्ण से विमुक्त होता है । यद्द दशनमार्ग को अ्रवस्था हैँ [ ६।७ ]। 
बुद्धि द्वारा यह अवगत कर कि चित्त से अन्य आलंबन ( ग्राह्म ) नहीं है, उसको यह भी 
अवगन द्दोता है कि वित्तमात्र भी नहीं है, क्योंकि जन्न ग्राह्म का श्रभाव है, तब ग्राहक का भी 
अभाव है । 

द्वव में इसके नास्तित्व को जान कर वह धर्मधातु में अ्वस्थान करता है | भावनामार्ग 
की श्रवस्था में अभय-परिवर्तन से पारमार्थिक ज्ञान मे प्रवेश होता हैँ | समतानुगत अवकल्पक 
शान के बल से वद्द दोप-संचय का निरसन करता है, और बुद्धल को प्राप्त द्वोता है। 


शोधियर्या 

बोधिचयी में प्रथम चरण विज्षप्तिमात्रता है, श्रर्थात्‌ यह ज्ञान कि ग्राह्म ओर 
ग्राहक चित्तमात्र हैं। दूसरे चरण में यह विज्ञानवाद अ्रद्ययवाद में परिवर्तित हो जाता है-- 
“धर्म-घात का प्रत्यक्ष होने से वह द्यलक्षण से विमुक्त द्यो जाता है |? तृतीय चरण--नागा 
जुंन का यह मत है कि जब बुद्धि से यह श्रवगत दो गया कि चित्त के श्रतिरिक्त कोई दूसरा 
आ्रालंबन नहीं है, तो यह जाना जाता है कि चित्तमात्र का भी अस्तित्व नहीं है, क्योंकि जहाँ 
ग्राह्म नहीं है, वहाँ ग्राहक भी नहीं दे। वह किसी नास्तित्व में पतित नहीं होता, क्योंकि जब 
बोधितत्व द्वव भें चित्त के नास्तित्व को जान घाता है, तब भ्राह्मय-प्राहक-लक्षण से रहित हो वह 
धरम-धातु में श्रवस्थान करता है। यद्द मूल नचत्त है, जो सर्पिडित यम को आलंबन 
बनाता दै। चतुर्थ चरण मे इस पसरमार्थ-श्ञान का प्रयोग बोधिचर्या के लिए द्वोता है 


१, ने चास्तरं किंश्नन विश्वतेबनयोः सदथवृस्या शमजन्मनोरिद्द । 
तथापि जन्मक्षयतों विधीयते शमस्य ल्लाभः शुभकमकारियाम्‌ [ ६।५ |] 
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हु अभिज्ञाए'--छु: अभिशा दी बोधिसत्वों के प्रभाव हैं| श्रसंग दिखाते हैं कि किस 
निभ्रय, किस शान, किस मनसिकार से इस प्रभाव का समुदागम होता है। इस प्रभाव का 
जिविध फल है। वह आये और दिव्य ब्राह्म-विदारों में नित्य विद्वर करता है, तथा जिस 
लोक-घातु में वह जाता है, वहाँ बुद्धों का पूजन ओर सत्वों का विशोधन करता है | 


वस्तुत: जब सविकल्पक शान का स्थान प्रशा-पारमिता लेती है, श्र्थात्‌ निर्विकल्पक शान 
का परिग्रह द्ोता है, तब यह शान धर्म-समूह पर अपना कारित्र कर प्रमाव-सिद्धि निष्पन्न करता 
है। ठब कोई भी कार्य चित को व्याधात नहीं पहुँचाँता, और योगी अ्र्थवशिल प्राप्त करता है। 
झसंग इन अ्रमिशाओ्रों का सविस्तार वर्णन करते हैं, ओर इस प्रकार विशानवाद का दूसरा नाम 
योगाचार साथंक होता है | 


यह मत. माध्यमिक और एक प्रकार के अद्वय-विज्ञाननाद के बीच की वस्तु 
है। यह मत आात्मप्रतिषेष को वर्जित कर उपनिषदों का स्मरण दिलाता है। इस 
प्रकार महायानसूत्रालझ्वार दो दृष्टियों का सन्तुलन करने की चेष्टा करता हे, किन्तु दोनों एक 
किन्दु पर मिलते हैं। लोक भ्रान्तिमात्र है, यद समान बिन्दु हे। यह बिन्दु नागाजुन और 
विशानवादी अ्रद्ययवाद दोनों में पाया जाता है ( रेने असे )। निर्विकल्पक ज्ञान का परिम्रद्द कर 
चतुर्थ ध्यान में समापन्‍न दो योगी सब लोकधातुओश्ों को उनके सत्वों के सहित तथा उनके विवर्त- 
संवते के सहित माया के सदश देखता है, और वद विचित्र प्रकारों से उनका यथेष्ट संदर्शन 
कराता है; क्योंकि उसको वशिता का लाभ है। 

शानवशित्व से वह शुद्धि को प्राप्त होता हे, और अपनी इच्छा के अनुसार बुद्धन्षेत्र को 
विनेयजनों को दिखाता दे और वह सत्वों का परिशोधन भी करता हे। जो सत्व ऐसे लोक- 
घातुओं में उपपन्न हैं, जो बुद्धनाम से विरद्दिित हैं, उनको वह बुद्धनाम सुना कर बुद्ध में प्रतिपन्न 
करता है, और वह बुद्धनाम से अविरद्दित लोकधात्ुओं में उत्पन्न होता है। उसमें सत्वों के 
परिपाचन की शक्ति होती है। वह क्लशपरवश जगत्‌ को अपने वश में स्थापित करता है । 
वह सदा परद्वित-क्रिया में सुख का अनुभव करता है, और भव का भय नहीं करता । 


आव्मनपरिपाक व पारमिताओं के प्रयोग-उक्त प्रभाव के कारण बोधिसत्व आत्म- 
परिपाक करता है, तदनन्तर सत्वों के परिपाक की योग्यता को प्राप्त द्ोता है, और सत्वों का 
प्रतिशरण होने के कारण जगत्‌ का श्रग्रबन्धु होता है | 


मद्ययान देशना में रुचि, देशिक में प्रसाद (७ श्रद्धा ), क्लेशों का प्रशम, सत्वों पर 
झनुकम्पा, दुष्करचया में सहिषतुता, प्रदण-घारण-प्रतिवेष की मेधा, श्रधिगम की प्रबत्ता, 
मारादि से अद्दायंता ओर प्राह्दणिक ( 5० प्रधान ) अ्रगों से समन्वागम अभत्म-परिपाक के 
लद॒ण हैं। 

अपना परिपाचन कर बोधिसत्व दूसरों का परिपाक करता है। वह सत्वों का प्रतिशरण 
होता है । वद सतत धर्मकाय की वृद्धि करता है । 
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जिस आशय से बोधिसत्व सत्वों का परिपाक करता है, वह आशय माता-पिता-बास्धवादि 
के आशय से विशिष्ट है, और आत्म-वात्सल्य से भी विशिष्ट है। श्रात्म-बत्सल पुरुष अपना 
द्वित-सुख संपादित करता है, किन्तु यह कृपात्मा पर-सत्व-वत्सल है, क्योंकि यह उनको द्वित-सुख 
से समन्वित करता है [ ८।१४-१५ ] | 

जिस प्रयोग से बोधिसत्व सत्वों का परिपाक करता है, वह पारमिताश्रों का प्रयोग है। 
वह त्रिविध दान से उनका परिपाक करता है | उसके लिए कुछ भी श्रदेय नहीं है। वह श्रपना 
सवेस्व शरीर, भोगादि दान में देता है | उसका दान विषम नहीं होता, और उससे उसकी कभी 
तृप्ति नहीं होती | वह सत्वों पर दो प्रकार का शअ्रनुग्रह करता है--दृष्-धर्म भें वद उनकी 
इच्छाओं को पूर्ण करता है, ओर उनकी कुशल में प्रतिष्ठा करता है । 


वह स्वभाव से स्वयं शीलवान्‌ है, और वह दूसरों को शील में सन्निविष्ट करता है। वह 
च्ञान्ति द्वारा सत्वों का परिपाक करता है। यदि कोई उसका अ्रपक/€ करता है, तो भी वह प्रति- 
उपकार की ही बुद्धि रखता है | वह उप्र व्यतिक्रम को भी सह लेता है। वह उपायज्ञ है, और 
वह ऐसे पलों का भी आवेजन करता है, ओर उनको कुशल में संनिविष्ट करता है। वह श्रनन्त 

न्‍्ों के परिपाक के लिए, कुशल कम करते हुए भी नहीं थक्रता | इसी प्रकार ध्यान और प्रशा 

से वह परिपाचन-क्रिया करता है। वह विविध प्रकार से सल्वों का परिषाचन करता है| किसी 
का विनयन सुगति गति के लिए, किसी का यानत्रय के लिए द्वोता है । 
बुदृत्व ( वोधि ) का कक्षण 

इस प्रकार आत्म-परिपाक कर बोधिसत्व बोधि का लाभ करता है। नव अ्रधिकार में 
बोधि का सक्स्तिर वर्णन है| सर्वंगत ज्ञान होने के कारण बोधि लोकधातु से अनन्य है, क्योंकि 
सवे ज्ञान श्रपने श्रथे से ग्रमिन्न है. अतः सर्व धर्म बुद्धल है। बुद्धत्व तथता से अ्मिन्न है 
शौर तथता की विशुद्धि से प्रभावित हे। बुद्धल्व स्रय॑ कोई धर्म नहीं है, क्योंकि धर्मस्वभाव 
परिकल्पित है| बुद्धल्व शुक्र धर्ममय है, क्योंकि पारमितादि कुशल की प्रवत्ति उसके श्रस्तित्व 
से होती हे | शुक्ल धर्मों से यह निरूषित नहीं होता, क्योंकि पारमितादि पारमितादिभाव 
से परिनिष्पन्न नहों हैं | यद श्रद्यय लक्षण दे । 


यद्यपि यद्द तथता है, तथापि यह अधर तथताश्रों का समुदाय नहीं है। इसमें वह है, 
किन्तु यह उनके श्रन्तर्गत नहीं दे। श्राश्रय-पराबृत्ति से ही चित्त इस अवस्था को प्राप्त होता है। 
यह परावृत्ति चित्त का विपरिणाम करती है, और उसको उत्कृष्ट बनाती है, यहाँ तक कि चित्त 
ज्राकाश संशा को प्राप्त होता है, जो अ्रत्यन्त विशुद्ध और अत्यन्त सर्वगत है, और जिससे सब 
बिकल्प अपगत हो गए. हैं। श्रनाखव-धातु ( 4ह धातु जो धर्मों के प्रवाह से रहित है ) में 
बोधि का एक प्रकार का द्रव्य होता है। यहाँ बोघिसत्व निवास करते हैं, ओर यह घमंतथता से 
झन्य नहीं हे। किन्तु जब एक बार बोधि विविध भूमियों से होकर अपने स्थान को 
पहुँचाती है, तब इसका क्‍या कारण दे कि यद्द विपरीतभाव से धर्मों की ओर पुनः प्रवृत्ति 
होती है [ 

पृ 
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महायान मानता है कि बद्धों का उपकारक कारित्र नित्य हौता है, और इसीसे यह 
कठिनता उत्पन्न होती है; किन्तु उसने ज़िकायवाद से इस कठिनता को दूर किया है । धर्मकाय 
स्वाभाविक काय है | संभोगकाय वह काय है, जिससे पर्षन्मण्डल में वह घरमसंभोग करते हैं । 
निर्माणकाय वह काय हे, जिसको निर्मित कर बुद्ध सल्वों का उपकार करते हैं। किन्तु इन 
विशेषों के मल में केवल भ्रान्ति की लीला है, जिससे सविकल्प परिकल्पित-चित्त की मौलिक 
शान्ति को क्षुब्ध करता है | बुद्ध न एक है, न अनेक | केवल बोधिमात्र है, जिसको बृत्ति एक 
समान थ्रौर सतत है ( सिलवाँ लेवी की भूमिका, ० २४ ) | 
लक्षण--नरोधि पर जो ग्रध्याय है, वह वस्तुत: विज्ञानवाद का एक प्रधान ग्रन्थ है। 
६।१-२ में बुद्धत्व का लक्षण यही दिया है कि यह स्वोवरण से निर्मल सर्वाकारज्ञता है । 
६।४-५ में कहा है कि बुद्धल्ल का लक्षण शअ्रद्यय है। बुद्धल का श्रर्थों के साथ अ्रतिसूर्तम 
बन्ध है | सब धम ( अर्थात्‌ सब श्रथ ) बुद्धत्व है, किन्तु यह स््रये धम नहीं 
शुक्गधममय है, किन्तु यह शुक्रधर्मों से निरूपित नहीं दोता। ६॥५ में कद्दा है कि 
सब धर्म बुद्धत्व हैं, क्योंकि यह तथता से अभिन्न हैं, और तथता की विशुद्धि से प्रभावित हैं । 
किन्तु बुद्धत्व कोई धर्म नहीं है, क्‍योंकि धर्मों का स्वभाव परिकल्पित होता है, भ्रोर बुद्धत्व परमार्थ 
है| पुनः बुद्धत्व सत्र धर्मों का समुदाय है, श्रथवा सत्र धर्मों से व्यपेत है (६।६ )। 
बुदानुभाव-न्यह बुद्धल सर्वेक्रेश से सदा परित्राण कर्ता है; जन्म, मरण तथा 
दुश्चरित से भी परित्राण करता है। बुद्धानुभाव से सत्र उपद्रत शान्‍्त होते हैं। श्रन्व श्रांख 
पाते हैं, बधिर भ्रोत्र; विज्षिस-चित्त स्वस्थ होते हैं; ईतियां शान्त होती हैं। बुद्ध की प्रभा 
अपाय से परित्राण करती है। बुद्धल तीथिक-द४: और सक्काय-ह/ से परित्राण करता हैँ । 
यह अनुपम शरण है | जत्र तक लोक का अवस्थान है, जत्र तक बुद्धत्व सब सं का सबसे 
बढ़ा शरण है ( ६।११ )। 
आश्रय परिवत्ति--ज्ञेशावरण और शेयावरण के बीज जो अनादिकाल से सतत श्रनु- 
गत है, बुद्धल में अ्रस्त होते हैं। बुद्धल ही आश्रय-परिवरत्ति है। इंद्धल से ही विपक्ष बीज का 
वियौग और प्रतिपत्न-संपत्ति का योग होता है, ओर चुद्धल की प्राप्ति निवरिकल्य ज्ञान-मार्ग से 
होती है। इस प्रकार सुविशुद्ध लोकोत्तर ज्ञान का लाभ कर तथागत नीचे लोक को देखते हैं 
जैसे कोई महान पव॑त के शिखर पर से देखता हो। उनमें श्रावक-प्रत्येकन्रुद के लिए भी जो 
शमाभिराम हैं, और श्रपना दी निर्वाण चाहते हैं, करूणा उत्पन्न होती है। फिर दूसरों को क्‍या 
कथा, जिनकी रुचि भव में है ( अ्रधाभियाम ) ! (६।१३ ) | 
सवंगतत्व--तथागतों की परिव्त्ति परार्थ-वृत्ति है। यह अ्रद्यय है, और सबंगत वृत्ति 
है। यह संस्कृत ओर असंस्कृत है, क्‍योंकि यद्द न संसार श्रोर न निर्वाण में प्रतिष्ठित है 
(६।१४) | 
अटंग नागाजुन के दिए एक दृशन्त को देखकर बुद्धल के सबंगतत्व को दिखाते हैं 
जैसे ग्राकाश सदा सर्वंगत है, उसी प्रकार बुद्धल्ल का स्वभात्र सर्बगतल है । जैसे विविध रूपों में 
आकाश सबंग है, उसी प्रकार सो में जुद्धल का सबंगतस्तर है। बुद्धत्य सब सलों में अ्रसन्दिग्ध 
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रूप से व्यवस्थापित है, क्योंकि यह सब्र सल्वों को परिनिष्पत्तितः अपने से अ्रंगीकृत 
करता है (६।१५ ) | 

फिर ऐसा क्यों है कि बुद्धल्व का यद सबंगतत्थ नाम-रूप के जगत्‌ में नहीं प्रकट होता | 
श्र॒रंंग उत्तर देते हैं :--यथा भिन्न ( भग्न) जल-पात्र में चन्द्रविम्व नहीं टिग्वाई देता, उसी प्रकार 
दुष्ट सो में जो अपात्र हैं, शुद्धव्िम्म का दर्शन नहीं होता (६१६ ); यथा अस्नि श्रन्यत्र 
जलती है, श्रन्यत्र शान्त होती है, उसी प्रकार जदाँ बुद्ध-विनय द्ोते हैं, वहाँ बुद्ध का दर्शन 
होता है, श्रोर जब्र विनीत दो जाते हैं. तत्र उनका अ्रदशन होता है। शांकर वेदान्त में हम 
इन्हीं दृ६न्तों को पाते हैं | वर्टां पूर्ण ब्रह्म को सब-विशुद्ध और सर्ब-पर्पूर्ण माना है और उसके 
आगन्तुक श्रावरण और उपाधियां इस स्वाभाविक परिपूणता को, कम से कम देखने में, अ्रवि- 
च्छ्िन्न रूप से आच्टादित करती हैं । 

अथंचर्या का अमभिप्राय--पुन; दम किस प्रकार इसका समस्य करते हैं कि बोधिसत्व 
सत्वों की श्र्थनयां करते हैं, ओर उनका बुद्धकाय ग्रनाभोग से ही सि> होता हैं, ओर साथ दी 
साथ अनाद्तत्र घातु निश्चल भीर निग्क्रिम हैं ! श्रसंग इसके उत्तर में कदते हँ--अश्राभोग के 
विना बुद्ध में देशना का समुद्धव उसी प्रकार होता है, जसे अश्घरटित तूरियों में शब्द की उत्पत्ति 
होती है | पुन; जैसे बिना यत्न के मणि अपने प्रभाव का निदशन करती है, उसी प्रकार 
अ्राभोग के बिना बुद्धों म॑ मी कृत का निदर्शन होता है ( ६।१८-१६ )। जैसे आकाश में 
लोक-किया अविच्छ्िन्न देगों जाती है, उसी प्रकार अनाद्चत्र-धातु में छुद्ध की क्रिया अविच्छिन्न 
होती है, और जसे आ्राकाश में वोक-मियाओं का अ्रविच्छे: दोोने पर भी अ्न्यान्य क्रिया का 
उद्य-ब्यय होता है, उसी प्रकार अनाप्चत-बरातु में बुद्धकाय का उदयन्यय होता है। 
(६।२०-२१ ) | 
खुद्धल्व का परमात्म-भाव 

बुद्ध और लोक का क्या संकतध हे ? अ्रसंग कदते हैं--+यपि तथता पौवापये से 
विशिष्ट हैं, श्रोर इसलिए, शुद्ध नहीं है; तथापि जब वह सर्व आवरण से निर्मल हो जाती है, 
तत्र बह मलापगम के कारण शुद्ध दो जाता हैं, श्रीर बुद्धल से श्रमिन्न हो जाती है (६।२२)। 

बुद्ध, जिन्दोंने नेगत्य द्वारा मार्ग का लाभ किया है, विशुद्धि शूत््यता में आत्मा की 
भुद्धता का लाम करते हैं, श्रोर श्रत्म-मदा-मता को प्राप्त दोते ह६।( ६२३ )।"* 

यह अ्रनासय धातु भें बुद्धां के परम थआत्ला का निर्देश ह। यह “परमात्मा? शब्द 
श्राश्वयंजनक हैं | श्रसंग यद भी कंदते हूँ कि इसडा कारण यह है कि बुद्धों का परमात्मा श्रग्र 
नैरात्यात्मक है। श्रग्म नेशत्म्य विशुद्ध तथता है। यहीं बुद्धों की आत्मा है, शथोत्‌ स्वमाव है। 
इसके विशुद्ध होने पर अ्ञ्र नेम की प्राधि हो. हैं और यह शुद्ध आत्मा है। अतः 
शुद्धात्मा के लाभी द्वोने से बुद्ध श्रात्म-मादात्म को प्राप्त द्वोते हैं, और इसी श्रभिसन्धि में बुद्धों 
की परम आत्मा अनाखव-घातु में व्यवस्थापित द्ोती है ( ६।२३ ) | 


3. शान्यतायां विशुद्धायां नेराल्यान्मागलाभतः । 
बुद्धा: शुद्धास्मज्ञाभिव्वाद्‌ गता आत्ममहात्मताख [ £।२३ | 
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शंकर के आत्मवाद से तुलना--यहाँ हम यह कह सकते हैं कि यह विचार कतिपय 
उपनिषदों के वाक्यों का स्मरण दिलाते हैं । जो आत्मा नेरात्म्यस्वमाव है, श्रथवा यों फह्िये कि 
थो श्रात्मा श्रपने मूल में, नैरात्म्य में, विलीन है, वह बृहदारण्यक के निगुण श्रात्मा के 
समीप है | इस प्रकार नागाजुन की दृष्टि से प्रस्थान कर एक अनजान मोड़ हमको शंकर के 
अद्वेतवाद की चौजट पर ले आई है | इसमें सन्देह नहीं कि शंकर का श्रद्गेतवाद श्रत्मवाद 
कहलायेगा, जब कि अ्रसंग का अ्रद्वेतवाद विजश्ञानवाद है; किन्तु यह विशानवाद ऐसा है कि 
स्पशं से ही विलु्त होने लगता है | श्रात्मसंशा का ( जिसका स्वभाव नैरात्म्य का है ) व्यवद्यार 
कर अ्रसंग के वाद की भाषा वेदान्त की भाषा के श्रत्यन्त समीप आ जाती है, और इसी 
प्रकार यदि हम उपनिषद्‌ और शंकर के निगु ण, निर्विशेष श्रात्मा को लें, णो शूत्यता से इतना 
मिलता जुलता है, तो हमको ज्ञात होगा कि शंकर के आत्मा ओर अ्रसंग के अत्म-नैरात्म्य के 
बीच कितना कम अन्तर हे ( रेने ग्रेसे )। 


किन्तु इसके आगे के श्लोक में ( ६।२४ ) अ्संग कहते हँ--इसी कारण कद्दा गया 
है कि बुद्ध न भाव है, न अभाव है। बुद्ध के भावाभाव के प्रश्न में ( मरणानन्तर तथागत 
होते हैं या नहीं इत्ादि ) हमारा अ्रव्याकृत नय है| हम नहीं कह सकते कि बुद्धत्व भाव हे, 
क्योंकि पुदूगल और धर्म का श्रभाव इसका लक्षण है, और यह तदात्मक है | पुनः हम यदद 
भी नहीं कह सकते कि यह अ्रभाव है, क्‍योंकि तथता इसका लक्षण है, श्रोर इस लिए यह 
भाव है (६२४ )। 


असंग अपने बुद्धल को भाव और श्रभाव के बीच रखने के लिए कुछ श्रोर भी द्वेतु 
देते हैं। लोदे की दाइ-शान्ति और दर्शन की तिमिर-शान्ति भाव नहीं हैं, क्योंकि दाद और 
तिमिर का अ्रभाव इसका लक्षण है। यह अभाव भी नहीं है, क्योंकि इसका लक्षण शान्ति 
भाव है। इसी प्रकार बुद्धों के चित्त-ज्ञान में राग और अ्रविद्या की शान्ति को भाव नहीं कद्दा 
गया दै, क्योंकि राग श्रीर अविद्या के श्रभाव से इसका उत्पाद द्योता है, तथा इसे अभाव भी 
नहीं कद्दा गया है, क्योंकि उस उस विमुक्ति लक्षण के कारण यह भाव है ( ६।२५४ ) । 


झासंग का भद्वेतवाद 

यह एक प्रकार के अद्वेतवाद के समीप है। बुढद्धों के अ्नाश्तत-धातु में न 
एकता है, न बहुता। एकता नहीं है, क्योंकि बुद्धों के पूर्व देह थे; और बहुता नहीं 
है, क्योंकि आकाश के तुल्य बुद्ध का देद नहीं है ( ६।२६ )। पुनाः--जैसे यूर्य के मएढल 
में भ्रप्रमेय रश्मियां व्यामिश्र हैं, जो सदा एक ही कार्य में संलग्न रहती हैं, श्रोर लोक में प्रकाश 
करती हैं, उसी प्रकार अनाखव-घातु में श्रप्रमेय बुद्ध होते हें जो एक द्वी मिश्र कार्य में संलग्न 
दोते हैं, ओर शान का आलोक करते हैं। जैसे एक यूर्य-रश्मि के निःसरण से सब रश्मियों 
की विनिःसति होती है, उसी प्रकार बुद्धों की शान-प्रदृत्ति एक काल में होती है । जैसे उूर्य- 
रश्मियों की बृत्ति में ममत्व का श्रभाव है, उसी प्रकार बुद्ध के शान की यृत्ति में ममत्व नहीं है । 
जैसे दूर्य की रश्मियों से जगत्‌ सक्ृत्‌ अवभाखित द्ोदा है, उसी प्रकार बुद्ध-शान से सर्वे सकूत्‌ 
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प्रभासिंत होता है। जिस प्रकार सूर्य की किरण मेघादि से आ्राबृत होती हैं, उसी प्रकार 
सत्वों की दुश्ता बुद्धशान का आवरण है। यथा पांशुवश वर्त्र कहीँ रंगों से विचित्रित 
और कहीं अविचित्रित होता है, तयैत्र श्रावेधवश श्रथथात्‌ पूर्व प्रशिधानचर्या के बलाधान से 
बुद्धों की विमुक्ति में ज्ञानकी विचित्रता होती है; किन्तु भावक-प्रत्येकबुद्ध की विमुक्ति में 
अ्रविचित्रता दोती है ( ६(२६-३१५ )। 

ये उपमाएं हमको श्रद्वतवाद के दरवाजे पर ले जाती हैं। द्रव्य और स्वमाव के स्थान 
में अंग तथता ओर बुद्धत्व का प्योग करते हैं। सत्र की तथता निर्विशिष्ट है, किन्तु यही 
तथता जब विशुद्धिस्वमाव की हो जाती है, तद्द तथागतत्व हो जाती है । इसीलिए सब सत्व 
तथागत-गर्म हैं ( ६।३७ )। 

पुनः लोकिक से बुद्धत्व में परिणत होने में सब धर्मों की जो परावृत्ति होती है, उसका 
वर्णन असंग करते हैं। बुद्धों का विभुत्व श्रप्रमेय और श्रचिन्त्य होगा है | विभुत्व के साथ साथ 
निविकल्पक सुविशुद्ध ज्ञान होता है। उनके श्रर्थ विज्ञान और विकल्प की परावृत्ति होती 
है। इससे उत यथाकाम भोग-संदशोन करते हैं, और उनके सब ज्ञान और कर्मों को कभी 
व्याघात नहीं पहुँचता | प्रतिष्ठा की परावृत्ति से बुद्धों के अनास्तव धातु में ( श्रचलपद या 
अमलपद ) अ्रप्रतिष्ठित-निवाण होता है ( ६४५ )१ | तथागत न संस्कृत धातु में प्रतिष्ठित हैं, 
और न श्रसंस्कृत धातु में; और न वहां से ब्युत्यित हैं । 
निर्वाण 

हीनयान दो प्रकार के निर्वाण से अश्रभिज्ञ है--सोपधिशेष और निरुपधिशेष | 
पहली जीवन्मुक्त की अ्रवस्था है। इस अवस्था में श्रहंत्‌ को शारीरिक दुश्ख भी होता है | 
दूसरा निर्वाण वह है जिसमें अहत्‌ का, मृत्यु के पश्चात्‌, भ्रवस्थान होता है । 

झप्रतिष्ठित निर्वाण --महायान में एक श्रवत्था अ्रधिक है । यह अप्रतिष्ठित निर्वाण की 
श्रवस्था है, क्‍योंकि बुद्ध यद्यपि परिनिवृत हो चुके हैं ओर विशुद्ध तथा परम शान्ति को प्राप्त 
हैं, तथापि वद शत्पता में विलीन द्ोने के स्थान में संसार के तट २२ संरुषण करने वाले जीवों 
की रत्ञा के निमित स्थित रहना चाहते हैं; किन्तु इससे उनको इसका भय नहीं रहता 
कि उनका विशुद्ध ज्ञान समल हो जायगा ( सिलवाँ लेवी की भूमिका, ४० २७ टिप्पणी ४ )। 

बोधिसत्व फा परिपाक--विज्ञानवाद की दृष्टि में सकल लोकधाठु शुभ में वृद्धि को 
प्राप्त दोता है, श्र्थात्‌ कुशलमूल का उपचय करता है, श्रोर विश्वुद्ध विमुक्ति में परमता को प्रात 
होता है | इस प्रकार यह परिपाक नित्य होता है, क्योंकि लोक अनन्त हैं ( ६।४६ )। असंग 
कहते हैं कि बोधिसत्ोों के परिषाक का यह लक्षण आश्चयेमय है, क्‍योंकि यह घीर सदा सब॒ 
समय नित्य और श्रुव महाबोधि का लाम करते हैं, जो अशरणों का शरण है। इसमें झरारचर्य 
मी नहीं है, क्योंकि वह तदनुरूप मार्ग की चर्या करते हैं (६।५० ) | 


३. प्रतिष्ठायाः परावस्तौ विशुत्य कभ्यते परम । 
अप्रतिष्टितनिवाय शुद्धानामचले पढ़े ॥ [ ६४५ | 


श्ध्द वौद-धर्म-दर्शन 


जैता ऊपर निर्दिष्ट किया गया है बुद्ध का कार्य विना आमोग के निरन्तर होता है, 
शोर वह दितसुखात्मक निश्चलता का कभी त्याग नहीं करते। वह अनेक उपायों का प्रयोग 
करते हैँ। कभी अ्रनेक प्रकार से धमंचक्र का दर्शन कराते हैं, कभी जातकमेद से विचित्र 
जन्मचर्या, कभी इृत्स्न बोधि, और कभी निर्वाण का दर्शन कराते हैं। किन्तु वह अपने स्थान 
से दी स्रों का विनयन करते हैंँ। वह अ्रनाक्षवधातु से विचलित नहीं होते, किन्तु यह सब 
वही करते हैं | बुद्ध नहीं कहते कि इसका मेरे लिए परिपाक दो गया है, इसका मुझको परिपाक 
करना है, या इसका परिपाक श्रब होने वाला है । बिना किसी संस्कार के जनता का परिपाक 
शुभ धर्मों से सत्र दिशाओ्रों में नित्य होता है। जिस प्रकार सूरत विना किसी यत्न के श्रपनी 
प्रतत शुभ्र किरणों से सर्वत्र सत्य का पाक करता है, उसी प्रकार धम का सूर्य अपनी शान्त 
धर्म-किरणों को समन्तात्‌ विस्तीण कर सत्वों का पाक करता है ( ६(५२-५३ )। 


रेनेम्रसे की झ्ाल्लोचना--असंग की यह चेप्य निरन्‍तर रहती है कि वह नागाजुन 
के मतवाद के विरुद्ध न जाँय, किन्तु कमी कभी वह हमको उनसे बहुत दूर जाते प्रतीत दवोते 
हैं। इस वाक्य को लीजिए ( ६|४५४५ ):--यथा महासागर की कभी जल से तृप्ति नहीं होती 
श्ौर न प्रतत जल के प्रवेश से उसकी वृद्धि ही होती है, तथंब विमुक्ति में परिपकतों के प्रवेश 
से न धर्मघातु की तृप्ति होतीं है, ओर न उसकी बृद्धि होती है; क्योंकि उससे कोई अ्रधिक नहीं! 
है। क्या श्रसंग, जान में हो या अ्रनजान में, बुद्ध का निदर्शन इस प्रकार नहीं कर रहे 
हैं कि मानों वह एक प्रकार का आ्राध्यात्मिक आकाश है, जहाँ सर्व घर्म की तथता विज्लीन होकर 
मुविशुद्ध और अद्दय हो जाती है ! 

सर्व परतन्त्र और स्व विशेष की 'विशुद्धि! का भाव, उपशम द्वारा एकता ओर विशुद्धि 
प्राप्त करने का भाव अ्रसंग में निरन्तर विद्यमान है। वह दुहराते है कि बुद्धल का लक्षण सर्व 
धर्म की तथता की क्लंशावरण ओर ज्ञेयावरण से विशुद्धि है ( ६।४६ )। इसका शअ्रर्थ यह है 
कि शुद्धल्व में तथता सर्व धर्मों से विशुद्ध हो जाती है? । 


त्रिकायवाद 


असंग बुद्धल्व की भिन्न वृत्तियों का आरम्भ कर त्िकायवाद का निरूपणु करते 
हैं। त्रिकाय की कल्पना से वह विज्ञाननाद की कठिनाइयों को दूर करते हैँ। बुद्धकाय 
के तोन विभाग हैं;--स्वाभाविक, सांभोगिक, नेर्माणिक | स्वाभाविक काय ध्मकाय है | श्राश्रय- 
पराइत्ति इसका लक्षण है | सांभोगिक काय वह काय है, जिससे पर्षन्मण्दल में बुद्ध धम- 
संभोग करते हैं। नेर्माणिक काय वह काय है, जिसका निर्माण कर वह स्वार्थ करते हैं। 

घधरुकाय-- धर्मकाय सब बुढ्ों में समान और निर्विशिष्ट है। यह यूच्म है क्योंकि यह 
दुर्शेय है। यह सांमोगिक काय से संबद्ध है, ओर संभोग के विभुत्य में देतु है (६६२ )। 
सांभोगिक काय चातुत्रय के ऊपर श्रवस्थित है। यह बुद्धों का अधिन्त श्राविर्भाव है। कम से 
कम हमारे लिए यह श्रगोचर है । बोधघिसल दी अपनी प्रज्ञा से इनका चिन्तन कर सकते 
हैं। यह काय नित्य है, किन्तु यह एक अआािमात्र है; पर्पन्मएदल, बुदध-क्षेत्र, नाम, शरीर 
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ओर घर्म-संभोग-क्रिया की दृष्टि से मिन्न मिन्न लोकधातु की यह काय भिन्न है। नैमौणिक काय 
अ्रप्रमेय है | इसका लक्षण पराथ्थ-संपत्ति है जब्र कि सांभोगिक काय का लक्षण रवार्थ-सपत्ति है| 
इसी काय का दशन विनेयजन करते हैं। विनेयजनों के विमोचन का यह महान्‌ उपाय है| 

श्रन्य ग्रन्थों में धमंकाय के संबन्ध में अन्य विचार मिलेंगे। घर्मकाय को प्रपश्चातीत, 
एकता अनेकता से विगत, मावाभावरहित, नित्य, अलचक्षण अथात्‌ निरविकल्पक और निर्विशेष 
ओर परमार्थ से श्रमिन्न मानते हैं। बोधिचर्यावतारपत्ञिका में प्रश्ञाकरमति इसी श्रथ में कहते 
हैं कि बुद्धल को, जो प्रपश्चातीत, श्राकाशसम है, धर्मकाय कहते हैं | यही परमाथ सत्य है, 
और इसी अर्थ में महायानसूत्रालंकार का यह वाक्य है--“आकाश विभु है ( सबंगत है ); 
विभुल्व भी बुद्धस्वभाव है? [ बोधिचर्यावतारप॑जिका, ६।१५ ]। 

आल्टरमरी का निष्कृपे--कदाचित्‌ इस धर्मकाय को एक प्रकार का गुणात्मक और 
नेतिक श्राकाश कह सकते हैँ। इन विविध उद्धरणों को एकत्र कर गाल्टरमरी धर्तकाय 
पर लिखते हैं कि यह विभु है, और इसलिए, सर सल इससे समवेत हैं। किन्तु केवल 
बुद्ध में यह विशुद्ध है। श्रन्य सत्यों में यद बीजरूप से विद्यमान दै। किन्तु उनके लिए. यह 
आवश्यक हू [क ५६ उ। मल को अपगत करें जिससे बंद संसार में उपलिप्त होते है। 

यह कहकर अपनी व्याख्या को समाप्त करते हैं; --जब धर्मकाय धर्मधातु का समानार्थक दो 

गया, तो इस शबन्द का प्रयोग बुद्ध के लिए करना उचित न था। कदाचित्‌ इसीलिए त्रिकाय 
के वाक्य में इसके ध्यान में स्वाभाविक काय का प्राय। प्रयोग होता है | 

घमंधातु और धर्मकाय समानरूप से भाव के मूलाभ्रय को प्रश्॒प्त करते हैँ, और स्वाभा- 
विकादि काय केबल इस सर्बंगत श्राश्रय की वृत्तियाँ हैं | 

कदानित्‌ यहाँ यद्द दुद्राना श्रनुित न होगा कि नागाजुन के वाद से प्रस्थान कर 
असंग का याद अद्वववाद और विश्वदेवैक्यवाद की सीमा पर है । 

असंग इस अद्ववबाद श्रोर इस विश्वदेवैक्यवाद का समर्थन करगे हैं, और बहुदेववाद से 
इनको सुरक्षित रखते हैँ । वह कदते हैं कि सब बुद्धों के त्रिकाय में कोई भेद नहीं है। सच 
बुद्धों के तीनों काय बथाक्रम श्राश्रय, ग्राशय और कर्म को दृष्टि से समान हैं | धमकराय आश्रय- 
वश समान हैं, क्योंकि धर्मघातु अ्रमिन्न है। सांभोगिक काय आशयवश समान हैं, क्योंकि 
बुद्ध का कोई एथक आशय नहीं है। निर्माण कमंवश समान हैं, क्योंकि सबका कम 
साधारण है ( €(६६ )। 

पुन; इन तीनों कार्यों में यथाक्रम त्रिविध निलता है। इसीलिए तथागत “नित्यकायः 
कहलाते हैं। स्वाभाविक की नित्यता प्रकृति से है। वह स्वभाव से ही नित्य है। सांभोगिक 
की नित्यता धर्मस॑भोग के अविच्छेद से है। नेमौरि' र की निलता प्रवन्धवश है, क्योंकि नेर्मा- 
रिक के अ्रन्त्हिंत होने पर पुनः पुनः निर्माण का दशन होता है । 
बुद्ध का चतुर्विध ज्ञान 

अन्त में श्रसंग बुद्ध के चतुर्विध ज्ञान का उल्लेख करते हैं। यदि इमको 
यह मान्य है कि अ्रसंग का सिद्धान्त शुद्ध विज्ञानाद का है तो यह विषय मुख्य हो 
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जाता है। आदश शान सर्वोच्च है। यद्त श्रचल है, और शेष तीन शानों का ( समता", 
प्रत्यवेक्ञा,, ओर हृत्यानुष्ठान-यद चल हैं ) ग्राभय है। आदश शान ममत्व से रहित, 
देशत॥ श्रपरिच्छल ओर कालतः सदानुग है। यह सब शेय के विषय में अ्रसंमढ है, क्योंकि 
शावरण विगत हो गये हैं। यह कभी शेयों के संमुख नहीं होता, क्योंकि इसका कोई आकार नहीं 
है ( ६६८ )। 

आादश शान समतादि ज्ञान का देतु है। इस लिए यह एक प्रकार से सब शानों का 
झाकर है| इसे आदर्श शान इसलिए कहते हैं, क्योंकि इसमें संभोग, बुद्धल्त और तज्ञान का 
उदय प्रतिबिम्ब के रूप में होता है । ( ६।६६ )। सत्वों के प्रति समता शान वह है, जो श्रप्रति- 
छित निर्वाण में निविष्ट है। यह सत्र समय महामेत्री ओर करुणा से अनुगत होता है। यह 
सत्वों को उनकी भ्रद्धा ( श्रधिमोक्त ) के अनुसार बुद्ध के बिम्ब का निदर्शक है | 


प्रत्यवेत्ती शान वह है, जो शेयविषय में सदा श्रव्याहत है | परिषन्मण्डल में यद्द सब विभू- 
तियों का निदर्शक है | यह सब संशय का विच्छेद करता है। यह महाघम का प्रवषक है। 

कृत्यानु्ाान शान सब लोकधातु में निर्माणों द्वारा नाना प्रकार के श्रप्रमेय श्रोर श्रचिन्तय 
कृत्यों का शान है ( ६।७४-७५ )। 
बुद्ध डी पकता-झनेकता 

इस अधिकार को समासत करने के पूव॑ असंग बुद्ध की एक़तान्श्ननेकता के प्रश्न का 
विचार करते हैं | यदि कोई कद्दता है कि केवल एक बुद्ध है, तो यद्द इष्ट नहीं है; क्योंकि 
बुद्धगोत्र के अनन्त सत्व हैं | तो क्‍या इनमें से एक ही श्रभिसंबुद्ध होगा, और श्रन्य ब. होंगे ! 
ऐसा कैसे हो सकता है ; इस प्रकार दूसरों के पुण्यज्ञानसंभार व्यर्थ होंगे, क्योंकि उनकी श्रभिसं- 
बोधि न होगी | किन्तु यह व्यूथता अ्रयुक्त हे । इस द्वेतु से भी बुद्ध एक नहीं हैं| पुनः कोई 
झादिबुद्ध नहीं है, क्योंकि संभार के बिना बुद्ध होना असंभव है, और बिना दूसरे बुद्ध के रुभार 
का योग नहीं है, भरत) एक बुद्ध नहीं है । बद्ध की श्रनेकता भी इृष्ट नहीं है, क्योंकि अनाखव« 
धातु में बुढ्ों के धमकाय का अभेद है (६७७ )। 

जो श्रविद्यमानता है वही परम विद्यमानता है; श्रर्थात्‌ जो परिकल्पित स्वमाववश 
अविश्वमानता है, वही परिनिष्पन्न स्वभाववश परम विद्यमानता है। भावना का जो अ्रनुपलम्भ 
है, वही परम भावना है। जो बोधितत्व इन सबको कल्पनामात्र देखते हैं, उनको बोधि की 
प्रात्ति होती दे । 


टउपनिषद्दों के आप्मवाद से तुललना--हम उपनिषदों के श्रद्धववाद के इतने समीप हैं 
कि अ्रसंग मी उपानिषदों का प्रसिद्ध दृष्टान्त देते हैँ।---जब तक नदियों के श्राभय अलग अलग 
हैं. उनका जल भिन्न मिन्न है, उनका कृत्य श्रलग श्रलग होता है, जच्च तक उनका जल स्वल्प 
होता है, थोड़े दी बलाभ्रित प्राणी उनका उपभोग करते हैं| किन्तु जब यह सब नदियों 
समुद्र के प्रवेश करती हैं, ओर उनका एक आश्रय हो जाता है, उनका एक महाजल हो जाता 
है, उनके कृत्य मिभ होकर एक दो जाते हैं, तब वह बृहत्समुद््‌ की उपभोग्य दो जाती हैं, ओर 
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यह क्रम नित्य चलता रहता है। इसी प्रकार बोघिसत्वों का आ्राश्रय जब तक प्रथक प्रथक्‌ होता 
है, उनके मत भिन्न भिन्न होते हैं, उनके कृत्य एथक्‌ प्रथक्‌ होते हैं, और उनका श्रवबोध स्वल्प 
होता है, तब तक वह सत्य का द्दी उपकार करते हैं | बुद्धत्व में उनका प्रवेश नहीं हुआ किन्तु 
जब वह बुद्धत्व में प्रविष्ट हो जाते हैं तब सबका श्राश्रय' एक हो जाता है, उनका एक महान्‌ 
झवनोध दो जाता है, और उनका कारय॑ मिश्र होकर एक हो जाता है, तब वह सब सत्वों के 
उपभोग्य हो जाते हैं ( ६(८६२-८४ )। 

धम-पर्यपण--व्यारदवे अधिकार में धर्म (आलम्बन ) का पर्येपण किया गया है। 
धर्म! शब्द के दो श्रर्थ हैं। बुद्ध की शिक्षा, उपदेश, सिद्धान्त धर्म है। दूसरे अथ में घम 
अध्यात्म-अलम्बन, बाह्य-श्रालम्बन श्रौर दोनों है। कायादिक अ्रध्यात्मिक और बाह्य दोनों 
हैं। ग्राहकभूत कायादिक आध्यात्मिक है, ग्राह्ममृत बाह्य है, द॒य इन्हीं दो की तथता है । 
द्याथ से दो आलम्बनों का लाभ होता है। यदि वह देखता है कि ग्राह्माथ से ग्राहकाथ 
अभिन्न है श्रोर ग्राहकाथ से ग्राह्माथ अभिन्न है तो समस्त श्राध्यात्मिक और बाह्य आालम्बन की 
तथता का लाम होता है क्योंकि उन दो के द्ववमाव का अ्रनुपलम्म है। ( १२५ )। श्रसंग 
कहते हैं कि रदि मनोजल्पवश अथख्यान का प्रधारण ( प्रविचय ) होता है और यदि चित्त 
नाम पर स्थित होता है तो धर्मालम्बन का लाभ होता है। मनोजल्प के अतिरिक्त कुछ नहीं 
है श्रोर हय का अनुपलम्म है | ( ११।६-७ ) 

इस विषय पर सिलवाँ लेवी अ्रपनी भूमिका में कहते हैं कि जन्र चित्त समाहित होता 
है तब निश्चित यथोक्त अ्रथे का मनोजलप से प्रधारण होता है | चिन्तामय शान अर्थ ( ओर 
उसके आ्रालंबन ) का मनोजल्प से अ्रभ्ेद सिद्ध करता है। श्रन्त में भावनामय ज्ञान से 
चित्त श्रर्थ विरदित नाम पर दी स्थित होता है । अष्टादशविध मनस्कार इस काये में योग देते 
हैं। तब धमंतत्व का लाभ होता है । 

घम के तीन स्थमाव--धर्मतत्व में तीन स्वभाव संग्रहीत हैं। ये इस प्रकार हैं।--- 
१. परिकल्पित, २. परतन्त्र, ३े. परिनिष्पन्न | 

परिकल्पित ग्राद्मग्राहक लक्षणात्मक है। अ्रतः द्वयात्मक है। परतन्त्र द्वय का सैनिश्रय 
है | परिनिष्पन्न अनमिलाप्य और अप्रपश्चात्मक है। किन्तु धर्म स़्वय॑ भ्रान्तिमात्र है, माया है | 
चित्त में ही दयश्नान्ति है | चित्त स्वयं धर्मों का निर्माण करता है, और ग्राह्म ँ्राहकभाव में द्विधा 
विमक्त दो जाता है: तथापि वह धर्मों को सत्‌ मानता है | दवय को अदय करने के लिए इनके 
बुद्धि-संबनध का जानना आ्रावश्यक है। चित्त श्रपना विवेचन कर या तो श्रपना लक्षण 
परिकल्पित बताता है जो जल्प और तदर्थ (या आ्रालंबन) है; श्रथवा परतन्त्र बताता है, जो नाम 
रूप, चित्त, विशानादि है: श्रथवा परिनिष्पन्न बताता है, तथता है। वस्तुतः इन श्रप्रत्यज्ञ लक्षणों 
से यह अवगत होता है कि कोई धर्मों की परिचित विश्प्ति है, जिससे ही चित्त और उसके 
लक्षणों के बीच का संबन्ध युक्त हो सकता है। जो मनस्कार इस संबन्ध को स्थापित और 
नि€पित करता है, वद लौकिक नहीं है, यह मनस्कार योगियों का दै। यह पाँच पाद में दय 
से अद्वव को जाता हैः--यह घर्मदेतुत्त का निग्नह करता है; यह योनिशोमनस्कार का लाभ 

है. 
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कराता है; यह समाधि की श्रवस्था में चित्त का खधातु में भ्रवस्थान कराता है; यह भाव-श्रभाव 
का एक अ्रविशिष्ट दर्शन कराता है; यह श्राश्रय की परावृत्ति करता है। यह परावृत्ति प्रत्यगात्मा 
से परमात्मा कौ आ्राकृष्ट करती है। उस समय सबका परिनिर्वाण में मिलन होता है ( सिलवाँ 
लेवी की भूमिका, पृ० २४-२६ ) | 

मनस्कार और उसके विविध आकारों की पर्यष्टि से इस क्रम का श्रारभ होता है | 
चर्या के बहुत बूद्रम नियम हैं। इस साधना में इन्द्रियार्थ का श्रनुपलंभ, उपलंभ का 
अनुपलंभ, धम॑घातुवशित्व, पुदूगलनैरातम्य ओर विविध श्राशर्यों का श्रतिवेध द्वोता है; जो चित्त 
की अ्रवस्थाओं को निश्चित करता है | 


तत्व का क्क्षण --इस साधना से धर्मतत्न का लाभ होता है। यह धर्मों का स्वभाव 
है | यहाँ स्वभाव किसी श्रात्मा को प्रशप्त नहीं करता किन्तु यह धर्मों के स्वकीय गुण को 
सूचित करता है। 

असंग “तत्त” का यह लक्षण बताते हैं :--तत्व वह है जो सतत दय से रहित है, जो 
अनमिलाप्य है, जो निष्प्रपौञ्नात्मक है, ओर जो विशुद्ध है (११॥१३ )। पुन$ असंग कहते हैं 
कि भ्राह्मग्राहक लक्षणवश यह तत्त्त जो सतत द्रव से रहित है, परिकल्पित ओर असत्‌ होगा । 
किन्तु भ्रान्ति का संनिश्रय परतन्त्र है, क्योंकि उससे उसका परिकल्प होता है । अनमिलाप्य तत्त्व 
का परिनिष्यन्न-स्वभाव है | यह सब धर्मों की तथता है । 

परिनिष्पन्न तत्व -- यह परिनिष्पन्न स्वभाव, यह तथता, यह तत्त्व अन्तिम वस्तुतत्त है । 
इसकी प्रशंसा में असंग कहते हैं ;--जगत्‌ में इससे अन्य कुछ भी नहीं है, ओर सकल जगत्‌ 
इस विपय में मोह को प्राप्त हे। यह केसा मोह है जिसके वश द्वो लोक जो असत्‌ है 
उसमें अभिनिविश है, और जो सत्‌ है उसका त्याग करता है। वस्तुतः इस धर्मधातु से श्रन्य 
लोक में कुछ भी नहीं है, क्योंकि धर्मता घम से अभिन्न है ( ११॥१४ )। 

आत्मा और लोक की मायोपमता--इस दृष्टि में श्रात्मा श्रोर लोक क्या हैं ! असुंग का 
उत्तर है कि यह मायोपम है| अ्रभृतपरिकल्त मायासहश है । यह मन्‍्त्रपरिणद्दीत श्रान्तिनिमित्त 
काएलोध्ादि के सह्श है | मायाकृत हस्ति-अश्ववत्‌ द्वयश्रान्ति ग्राह्मग्राइक के रूप में प्रतिमासित 
होती है ( ११११५ )। असंग आरागे कहते हैं ;--यथा मायाकृत दस्ति-अश्व-सुवर्णादि 
आकृतियों में हस्त्यादि का श्रमाव है, तथैव परमार्थ के लिए है, ओर जिस प्रकार उस मायाह्षत 
हस्यादि की उपलब्धि होती है, उसी प्रकार श्रमृतपरिकल्प की संबृतिसलता है (१११६)। 

किस प्रकार मायाकृत के अभाव में उसके निमित्त ( का"ठादिक ) की ध्यक्ति होती दे, 
श्रौर भूतार्थ की उपलब्धि होती है, उसी प्रकार आ्राश्रय की परावृत्ति और द्वयश्नान्ति का श्रभाव 
होता है, और श्रभूतपरिकल्प का भृता्थ उपलब्ध द्वोता है ( १११७ )। 

आश्रयपराबृत्ति से श्रान्ति दूर दोती है, श्रोर यति ख्तन्त्र दो विचरता है। वह काम- 
चारी होता है ( ११११८ )। एक ओर वहाँ श्राकृति है, दूसरी श्रोर भाव नहीं है । इसीलिए 
मायादि में अस्तित्व-नास्तित्व का विधान है ( १११६ )। यहाँ भाव अभाव नहीं है, ओर 
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न श्रभाव भाव ही है। मायादि में भावाभाव के अ्विशेष का विधान है। श्राकृति-भाव है, वह 
हस्तित्वादि का अ्रभाव है | जो हस्तित्वादि का अ्रभाव है, वहीं श्राकृति-भाव है | ( ११२० ) 

अतः द्ववाभासता है, दयमाव नहीं हैं | इसीलिए, रूपादि में जो अ्रभूत-परिकल्प-स्वभाव 
हैं, अ्रस्तित्व-नास्तित का विधान है (११।२१ )। रूपादि में भाव श्रभाव नहीं है। यह 
भावाभाव का अ्विशेष है ( ११२२ ) । भाव्र श्रभाव नहीं है, क्योंकि द्ववाभासता है । अ्रभाव 
भाव नहीं है, क्‍योंकि हृयता की नात्तिता है। जो दृयाभासता का भाव है, वही द्य का 
अभाव है| 

यहाँ श्रसंग फिर नागार्जुन के साथ हो जाते हैँं। नागाजुन के सहश वह भाव और 
अभाव इन दोनों श्रन्तों का प्रतियेव करते हैं । एक समारोप का अन्त है; दूसरा अ्पवाद का 
अन्त है। अथवा यों कहिए कि अ्रसंग दिखाते हे कि भाव और श्रमाव का ऐकान्तिकत्व ओर 
श्रविशेप है ( ११२३ )। किन्तु असंग साथ ही साथ अपने को अ्रद्ययवरादी श्रौर विशानवादी 
बताते हैं। यहाँ वह नागाजुन से प्रथक हो जाते हैं। वह कहते हैं ;--दय नहीं है; इय की 
उपज्ब्धिण: होती है। मायाहस्ति की श्राकृति के ग्राह में जो श्रान्ति होती है, उसके कारण 
द्वय की प्रतीति होती है। वस्तुतः न ग्राहक हैं, न ग्राह्म | केवल द्वय की उपलब्धि है 
(११२६ )। सब धर्म, भाव और श्रभाव मायोपम हैं। वे सत्‌ हैँ, क्योंकि अभूतपरिकल्पत्वेन 
उनका तथाभाव है। वे असत्‌ हैं, क्योंकि ग्राह्मग्राहकत्वेग उनका श्रभाव है । पुन; क्योंकि 
भाव-श्रभाव का अविशेष है, ओर वह सत्‌ भी हैँ, असत्‌ भी है, इसलिए वह मायोपम 
हैँ ( ११२७ )। 

स्मृत्युपस्थानादि जिन प्रातिपक्षिक धर्मों का बुद्ध ने उपदेश दया है, वह भी अलछण 
श्रौर माया है । जत्र बोचि को [वजय संसार पर द्वोता है, तो यद एक मायाराज को दुसर मायाराज 
से पराजय दे ( १६२६ )। सांक्लशिक घमा का व्यावदानक धर्मों से पराजय एक मायाराज 
की दूसर मायाराज पर विजय हैं । 

सत्र धर्म वस्तुतः मायोपम ६ं। माया, स्वप्न, मरीचिका, बिम्ब, प्रतिमास, प्रतिश्रुति, 
उदकचन्द्रबिम्प श्रोर निर्माण के तुल्त संत घम आर संधकार हं। श्राह्माजागआद अतत्‌ हैं। 
तथापि आध्यात्मिक धर्मां का तथाग्रख्यान होता ह | बाह्य पमे भा श्रत[ हैं। बाह्य आयतन 
स्वप्नोपम हैं, क्योंकि उनका उपभोग अवस्तुक है । चित्त-चेततिक भा मराचका के तुल्य हैं 
क्योंकि वह भ्रान्तिकर है ( ११३० )। 

इस अद्वयवाद के तल में दम सदा प्रतीत्यसमुत्याद को श्रनादि तन्‍्त्री पायेंगे, ओर 
अनित्यता और शज््यता इसके प्ृ8 में ई। आध्यात्मिक आयतन प्रति|बम्बोपम हैं, क्योंकि यह 
पूर्व कर्म के प्रतिबिम्ब हैं। पुदूगल केवल कर्मक्वत है | इस| अकार बाह्य आयतन प्रांतमासोपम 
हैं। यह आरध्यात्मिम आयतनों की छात्रा है, क्याके उनका उत्तात्त आध्यात्मिक आयतनों के 
अधिपत्य से होती है। इसी प्रकार सम्ाधितसंनिश्रित धर्म उदकचन््वबिम्बनत्‌ हैं 4 बोषिकल के 
विविध बन्म ( जातक ) निर्मायोपम हैँ । देशना धर्म प्रतिभ्रुति के सदश है (११॥३० ) | 
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श्रभूतपरिकल्प, न भूत न अ्रभूत, अकल्प, न कल्प-न अकल्प, यह सब शेय कहलाते हैं | यहाँ 
अकल्प तथता लोकोत्तर ज्ञान है ( ११।३१ ) । 


धर्मों की तवता--अ्रविद्या और क्लेश से विकल्पों का प्रवतेन होता है। इनका 
द्यामास, श्रथात्‌ ग्राह्मग्राहकामास होता है ( ११।३२ )। इन विकल्पों के अपगम से श्रालंबन- 
विशेष की प्राप्ति होती है, जहां दयामास नहीं है। यही धर्मों की तथता है | इसे हमने पूवव॑ 
धर्मालंबन कहा । नाम पर चित्त का अ्रवस्थान होने से स्वधातु पर ( तथता पर ) श्रवस्थान 
होता है। स्वधातु विकल्पों की तथता है। यह काये भावनामाग से होता है। उस क्षण में 
इन्हीं विकल्पों का अश्रद्ययाभास होता है। जिस प्रकार खरत्व के अ्रपगम से चर्म मृदु होता है, 
अग्नि से तपाये जाने पर काण्ड ऋजु होता है, उसी प्रकार भावना से आश्रयपरावृत्ति होती 
है, और उन्हीं विकल्पों का पुनः द्वयाभास नहीं होता ( ११३३ )। यहां विज्प्तिमात्रता प्रति- 
पादित हो रही हे । चित्तमात्र है। इसी का द्वयप्रतिमास, प्राह्मप्रतिभास, आहकप्रतिभास इष्ट 
है | इसी का रागादिक्लेशाभास, £द्धादिकुशलघर्माभास भी इृष्ट है | चित्त से अन्य कोई धर्म नहीं 
है | तदाभास से अन्य न कोई क्लिष्ट धर्म है, न कोई कुशल धर्म है ( ११।३४ )। श्रतः यह 
चित्त ही है, जिसका विविध आकार में श्राभास होता है। यह आमास भावाभाव है, किन्तु यह 
धर्मों का नहीं है। चित्त का ही चित्रामास होता है | इसका विविध श्राकार में प्रवतन होता 
है | पर्याय से रागाभास, द्वेषाभास श्रथवा अ्रन्य धर्म का श्राभास होता है । इस प्रतिभास के 
व्यतिरिक्त धर्मों का यह लक्षण नहीं है ( ११।३५ )। 
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असंग विज्ञानवाद की दृष्टि से ज्ञान के प्रश्न का विवेचन करते हैं। चित्त विजश्ञन 
ओर रूप है ( ११।३७ )। परतन्त्र का लक्षण अमभूतपरिकल्प है। इसके विविध आभास हैं :-- 
देहाभास, मन ( “क्लिष्ग्मन )उद्‌ग्रह (-- पंचविज्ञानकाय )»-विकल्प (-- मनोविज्ञान )-- 
श्राभमास ( ११४० )। अ्रन्त में असंग धर्मों की तथता का निर्देश करते हैं । यह धर्मों का 
परिनिष्पन्न लक्षय है | यह सब परिकल्पित धर्मों की श्रभावता है, श्रोर तदभाववश यह भाव 
है। यह भावाभाव-समानता है, क्योंकि यह भाव और यह अभाव अ्रभिन्न हैं । यह श्रागन्तुक 
उपक्लेशों के कारण अ्शान्त है, और प्रवृति-परिशुद्ध होने के कारण शान्त है | पुनः यह 
अविकल्प है, क्योंकि निष्प्रपश्न है, ओर विकल्पों के अगोचर है ( ११४१ )। तथता का 
ध्यान करने से योगी आदर्शशान और श्रालोक का लाभ करता है। आदश चित्त का धात॒ 
में अवस्थान हे। यद समाधि है। आलोक सत्‌-असत्‌ के आकार में श्रर्थदशन है। यह 
लोकोत्तर प्रश्ञा दै। सत्‌ को सत्‌ और असत्‌ को असत यथामृत देखना लोकोत्तर प्रशा है 
( ११४४२ )। यह प्रश्ा सब आर्यगोत्रों को सामान्य है। 

भवत्रयगत द्विविध नेरात्म्य को जानकर, और यद्द जानकर कि यह द्विविध नेराह्म्य 
सम है, क्योंकि परिकल्पित पुदूगल का श्रभाव है, और परिकल्पित धर्मों का श्रभाव है; ढ़िन्तु 
इसलिए, नहीं कि सर्वेथा अभाव है, बोधिसत्व त्त में, श्रर्थात्‌ विशप्तिमात्रता में प्रवेश करता 
है| जब तस्-विज्प्तिमात्र में मन का श्रव॒ध्यान होता है, तब्र तत्व का ख्यान नहीं दोता | यह 
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भ्रख्यान दी विमुक्ति दै। यह उपलम्भ का परम विगम है, क्योंकि इसमें पुदूगल और धर्मों का 
उपलम्भ नहीं होता ( ११।४७ )। 


योगी नाममात्र श्रर्थात्‌ श्रथरद्चित अमिलापमात्र पर मन का आधान करता है। 
नाम चार श्ररूपी स्कन्ध कह्दे गए. हैं| इस प्रकार वह विज्ञप्तिमात्र का दर्शन करता है| इसको 
भी वह पुनः नहीं देखता, क्योंकि श्रर्थाभाव से उसकी विशप्ति का श्रदर्शन होता है। यह 
अनुपलम्भ विमुक्ति है ( ११४८ )। 

यह जानकर आश्रय होता है कि यह साधना पातत्लल योग के समीप है। 

क्या अंग का निम्न वाक्य योगसूत्र में दिए लक्षण का स्मरण नहीं दिलाता ! 
चित्त की श्रध्यात्मस्थिति से, श्रर्थात्‌ चित्त का चित्त में ही अवस्थान होने से चित्त 
की निवत्ति होती है, क्योंकि इस अवस्था में श्रालंबन का श्रनुपलम्म होता है ( ११४६ )। 


चित्तमेतत्‌ सदौष्ठुल्यमात्मद्शनपाशितम्‌ | 
प्रवतते निदृत्तिस्तु तदध्यात्मस्थितेमंता ॥ [ ११४६ ] 


किन्तु एक प्रधान भेद योगाचार को योग से प्रथक्‌ करता है । पातल्जल योग में धर्मों 
का स्वभाव है, और योगाचार मे इसका अभाव है। असंग कहते है कि धर्मों की निःस्वभावता 
है, स्वात्म से उनका श्रभाव है । वे प्रत्ययाधीन हैं, ओर क्षणिक है। केवल मूढ़ पुरुषों का 
स्वभावग्राह होता है। वह स्वभाव को नित्यतः, सुखतः, शुचितः और श्रात्मतः देखते 
हैं (११४० ) | 
धर्मों की निश्स्मभावता से यद्द सिद्ध होता है किन उत्पाद है, न निरोध। घब 
धर्मों का स्वभाव नहीं है, तो उनका उत्पाद नहीं है, ओर जो अरनुत्पन्न है, उसका 
निरोध नहीं है। श्रतः वह आदिशान्त है, ओर जो आदिशान्त है, वह प्रकृति-परिनिवृत 
है (११४१ )। 
निभस्वमावतया सिद्धा उत्तरोत्तरनिभ्रया। | 
अनुत्पादोडनिरो धश्रादिशान्ति: परिनिदेति! ॥ [ ११।४१ ] 


बारहवें अधिकार में अ्रसंग बताते हैं कि दोषविवर्नित धमंदेशना कया है, उतका काये 
क्ष्या है, उसकी सम्पत्ति क्या है, शोर उसका विषय क्या है | ग्रन्थ के तेरद्वे श्रघिकार में वह 
दिखाते हैं कि उक्त सिद्धान्तों के प्रयोग से किस प्रकार बोधिसत्व क्रमपूवंक अनुत्तर सिद्धि को 
प्राप्त होता है | यद्द प्रतिपत्ति-अ्धिकार दै। 

लौकिक-भजौकिक समाधि--शूज़्यता-समाधि, अ्रप्रणिहित-समाधि, अनिमित्त-समाधि, 
वयो का आरंभमात्र हैं| ये तीन लोकिक समाधि हैं। किम्तु यह लोकोत्तर शान का आवाहन 
करती हैं, और इसलिए, यह मिथ्या नहीं हैं । आ्रादिभूमि में ( प्रमुदिता भूमि में ) ही वह लोको- 
स्तर शान का लाभ करता है। वहां उ भूमि के सत्र बोधिसत्वों से उसका तदित्म्य हो जाता 
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है और इस प्रकार वह बौघिसत्वों की सामीची' में प्रतिपन्न हो जाता है। उसको शेयावरण 
और क्लेशावरण को श्रपगत करना है। शेयावरण का ज्ञान भावना से होता है, और क्लेश- 
निःसरण क्लेश से होता है। भगवान्‌ कहते हैं कि मैं राग का निःसरण राग से अ्रन्यत्र नहीं 
बताता, इसी प्रकार द्वेप का श्रोर मोह का निःसरण द्वेप श्रोर मोह से अ्रन्यत्र नहीं बताता। 
धर्मघातु से विनिमुंक्त कोई धर्म नहीं है; क्‍योंकि धर्ता से व्यतिरिक्त धर्म का श्रभाव है। श्रतः 
रागादिधमंता रागादि श्राख्या का लाभ करती है, ओर वही रागादि का निःसरण है 
(१३११ )। धमंधातु में क्लेश रागस्वमाव का परित्याग कर धंता हो जाता है, श्रौर उसका 
आख्यान नहीं होता | रागादि के परिज्ञात होने पर वही उनके निभ्सरण हैं। 

इसी श्रर्थ में अविद्या श्रौर बोधि भी एक हैं। उपनार से श्रविद्या बोधि की धमंता 
है (१३१२)। 

धर्म का अभाव और उपलब्धि, निःसंक्फेश और विशुद्धि भो मायसदृश हैं। वस्तुतः 
चित्त तथता ही है। जैसे विधिवत्‌ विचित्रित चित्र में नत-उन्नत नहीं है, किन्तु हय दिखलाई 
पड़ता है; उसी तरह श्रभुतकल्प में भी द्वव नहीं है, किन्तु दरय दिखलाई पढ़ता है | जैसे 
जल क्षुब्ध होकर प्रसादित दो जाता है, उसकी श्रच्छुता श्रन्यत्र से नहीं श्राती, उसी प्रकार यह 
मल का अपकपमात्र है। चित्त की विशुद्धि इसी प्रकार होती है। चित्त प्रद्मृतिप्रभास्वर है, 
किन्तु आगन्तुक दोष से दूषित होता है । धर्मता-चित्त से अ्रन्यत्र दूसरा चित्त नहीं है, जो प्रकृति- 
प्रभा्वर हो ( १३१६-१६ )। इस प्रकार बुद्धल या निर्माण चित्त में है | श्रतः असंग का वाद 
विज्ञानवादी अ्रद्यववाद है। धमंधातु की प्रकृति-परिशुद्धि से मूढ़ों को त्रास होता है ।असंग 
श्राकाश ओर जज्ञ का दृशन्त देकर इस त्रास का, प्रतिषेध करते हैं। वह कहते हैं कि चित्त 
श्राकाशतो यतरत्‌ प्रकृत्या विशुद्ध है | यद तथता से अन्य नहीं है । 

इस उपोद्घात के साथ असंग बोधितत्व की सल्तों के प्रति मैत्री और करुणा का वर्णन 
करते हैं। बोधिसत्व का सलों के प्रति प्रेम मजागत होता है। वह सत्वों से वैसे ही प्रेम 
करते हैं, जेसे कोई अपने एकमात्र पुत्र से करता है | वह सदा सत्वों का हित साधित करते हैं। 
जैसे कपोती अ्रपने बच्चों को प्यार करती है, ओर उनका उपगृहन करती है; उसी प्रकार यह 
कारणिक स्लो को पुत्रवत्‌ देखता है ( १३॥२०-२२ )। 
बोधिचर्या का क्रम व स्वरूप 


चौदहवें अधिकार में अववाद-श्रनुशासनी * विभाग है | इसमें अ्ररंग बत, ते हैं कि अति- 
पत्ति के पश्चात्‌ बोधिसत्व की चर्या क्‍या है | सिलबाँ लेवी भूमिका में इस श्रधिकार का क्षत्षेप 


३. 'सामोचि' 'अ्रनुच्छविक घम्म' है, यथा पाद्प्रक्षाज्षन, चीवरदान, चैस्यवंदना हत्यादि। 
प्रातिमोक्ष ७३ के अनुपार 'सामीचि! 'अनुधम्मता? है। क्लोकोचर धर्म के अनुरूप अबवाद 
और अनुशासनी खामीचिधमंता दे । 

३, अवयादु--विधि-निषेध; अनुशासनी > देशना । 


सप्तदृश अध्याय ७४०७ 


यों करते हैं :--बो घिसत्व पहले सूत्रादिक धरम के नाम में (यथा दशमभूमिक ) चित्त को 
बाँधता है, वह इसके अर्थ और व्यज्ञन का विचार करता है, विचारित श्रर्थ को मुलनित्त में 
संक्षिप करता है, और शान के लिए, उसका चित्त छन्द-सदृगत होता है। वद समाधि में चित्त 
का दमन करता है | इससे उसके चित्त की खवस्मवाद्विता द्वोती है | 

पहले यह साभिसंस्कार होती है, पुनः अ्रभ्यासत्रश अमिस॑स्कारों के बिना होती है। 
तदनन्तर उसको कायप्रश्नब्धि और चित्तप्रश्रत्धि का लाभ होता है । इसकी वृद्धि कर वह मौली 
स्थिति का लाभ करता है, और इसका शोधकर बह ध्यानों में कर्मश्यता को प्राप्त होता है | 
ध्यानों में उसको अ्रभिशाबल कौ प्राप्ति होती है, जिससे वह अप्रमेय बुद्धों की पूजा करने ओर 
उनसे धर्म-अवण करने के लिए बुद्धों के लोकधातुश्नों को जाता है | भगवदुपासना से वह चित्त 
की कमण्यता और काय-नित्त की प्रश्नब्धि का लाभ करता है, ओर कृत्स्न दौष्टुल्य प्रतिक्षण द्रवित 
होता है । वह विशुद्धि का भाजन हो जाता है | तब वह निर्वेधभागीय शअ्रवस्थाश्रों में से होकर 
क्रमशः गमन करता है | इससे उत्तकों द्वयग्राहविसंयुक्त लोकोत्तर निविकल्प शुद्ध ज्ञान का लाभ 
होता है | यह दर्शन मार्ग की अवस्था है। उसका चित्त सदा सम होता है, वह शूत्यज्ञ होता 
है, श्र्थार्‌ 0 विविधशल्यता का शान रखता हैः-अमावशत्यता, तथामाव की शूत्यता, प्रकृति- 
शून्यता । यह अ्रनिमित्त पद है, यह अ्रप्रणिहित पद है। वह बोधिपक्ीय धर्मों का लाभ करता 
है, और 'महात्मदृष्टि का लाभ करता है। जहाँ सब सत्ों में श्रात्मसम चित्त का लाभ होता है । 
तब ज्ञान की मावना के लिए परिशिष्ट भूमियों में प्रयोग ओर विकल्पाभेद्य वज्जोपम समाधि का 
लाभ शेप रह जाता है, और वह सर्वशञता लाभ करके अनुत्तर पद में स्थित हो सल्ों के द्वित के 
लिए. अ्रमिसंबोधि और निर्वाणु का संद्शन करता है ( सिलवाँ लेवी की भूमिका 
पृ०७ २६-२७ )। मी 

इस अधिकार में असंग बोधिसत्व-चर्या की विविध भूमियों का अ्रनुसरण करते ह | यह 
बोधिसत्य को विश्म्तिमात्रता में प्रतिष्ठित देखते ह। तथाभूत बोधिसत्य राब श्रर्थों को प्रतिभासवत्‌ 
देखता है | उस समय से उसका ग्राह्मविक्षेप प्रहीण होता है। केवल ग्राहकवित्तेप अ्रवशिष्ट 
रहता है | यह उसकी ज्ञान्ति-अवस्था है । तब यद्द शीघ्र ही अ्रनन्त्-समाधि का स्पर्श करता 
है | यह उसकी लौकिकाग्रधर्मावसथा है । यह समाधि “आ्रानन्तर्य” कहलाती है, क्‍योंकि तदनन्तर 
ही ग्राहकव्क्तिप प्रहीण द्ोता है। यह निर्वेधभागीय है| यहां मनोजल्ममात्र रद जाता है 
( १४॥२३-२६ ) | यह अ्रवसस्‍्था द्वयग्राद से विसंयुक्त, निर्विकल्ल, विज ओर अ्रनुत्तर 
है ( १४।२८ )। 

इस प्रकार नेरात्म्म का लाभकर वह सब स्तों में आ्रात्मसमनित्तता का प्रतिलाभ करता 
है | धर्मनेरात्म्य से धर्मसमता का प्रतिवेध कर वह विचार करता है कि मेरे दुश्व और पराये 
के दुःख में कोई विशेष नहीं है। श्रतः वह परदुःखंप्रहाण को उसी प्रकार कामना करता है, 
बिस प्रकार श्रपने दुःख के प्रद्यण की और इसके लिए दूसरों से कोई प्रत्युपफार नहीं चाहता 
( १४।३१ )। उसके आयेत्व में क्या अ्रन्तराय हो सकता है ? अपने अद्वयार्थ से वह संष्कारों 
को अभूतपरिकल्पतः देखता है। जब वह ग्राह्मग्राहकाभाव के भाव को ( धर्मघात को ) दर्शन- 


श०्ष जौट-चर्मन्द्शेभ 


प्रहातव्य क्लंशों से विमुक्त देखता है, तब यह दर्शनमार्ग कहलाता है ( १४॥३२-२३ )। यहाँ 
एक विचित्र वाबय है ;--जब वह अभावशत्यता, तथाभाव की शूत्यता और प्रकृति- 
शून्यता, इस त्रिविधशत्तता का शान प्राप्त करता है, तब वह शत्यश् कहलाता 
है ( १४२४ ) | 

त्रिविध शम्यता--इस एलोक की टीका में कद्दा है:--बोधिसत्व को त्रिविध शूत्यता का 
शान होता है | अभावशूज्यता परिकल्पित स्वभाव है, क्योंकि स्वलक्षण का श्रभाव दे | तथा- 
भाव की शत्यता परतन्त्रस्मभाव है, क्योंकि इसका भाव वैसा नहीं है, जैसा कल्पित द्ोता है । 
प्रकृतिशत्यता परिनिष्पत्र-स्वभाव है, क्योंकि इसका स्वभाव-शूल्यता का है| हम देखते हैं कि 
नागाजुन की शूत्यता का विज्ञानवादी श्रद्वयवाद से क्या यूदुम संबन्ध है, श्रोर हम यह भी देखते 
हैं कि किस कुशलता के साथ विशानवादी नागाजुन से व्यावत्त होते हैं | क्योंकि माध्यमिकों की 
शून्यता से ऐकमत्य प्रक"/ः कर असंग कहते हैं कि यह जानकर कि जगत्‌ सँस्‍्कारमात्र और 
निरात्मक है, और निरथिका श्रात्मदर्टि का त्याग कर बोघिसत्व महात्मदृष्टि का लाभ करते है 
जिसका महान्‌ श्रथ है, इस महात्मदृष्टि में सब सत्वों के साथ आ्रात्मसमचित्त का लाम द्रोता 
है | इस अद्वववाद से करुणा प्रवत्त होती है। बोधिसत्वों का सत्वों के प्रति जो प्रेम होता 
है, उनकी जो वत्सलता होती है, वह परम आश्चर्य है | श्रथवा आश्चय का विषय नहीं है, 
क्योंकि उसके लिए. सत्व आत्मसमान हैं ( १४|४१ )। 


संस्कारमात्रन॑ जगदेत्य बुद्ध/या निराध्मकं दु।खविरूदिमात्रम्‌ 
विहाय यानयथमयात्मदष्टिः महात्महष्टिं श्रयते महार्थाम्‌ ॥ [ १४।३७ ] 

[ टीका--महात्मदृष्टिरिति महार्था या सव॑सत्वेष्वात्मममचित्तलाभात्मदृष्टि; | सा हि स्- 
सत्वार्थक्रियादेतुत्वान्मद्वार्था | 'विनात्मदृष्य्याः श्रनर्थमयी आ्रत्मदृष्टिमंद्रार्था या विनापि दुध्खेन 
स्वसन्तानजेन सुदु४खिता स्ंसत्वंसन्तानजेन | ] 

यह महात्मदृष्टि उपनिषदों की परमात्मदृष्टि के कितने समीप है३--तुम्हारी श्रात्मा जो 
सब आत्माश्रों में गृढ है । 

असंग कहते हैं कि महात्मदृष्टि श्रात्मदृष्टि है, क्योंकि इसमें सब सलवों में श्रात्मतमचित्त का 
लाभ द्ोता है। वह स्वसन्तानज दुःखों के बिना भी सब सत्वों के दु/ख से दुःखित होता है । 
आज से बोधिसल का धातु श्राकाशवत्‌ श्रनन्त है। सब सल्व श्रत्मतुल्य हो जाते हैं। यह सल्ों 
के दुःख का अन्त करने के लिए सचेष्ट होता है। वह उनके हित-सुख की कामना करता है, और 
उसके लिए प्रयोग करता है। यद्द वज्जोपम-समाधि है। विकल्प इसका भेद नहीं कर सकते | 
यह सर्वाकारशता ओर अ्रनुत्तर-पद भी है । वद्द जगत्‌ में चूये के सदश भाधित होता है, और 
अन्धकार का नाश करता दहै। 

पारमिताओं की सिद्धि-प्रतिष्ठा कायवाकृचित्तमय कर्म हैं। बोधिसत्व कर्म को विशुद्ध 
करता है | उसके कर्म में कर्ता, कर्म या क्रिया का विकल्प नहीं है | इस प्रकार कर्म को शोध 
कर वह कर्म को श्रक्षय कर देता है, और पारमिताओं की सिद्धि करता है। 


सहद्श अध्याय है है 


प्रथथ के सोलइवे अधिकार में असंग प८पारमिता की चर्या का वर्णन करते हैं। सन्रह वें 
में वह बुद्ध-यूजा, कल्याणमित्रसेवा और चार श्रप्रमाण ( मैत्री, करुणा, मुदिता, उपेक्षा ) का 
उल्लेख करते हैं| श्रन्त में वह करुणा के अनुशंस में कद्दते हैं कि जो मन कृपा से आविष्ट है, 
वह शम में अवस्थान नहीं करता | श्रावक-प्रत्येकबुद्धों का मन निर्वाण में प्रतिष्ठित होता है। 
वे निःस्नेद होते हैं, किन्तु बोधिसलों का मन निर्वाण में भी प्रतिष्ठित नहीं होता । तद्र 
स्वजीवित या लौकिक सुख में उनको कैसे प्रीति हो सकती है ! 


आविष्टानां कृपया न तिष्ठति मनः शमे कृपालूनाम | 
कुत एवं लोकसौख्ये स्वजीविते वा भवेत्‌ स्नेहः ॥॥ [ १७।४२ ] 


बोधिसत्वों का करुणा स्नेह विशिष्ट है। माता-पिता के लिए जो स्नेह होता है, वह 
तृष्णामय्र है, श्रतः सावग्र है । जो लौकिककरुणाविहारी हैं, उनका स्नेह निखद्य होते हुए, भी 
लौकिक है, किन्तु बोघिसत्वों का स्नेह करुणामय है | यह निरवद्य है, श्रोर लौकिक का श्रति- 
क्रमण भी करता है | लोक दृश्ख ओर शअ्रज्ञान में निश्चित है। लोक के उद्धरण का उपाय 
निरवद्य क्यों न होगा १ सत्वों के प्रति कमंणा करने से बोधिसत्वों को जो दुशख होता है, वह 
आ्रादिभ[भ मे त्रास का कारण होता है, क्योंकि अ्रभी तक उन्होंने आत्म-पर-समता से दुख का 
यथाभूत स्पश नहीं किया है। किन्तु एक वार स्पश होने से वह दु.ख का अभिनन्दन करता 
है | इससे बढ़कर क्या ग्राश्वयं होगा कि बोधितत्यों का करुणादु।ंख सब लौकिकसुख को भी 
अभिमभूत करता है। अ्रसंग कहते हैं कि भोगी की भी उपभोग से वैसी तुष्टि नहीं होती, जैसी 
कृपालु बोधिसत्व की तुष्टि परित्याग से होती है। उसका चित्त सुखन्रय ( दानप्रीति, परानुग्रह- 
प्रीति, बो घिसंभारसंभरणप्रीति ) से ग्राप्पायित होता है ( १७६१ )। 


न तथोपभोगतुर्शि लभते भोगी यथा परित्यागात्‌ | 
तृष्टिमुपैति. कृपालु॥ मुम्वत्रयाप्यायितमनस्कः || [ १७।६१ ] 
बोधिपाक्षिक-घम 


ग्रन्थ में श्रव बोधिपक्षाधिकार प्रारम्भ होता है ( १८ )। इस श्रघिकार में उन गुणों का 
वर्णन है, जिनसे बोधि की प्राति होती दे | बोधिसत्व में दोषों का श्रभाव होता है, ओर वह 
गुणों से युक्त है | उसका आ्राश्रय निर्मल, अ्रच्छ, अलिस, निर्विकल्प और शज््य द्वोता है। 
उसकी तुलना आकाश से ही हो सकती है। वह आकाश के तुज््य लोकधमों से लिप्त नहीं 
द्ोता ( १८१२० )। 

यहां बोधिपक्षीय धर्मों का उल्लेख नहीं करना है, क्योंकि इनका दर्शन से प्रत्यक्ष संबन्ध 
नहीं है [१८|८०], और उसके आ्आागे के श्लोकों में श्रसंग सब संस्कारों की श्रनित्यता, दुःखता, 
सब धर्मों की अनात्मता के लिए पुराने वाक्य का उल्लेख करते हैं। वे कहते हैँ कि बोधिसस्यों 
के लिए. अ्रनित्य का श्र्थ श्रसत्‌ है | उनके लिए. श्रनित्प परिकल्पित-लक्षण है, दुःख का श्र्थ 
अभूत-विकल्प है, और अ्रनात्म का श्र्थ परिकल्पमात्र है। परिकल्पित श्रात्मा नहीं, है किन्तु 
परिकल्पमात्र है | इस प्रकार झनात्म का श्रर्थ परिकल्पितलक्षण का अ्रभाव है (१८८१ )। 

४२ 
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पुन श्रसंग इस प्रकरण में क्षणिकवाद की परीक्षा करते हैं। हम सौत्रातिकवाद वे 
अध्याय में इसका वर्णन कर चुके हैं । 
पुद्गल-मेरात्म्य 

श्न्ततः पुदूगल का भी नैरात्म्य है। यह द्रव्यतः नहीं है, केवल प्रश्ञम्तितः है | 
इसकी रूपादिवत्‌ द्रव्यतः उपलब्धि नहीं होती। किन्तु भगवान्‌ ने कहा है कि इस लोक में 
आत्मा की उपलब्धि होती है, श्रात्मा की प्रशप्ति होती है। फिर कैसे कहते हे कि इसकी 
उपलब्धि नहीं होती १ किन्तु इस प्रकार उपलभ्यमान होने पर वह द्रव्यतः उपलब्ध नहीं होता । 
किस कारण से १ क्योंकि यह विपर्यास है। भगवान्‌ ने कहा है कि अनात्म में आत्म का विपयोस 
होता है| इसलिए पुद्गल-ग्राह विपर्याश है। इसकी सिद्धि केसे होती हूँ ! संक्लेश से । 
इस संक्नेश का लक्षण सत्कायदष्टि है, जिसमें अ्रहंकार-ममकार होता है। किन्तु विपर्यास सैक्केश 
है | कैसे मालूम हो कि यह संक्लेश है ! क्योंकि द्वेतु क्लिष्ट हे । वस्तुतः तददेतुक रागादि क्लिश 
उत्पनन होते हैं | 

किन्तु जिस रूपादिसंजश्ञक वस्तु में पुदगल प्रशंत होता है, वह उस पुद्गल का एकत्व 
है या श्रन्यत्व ! वद उत्तर देता है कि एकत्व या अन्यल दोनों अ्रवक्तव्य हैं, क्‍योंकि दो दोप 
हैं। एकत्व में स्कन्धों के थ्रात्मत्त का प्रसंग द्ोता है। अन्यत्व में पुद्गल के द्रव्यत्व का प्रसंग 
होता है। यदि इसका एकल है, तो इससे यह परिणाम निकलता है कि स्कन्धों का आत्मत्व 
है, और पुद्गल द्वव्यसत्‌ है। यदि अ्रन्यत्व है तो पुदुगल द्रव्यसत्‌ है । इस प्रकार यह युक्त 
है कि पुदूगल अवक्तव्य है, कयोंक यह प्रशप्तिसत्‌ हैँ | अ्रतः यह अ्रव्याकृत वस्तओ्रों में से है | 
पुनः जो शास्ता के शासन का अतिक्रम कर पुदुगल का द्रव्यत: अस्तित्व चाहते हैं, उनसे 
कहना चाहिये कि यदि यद्द द्वव्यतत्‌ है, ओर अवाच्य भी है, तो प्रयोजन कहना चाहिये 
किस कारण से १ यदि यह नद्वीं कहा जा सकता कि इसका एकल्व है या अन्यत्व तो यह 
निष्प्रयोजन है | किन्तु कदाचित्‌ कोई केवल दृश्टन्त द्वारा पुद्गल के अवक्तव्यल को सिद्ध 
करना चाहे तो वह कहेंगे कि पुदगल अ्रग्नितुल्य है, ओर जिस प्रकार अग्नि इन्धन से न अन्य 
है, न अ्रनन्य; उसी प्रकार पुदूगल अवक्तव्य है। उनसे कहना चाहिये कि लक्षण से, 
लोकटष्यि से तथा शास्‍्त्र से इन्चन ओर अग्नि का श्रवक्तव्यत्व युक्त नहीं है, क्योंकि दृयरूप में 
उपलब्धि होती है। पुनः अ्रग्नि तेनोधातु है, ओर इन्धन शेपभूत हे। उनके लक्षण 
भिन्न हैं। श्रतएव अग्नि इन्धन से अन्य है| लोक में भी अ्रग्नि के बिना काष्ठादि इन्धन देखा 
जाता है, ओर इन्धन के बिना अग्नि देखी जाती है। इसलिए, इनका श्रन्यत्र सिद्ध है, 
ओर शास्त्र में भगवान्‌ ने कभी अग्नि-इन्चन का अवक्तव्यत्व नहीं बताया है | किन्तु यह कहा 
जआायगा कि आप कैसे जानते हैं कि इन्धन के बिना अग्नि होती है ! उपलब्धि से, क्योंकि 
इस प्रकार वायु से विज्षिस्त ज्जलन दूर भी जाता है। किन्तु यह आपत्ति द्वोगी कि यहाँ वायु 
इन्धन है | श्रतण्व अ्रभि-इन्धन का अ्रन्यत्व सिद्ध होता है। केसे ; क्‍योंकि हयरूप में उपलब्धि 
है | यहाँ दो उपलब्धियाँ हैं ; श्रत्रि और वायु इन्धन के रूप में | किन्तु पुदूगल है,क्योंकि यही 
द्रष्टा, विज्ञाता, कर्ता, भोक्ता, ज्ञाता, मन्ता है। नहीं; क्योंकि इस अवस्था में वह दशनादि- 
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संश्क विज्ञानों का प्रययमात्र से या स्रामिभात्र से कर्ता होगा। डिन्तु यदि दो के प्रत्ययवश 
विज्ञान स॑भव है, तो यह प्रत्यय नहीं है। क्यों ! यह निरथेक होगा, क्योंकि उसका कुछ भी 
सामथ्य नहीं देखा जाता । यदि विज्ञान की प्रवृत्ति में यह स्वामी होता तो अ्रनित्य का प्रवतंन 
न होता; क्योंकि अनित्य उसको अ्रनिष्ट है। थ्रत) यह युक्त नहीं है कि यह द्वष्टा, विज्ञान, 
कर्ता, भोक्ता, है । 

पुदूग ज-नेराम्य के अभाव में दोष --पुनः यदि पुद्गल द्रव्यतः है, तो उसके कम की 
उपलब्धि होनी चाहिये; जैसे चक्तुरादि के दर्शनादि कर्म की उपलब्धि होती है। किन्तु 
पुद्गल के संबन्ध में ऐसा नहीं है, अतः बद् द्वव्यतः नहीं है। यदि उसका द्वव्यल इष्ट 
है, तो भगवान्‌ बुद्ध के संबोध को तीन प्रकार से बाघा पहुँचती है। अभिमंत्रोध गंभीर, 
असाधारण और लोकोत्तर है। किन्तु पुदूगल के अ्रमिसंबोध में कुछ भंभीर नहीं है, कुछ 
असाधारण नहीं है। यह पुद्गल-ग्राह सबलोकगम्प हैँ; तीथिक इसभ श्रभिनिविष्ट हैं; यह 
लोकोचित है । पुनः यदि पुद्गल द्रष्य श्रादि होता तो दशंनाद कृत्य में वह सप्रयक्ञ होता 
या निष्प्रयत होता | यदि वह सप्रयन्न द्वोता तो उसका प्रयत्न खयंभ होता या आकस्मिक होता या 
तत्प्रत्ययत्व रो | यह यत्ष खयंमू नहीं हैँ, क्योंकि इसमें तान दोव ६ं। इनका उल्लेख 
आगे करंगे | यज्ञप्र्ययत्न॒ भो नहीं है। अथवा यदि वद निष्ययज्ञ होता तो दर्शनादिक 
स्वतः सिद्ध होते। और जन्र पुदूगल का व्यापार नहीं हँ, तो पुदुगल द्रष्य्रदि कैसे 
होता है ! 

तीन दोप यह हँ:---अकतृत्व, अनित्यत्व, युभपत्‌ और नित्य प्रवृत्ति । यदि दर्शनादिक 
में प्रयत्त श्राकस्मिक है, तो दर्शनादिक का पुदुगल कर्ता नहां हैं । वह द्रष्ण आदि केसे 
होगा | अथवा यदि प्रयव्त को आकस्मिक मानें तो निरपेज्ञ होने से ऐसा कभी न 
होगा कि प्रयन्न न द्वो और यह अ्नित्य न होगा। यदि प्रयत ।नत्य दोता तो दशनादिक 
की प्रवृत्ति निय ओर थुगपत्‌ होता । इन तोन दोपों के कारण प्रयल सयंभु नहीं है | 

प्रययक्ष भी युक्त नहीं हूं। वदि पुदुगल तथा स्थित हैं, तो उतका प्रत्ययत्त युक्त नहीं 
है, क्योंकि प्राक्‌ अभाव हे । यदि तखत्यय है तो ऐसा कभी न होगा कि पुदूगल न हो । क्यों ; 
क्योंकि जब उत्तन नहीं है, तो प्राक प्रयश्न न होगा। और यदि थुशृगल विनष्ट होता है, तब 
भी उसका प्रत्ययत्ष थुक्त नहीं हैँ, क्योंकि पुदूगल के अनित्यत्व का प्रसंग दोगा। कोई तीसरा 
पक्ष नहीं है । अतणव तत्मल्य प्रथत्न भी युक्त नहीं है। इस युक्त का श्राश्रय लेकर पुदूगल 
की उपलब्धि द्वव्यतः नहीं दोती । 

घुदूग्न की प्रशप्तिसत्ता -यय्रांप पुदूगल द्वब्यतः नहीं है, तथापि यद प्रशसिसत्‌ है । 
भगवान्‌ ने भी कहीं कहीं कहा हे कि पुदूगल है, जैसे भारदारसूत्र में । भ्रद्धानुतारी श्रादि 
पुदूगल की व्यवस्था भी है। इनमें दोप नहीं है। पुद्गल-प्रशप्ति के जिना बृत्तिभद ओर 
सन्तानभेद की देशना शकय नहीं है । उदाहस्ण के लिए भारदारयूत में मार और भारादान 
को संक्नेश कहा है और भारनिज्ञेपण को व्यवदान | यह बताने के लिए, कि इनका ब्रौत्ति और 
सन्‍्तान में भेद है, भारहार पुदूगल को प्रश्न फरना पड़ता है। इसके त्रिता देराना संभव 
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नहीं है। पुन बोधियक्ञीय धर्मों की श्रवस्‍्थाँ. विविध हैं। इनकी बृत्ति का भेद श्रौर सन्तान 
का भेद श्रद्धानुसारी आदि पुद्गलों की प्रश्ञप्ति के बिना देशित नहीं हो सकता | इसीलिए 
भगवान्‌ की पुदूगल-देशना है, किन्तु पुद्गल का द्वव्यतः अ्रस्तित्व नहीं है ॥ क्योंकि यह नहीं 
कहा जा सकता कि श्रात्मदृष्टि के उत्पादन के लिए यह देशना है। आत्मदृष्टि पहले से है; 
श्रत वह श्रनुत्पाद्य है। उसके श्रभ्यास के लिए भी नहीं हैं, क्योंकि इसका श्रभ्यास श्रनादि- 
कालिक है, और यदि इसकी देशना इसलिए होती कि श्रात्मदर्शन से मोक्ष होता है, तो 
सबको मोक्ष का लाभ बिना यल के ही द्वोता; क्योंकि जो दृष्ट-सत्य नहीं हैं,उनको भी श्रात्मद्शन 
होता है | श्रयवा मोक्ष नहीं है और पुद्गल नहीं है | पहले श्रात्मा का अ्रनात्मतः ग्रहण कर 
सत्यामिसमय के काल में कोई उसको श्रात्मतः णद्दीत नहीं करता | आत्मा के होने पर अइंकार 
ममकार,श्रात्मतृष्णा तथा अ्रन्य क्लेश, जो तन्त्रिदान हैं, अ्रवश्य होंगे । इससे भी मोक्ष न होगा । 
अथवा कहना चाहिए कि पुदूगल नहीं है | उसके होने पर यह दोष नियत रूप से होते हैं 
( १८६२-१० ३ ) । 

तयता का प्रत्यक्ष--योगी पुदूगल निमित का विनाश करता है, ओर श्रालयविज्ञान का 
क्षय कर शुद्ध तथता का लाभ करता है। तथता-ज्ञान यथाभूत का परिशान है। अ्रसंग कहते हूँ 
कि तथतालम्बन ज्ञान द्यग्राद से विवर्जित है । इसकी भावना अनानाकार होती है, क्योंकि 
यद्द निमित्त और तथता को प्थक्‌ एथक्‌ नहीं देखता | बोघिसत्व तथता को छोड़कर निमित्त 
नहीं देखते ओर निमित्त को ही अ्रनिमित्त देखते हैं। श्रतः उनके ज्ञान की भावना पृथक 
प्रयक्‌ नहीं होती। सत्तार्थ-असत्ता में ( तथतानिमित्त ) ज्ञान का प्रत्यज्ञ होता है। यह 
निमित्त श्रोर तथता दोनों को बिना नानात्व के संग्रहीत करता है ( १६॥४२ )। 

इस तत्न का रंछादन कर मूढ़ पुरुषों को सबंत॥ श्रतत्त का ख्यान होता है। किन्तु 
बोधिसत्वों को तत्त का ही ख्यान होता है, श्रतत्त का नहीं ( १६४३ ) | जब अ्रसदर्थ 
( निमित्त ) की अख्यानता और सदर्थ ( तथता ) की ख्यानता होती है, तब यही आ्श्रय- 
पराक्त्ति है, यही मोक्ष है । तव वह ख्वतन्त्र होता है, अपने चित्त का वशवर्ती होता है, 
क्योंकि प्रकृति से ही नि्मित्त का समुदाचार नहीं होता ( १६॥४५४ )। 
बोधिसत्य की दृशभूत्ियां 

इसके बाद ( २०-२१ ) असंग चर्या की दश भूमियों का उल्लेल करते हैं, श्रोर एक 
बुद्ध-स्तोत्र के साथ ग्रन्थ को समाप्त करते हैं । 

प्रथम भूमि को अ्रधिमुक्तिचर्या भूमि कहते हैं। इस भूमि में पुदूगल-नैरात्य और धर्म- 
नैरात्य का श्रभिसमय द्वोता है; अ्रर्थात्‌ योगी धमंता का प्रतिवेध करता है। इससे दृष्टि विशुद्ध 
द्दोती है | 

दूसरी भूमि मुदिता है। इसमें अधिशील शिक्षा द्ोती दे। पुदूगल जानता है कि 
कर्मों का श्रविप्रयाश है, ओर कुशल-अकुशल कर्मपथ का फलवैचिन्य होता है । वह अपने 
शील को विशुद्ध करता है | वह यूच्म से सूदृंम श्रापत्ति (अपराध) भी नहीं करता | इस भूमि 


सहदश भ्रष्याय ॥ 


को मुदिता कहते हैं, क्योंकि श्रातन बोधि और सत्वों के अर्थसाधन को देखकर योगी में तीज 
मोद उत्पन्न होता है । 


तृतीय भूमि विमला है। इस भूमि में योगी समाहित होता है। यह अधिचित्त शिक्षा 
है । उसको अ्रच्युत ध्यानसमाधि का लाभ होता है। इसे विमला कहते हैं, क्योंकि योगी 
दौःशील्य, मल श्रोर श्राभोगमल (-- श्रन्ययानमनसिकारमल) का श्रतिक्रम करता है | 
चतुर्थ, पत्रम और पष्ठ भूमियों में श्रधिप्रश शिक्षा होती है । 
चतुर्थ भूमि प्रभाकरी है | इसमें बोधिपक्ष संग्रहीत प्रश्ञा की भावना होती है। योगी 
बोधिपक्ष में विहार करता हुश्रा भी वोधिपक्ञों की परिंणामना संसार में करता है । इस भूमि में 
समाधि-बल से श्रप्रमाण धर्मों का पर्यपण होने से महान्‌ धर्माबभास होता है। इसीलिए इसे 
प्रभाकरी कहते है । 
पाँचवीं भूमि अनिष्मती है ५ इसमें बोधिपक्षात्मिका प्रज्ञा का बाहुल्य होता है | इस प्रज्ञा 
की पाँचवीँ श्रोर छुठी भूमियों में दो गोचर होते हैं; धमंतत्व और दुःखादिसत्यचतुष्ट्य | पाँचवीं 
भूमि म॑ योगी चार आयंधत्यों में विहार करता है, और सत्वों के परियाक के लिए नाना शास्त्र 
और शिए्ष्प ५ प्रययन करता हैं । पचिवीं ममि में प्रशाइय ग्र्थात्‌ क्कंशावरण और ज्ञेयावरण 
का दहन करने के लिए प्रत्युपत्यित होती हूँ । अ्रतः इस भूमि में प्रज्ञा अनि का काम 
देती है | इसीलिए यह भूमि अनिष्मती हे । 
छुठी मम दुजया हू । इसमें योगों अतीःससमुस्राद का चिन्तन करता है, और अपने 
चित्त की रक्षा करता है। सत्ता के परिपाक में श्रमिश्रुक्त दाते हुए भी बह संक्षिष्ट नहीं 
होता | यद्द कार्य अ्रतिदुष्कर है | इसलिए, इस भूमि को दुजया कहते हूं । 
इसके अनन्तर भावना के चार फल्ष चार सूरमियरां मे समाश्रित हैँ। प्रथत फन् अनिमित्त 
संस्कार विहार हे | यह सातवीं भूमि €। इसे ग्रभिव्वुों कहृदे ६, क्योंकि प्रज्ञापारमिता के 
आभय से यह निर्वाण और संसार का अ्श्रतिध्ठा के कारण संखार ओर निर्वाण के 
अभिमुख है | 
आठवीं भूमि दूरंगमा है । द्वितीय फल इस पर आ। श्रित है। श्रनिमित्त अ्रनभिसंस्कार 
विहार द्वितीय फल है । यह भूमि प्रयोग पयन्त जाति है । श्रतः दुरंगमा है । 
नवीं मम्ति श्रचला द। इस पर तृतीय फल आंश्रत है। इसमे प्रतिसंबद्वशित्व का 
लाभ द्वोता है। इसमे सत्वों के परिपानन का सामर्थ्य होता है | नि्मित्तसंज्ञा और अनिमित्ता- 
भोगसंशा से अविचलित होने के फारण यह अश्रचला हैं । । । 
दशवीं भूमि साधुमती हूं। इस पर चतुर्थ फल ग्रभित है । इसमं समाधि 
झौर धारणी की विद्युद्धता होती है। प्रतिसंविन्मात की प्रधानता ( साधुता ) 
साधुमती है । 
श्रन्तिम बुद्धभूमि है, जहाँ बोधि की विश्युद्धता द्वोती है | यह धर्ममेध। है । यह समाधि 
और धारणी से व्याप्त है। जैसे आकाश मेघ से व्यास होता है, और मेघ का आश्रय दोता 
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है। वैसे ही भ्रतपम वह श्राश्रय होता है। जो तम्राधि श्रोर धारणी से व्याप्त है। अ्रतः 
यह धर्ममेघा कहलाती है ( अधिकार २०-२१) | 


इन विविध भूमियों को विहार भी कहते हैं, क्योंकि बोधिसत्वों की इनमें सदा 
तंत्र रति होती है। इसका कारण यह है कि वह विविध कुशल का श्रमिनिर्दार चाहते 
हैं| इन्हें भूमि कहते हैं, क्योंकि श्रप्रमेय सत्वों को श्रमय देने के लिए ऊर्ध्वगमन का 
योग होता है | 


अन्त में बुद्ध-स्तोत्र है। 


अष्टादश अध्याय 


वसुबन्धु का विशानवाद ( १ ) 
| विशतिका के आधार पर | 


विंशतिका के रचयिता वलुबस्धु हैं| हमने पहले कहा है कि यह आरंभ में सोत्रान्तिक 
थे | पीछे से अपने ज्यैष्ठ भ्राता आर्य असंग के प्रभाव से विज्ञानगादी हो गधे । परमाथ के 
अनुसार अ्रयोध्या के किसी संघाराम में उन्होंने महायान धर्म सत्रीकार किया था। वसुबन्धु का 
प्रसिद्ध ग्रन्थ वैमापिक-नय पर है, किन्तु मद्ायान धर्म स््रीकार करने के पश्चात्‌ उन्होंने विज्ञान- 
वाद पर कई ग्रन्थ लिखे । हम इस अध्याय में विस्तार से वसुब्न्धु के विज्ञानवाद का परिचय 
कराएंगे | वसुबन्धु के ग्रन्थों में से एक छोटा ग्रन्थ विंशतिका! है| इसपर वसुबन्धु ने स्वयं 
ही भाष्य भी लिखा है। यह ग्रन्थ विज्ञानवाद को संक्षेप में जानने के लिए बड़ा ही उपयुक्त 
है | इसलिए पदले इसका संक्षेप देते हैं। बाद में त्रिंशिका तथा उसकी टीका 'सिद्धि? के 
आ्राधार पर वमुक्र्धु के विशानवाद का जिस्तार देंगे । 'विशतिका? को सिल्याँ लेबी ने मूल रूप 
में १६२५ में वसुचन्धु की बृत्ति साथ के प्रकाशित किया और पु ने मुझज़ेओझों म॑ सन्‌ 
१६१२ में ( ४० ५३-६० ) इसके तिव्बती अनुवाद का फ्रेंच नापान्तर दिया था। लेबवी ने 
१६३२ में इसका फ्रेंच अनुवाद स्वयं प्रकाशित किया | 


बाह्याथ का प्रतिषेष 

विंशतिका के आरंभ में ही कहा है कि महायान में त्रेघातुक को विज्प्तिमात्र व्यवस्था- 
पित किया है | यह इस सूत्र के अनुसार है--“वित्तमात्रं भो जिनपुत्रा यदुत त्रेघातुकम्‌ |” 
चित्त, मन, विज्ञान और विज्ञप्ति पर्याय हैं। यहाँ “चित्त? से संप्रयुक्त चैत्त सहित चित्त 
अभिप्रेत है | 

इससे बाह्यार्थ का प्रतिषेष होता है। रूपादि श्रर्थ के बिना ही रूपादि-विज्ञत्ति उसन्न 
होती है | यह विज्ञान दी है, जो अ्रर्थ के रूप में श्रवभासित होता है । वस्तुतः श्र्थ श्रसत्‌ है। 
यह वैसे ही हैं, जैसे तिमिर का रोगी अ्रसत्‌-कल्प केश-चन्द्रादि का दर्शन करता है। श्रथ की 
सत्ता नहीं है | 

प्रश्न है कि यदि श्र श्रसत्‌ है तो उसकी विज्ञप्ति का उत्पाद कैसे होता है। यदि 
रूपादि श्रर्थ से रूपादि विज्ञप्ति उत्तन्न नहीं होती और रूपादि श्रर्थ के बिना ही द्वोती है, तो 
देश-काल का नियम और सन्‍्तान का श्रनियम युक्त न होगा। उदाहरण के लिए यदि रूप- 
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विशप्ति रूपाथ के बिना उत्पन्न होती है, तो ऐसा क्यों है कि वह विज्ञप्ति किसी एक ही देश 
में उत्पन्न होती है, सवत्र नहीं; और उस देश में भी कदाचित्‌ उत्पन्न होती है, सबंदा नहीं । 
ऐसा मी क्‍यों हैं कि उस देश और काल में प्रतिष्ठित सब की सन्तान में यह विशप्ति उत्पन्न होती 
है, केवल एक सन्‍्तान में नहीं | यदि श्राप तैमिरिक द्वारा देखे हुए केशादि का दृशन्त देते 
हैं, तो हम पूछते हैं कि यह केशादि ग्राभास तैमिरिक की ही सन्‍्तान में क्यों होता है. दूसरों 
की सन्तान में क्‍यों नहीं होता ! यदि आप स्वप्न में देखे हुए श्रथों का दृशन्त दें तो हमारा 
प्रश्न होगा कि इनसे इन श्रथों की क्रिया क्‍यों नहीं होती ! हम स्वप्न में जो श्रत्न या विष 
का ग्रहण करते हैं, उसकी अ्रज्नादि क्रिया क्यों नहीं होती ! गन्धवंनगर नगर की क्रिया को संपन्न 
नहीं करता, क्योंकि वहाँ सत्व निवास नहीं करते। समासतः यदि श्रथं का अभाव है, यदि 
विश्तिमात्र ही है, तो देश-काल का निय्रम, सन्‍्तान का अनियम ओर कृत्य-क्रिया युक्त 
नहीं है । 


विज्ञानयाद में देशादि का नियम भौर सनन्‍्तान का अनियम--ञसुब्नन्धु इस शंका का 
निराकरण इस प्रकार करते हैं :--वाह्य अर्थ के त्रिना भी देशादि नियम सिद्ध है। स्वष्न में 
अर्थ के बिना ही किसी देश-विशेष में, सत्र नहीं, श्रमर, आराम, स्त्री-पुरुपादिक देखे जाते 
हैं, श्रोर उस देश-विशेष में भी कदाचित्‌ देखे जाते हैं, सबंदा नहीं। अतः यह सिद्ध हुश्रा 
कि अ्रथ के श्रभाव में भी देश-काल का नियम होता है। पुन३ प्रेतवत्‌ सन्‍्तान का अनियम 
सिद्ध है। सब प्रेतों को पूयपूर्ण अथवा मूत्र-पुरीप-पूर्ण नदी का दशन होता है। केवल एक को 
दी नहीं, यद्यपि उस देश में ऐसा कोई अर्थ नहीं है। पुनः वह दण्ड श्रोर खड़ग को-धारण 
करने वाले पुरुषों से घिरे होते हैं, यद्यपि यह पुर विकल्पमात्र है। पुना यह अयथाथ है कि 
स्वप्न में जो दर्शन द्ोता है, उसकी कृत्य-क्रिया नहीं होती | हम जानते हैं कि स्वप्न में द्वय- 
समापत्ति के बिना भी शुक्र का विसग होता है। 


पुन; नरक में सब नारकों को, केवल एक को नहीं, देश-काल नियम से नरकपालादि 
का दर्शन होता है, और वह उनको पीड़ा पहुनाते हैं, यद्यपि वह असत्‌-कल्प हैं | नरक-पाल 
सत्व नहीं है, क्‍योंकि ऐसा अयुक्त होगा | यह नारक भी नहीं है, क्योंकि यह नारक दुश्ख का 
प्रतिसंवेदन नहीं करता | प्रदीक्त अयोमयी भूमि के दाह-दुश्ख को स्वयं सहन न कर सकते हुए 
यद्द कैसे दूसरों को यातना पहुंचा सकते हैं ? श्रोर नरक में अनारकों की उत्पत्ति भी कैसे युक्त 
है | यदि स्व में तिर्यक की उत्पत्ति होती है, तो वह वहाँ के सुख का भी अनुभव करते हैं, 
किन्तु नरकपालादि नारक दुःख का संवेदन नहीं करते | श्रतः नरक में तिर्यक्‌ अथवा प्रेतों की 
उत्पत्ति युक्त नहीं है। वस्तुतः नरकपालादि की संज्ञा का प्रतिलाम करने वाले भूतविशेष 
नारकों के कर्म से संभूत होते हैं, और इस प्रकार इनका परिणाम होता है कि नारकों में मय 
वैदा करने के लिए यह विविध हस्तविज्ञेपादि क्रिया करते देखे जाते हैँ । नरकपालादि की 
उत्पत्ति में यह देतु सवौस्तिवाद के आगम में दिया गया है [ अभिधरंकोश, १४३ । 
इसी प्रकार भूतों की कल्पना क्यों की जाती है, और यह क्‍यों नहीं इष्ट है कि जीवों के क्मेवश 
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विशान का ही ऐसा परिणाम द्वोता है ! यह कल्पना क्यों है कि कम की वासना अन्यत्र है, 
और कमफल अन्यत्र है ! 
विशुसिन्मात्रता 

विज्ञानवाद के पक्ष में आगम--पहुध्मवादी आगम के श्राघार पर एक दूसरी आपत्ति 
उपस्थित करते हैं। भगवद्बचन है कि रूपादि आयतन का अस्तित्व है, यदि विज्ञान ही रूपादि- 
प्रतिमास होता और रूपादिक श्रर्थ का ग्रमाव होता, तो भगवान्‌ रूपादि आयतन के अस्तित्व 
की बात कैसे करते | 

वसुबन्धु इस आज्लषेप के उत्तर में कहते हैं कि भगवान्‌ की यह उक्ति विनेय बनों के 
के प्रति अभिप्रायवश है, यथा--पगवत्‌ ने अ्रभिप्रायवश कहा है कि उपपादुक-सत्व होता है, 
८उपपादुक सत्व हैं? इस उक्ति में अ्रभिप्राय यह है कि आयतन में चित्त-सन्तति का उच्छेद 
नहीं होता | वस्तुतः भगवद्ववचन है कि यहां सत्व अथवा आत्मा का अस्तित्व नहीं है, केवल 
यह रुद्देतुक धर्म है । इसी प्रकार “रूपादि आयतन का अस्तित्व है? यह वचन भी आमभिप्रायिक 
है। इस वचन का अभिप्राय यह है कि मगवान्‌ चक्कतुरायतन से बीज ( परिणाम-विशेष-प्राप्त ) 
को प्रशत कच्ते हैं, निससे रूप-प्रतिमास-विज्ञत्ति का उत्पाद होता है, ओर “रूपायतन? से 
पिज्प्ति के इसी रूप-प्रतिमास को प्रशप्त करते हैं। इसो प्रकार सप्रष्थ्यायतन श्रादि को 
जानना चाहिये | 

घुदूगत्न-नेरात्म्य, घर्म-नेराष्म्य--इस देशना का गुण यद्द दे कि इससे पुदूगल-नैरात्म्य 
में प्रवेश होता है। इस देशना में भगवान्‌ का अ्रमिप्राय यह है कि श्रावक पुदूगल-नैरात्म्य 
में प्रतिपन्न हों, इसीलिए वह कहते हैं कि विज्ञान-पटक का प्रवर्तन दो से होता है; यथा«- 
चत्चुरायतन और रूपायतन से | यह जानकर कि कोई एक द्रष्टा'***म्न्ता नहीं है, वे 
लोग जिनका विनयन पुदुगल-नैरात्म्म को देशना से करना है, पुदूगल-नेरात्त्य में प्रवेश 
करते हैं | 

वसुबन्धु एक आपत्ति बताते हैं, ओर कद्दते हैं कि वस्तुतः विज्ञप्तिमात्र रूपादि धर्म 
के आकार में प्रतिभमासित होता हैं। अतः यह जानकर कि रूपांद लक्षण का कोई धर्म नहीं 
है, ध्म-नैरात्म्य में प्रवेश होगा किन्तु इससे आनष्ट भी होगा, क्योंकि इससे विज्ञप्तिमात्र भी 
न रहेगा | यदि धमें का स्वेया अभाव है, तो विश्वप्तिमात्र की व्यवस्था केसे होगी $ यद्द भी 
न रहेगा कि वह इस आपत्ति का निराकरण करते हैं। वह कहते हैँ कि यह अ्रययार्थ है कि 
धर्मों का सर्वथा श्रभाव है। परमाथ-दृष्टि में धर्म-नेरात्म्य का विपर्यास है | इसमें सन्देह नहीं कि 
धर्म निरात्म हैं, क्‍योंकि मूख्खों ने धर्मों का जो स्वभाव ( ग्राह्म-प्रहकादि ) परिकल्पित किया है, 
उससे धर्म रद्दित है, अर्थात्‌ उस कल्पित आत्मा मे उनका नेरात्म्य है। किन्ठु अनभिलाप्य 
श्रात्मा से जो बुद्धों का ही विषय है, उनका नैरात्म्य नहीं है। इस प्रकार वसुबन्धु नागाजुन के 
धर्म-मैरात्म्य से विशानवाद की रक्त करते हैं। महायान स्वीकार करने के पू्व वद्द सौत्रान्तिक 
थे | कदाचित्‌ मद्यान धर्म स्वीकार करने पर भी वह अपनी बूत्ति को कुछ अंश में सुरक्षित 
रखते हैं । हे 

है 


हे योट-धर्म-द्शन 


पुनः वह कहते हैं कि विज्ञप्तिमानत्र का व्यत्रस्थान उसी विश्प्तनन्तर से होता है, 
जिस विशप्त्यभ्तर द्वारा परिकल्पित आत्मा से उस विज्ञप्तिमात्र के भी नेरात्म्य में प्रवेश होता 
है। विशप्तिमात्र के व्यवस्थापन से सब धर्मों के नेरात्म्य में प्रवेश होता है; किन्तु उनके 
अस्तित्व के भ्रपवाद से नहीं होता | यदि अन्यथा होता तो विज्ञप्ति का विश्प्यन्तर श्र होता, 
श्रौर इस प्रकार विज्ञप्तियों के अग्रथंवती होने से विज्ञप्तिमात्र्य की सिडिन होती। इस 
प्रकार वसुबन्धु का विशञानवाद माध्यमिकों के शल्यतावाद और द्वीनयान के बहुधमंबाद के बीच 
प्रवर्तित होता है । 
परमाझुवाद का खणडन 

विशप्तिमात्रता की व्यवस्था करके वसुबन्धु अ्थप्रतीति का विवेचन करते हैं। वद् कहते 
हैं कि यह कैसे विश्वास किया जाय कि भगवान्‌ का यह वचन कि रूपादि आयतन का अस्तित्व 
है, अ्रमिप्रायवश उक्त है; ओर उनका अत्तित्व नहीं है, जो रूपादि विज्ञप्तियों के विपय हैं | वह 
कहते हैँ कि रूपादिक आयतन या तो एक है, और अवयवत्रिरूप है, जेसा कि वैशेषिकों की 
कूल्पना है, अथवा परमाणुशः अनेक हैं, श्रथतरा यद परमाणुसंहत हैं | किन्तु एक विज्ञप्ति का 
विपय नहीं द्वोता, क्योंकि अवयवों से श्रन्य अवयवी के रूप का कभा ग्रहण नहीं होता । अनेक 
भी विषय नहीं होता, क्योंकि परमाशुश्रां में से प्रत्येक का ग्रहण नहीं दोता | पुनः संहत परमार 
भी विशृप्ति के विधय नहीं होते, वयोकि यह सिद्ध नहीं है कि पथ्माशु एक द्रव्य है । 

प्रश्न है कि यह कैसे सिद्ध नहीं है कि परमाणु एक द्रव्य हे | इस स्थल पर श्राचाय 
परमाऱु का विवेचन करते हैं। क्‍या परमाणु का दिगनभाग-द है / उस अवशध्या में यह 
विभजनीय है, इसलिए, परमाणु नहीं है। यदि छः दिशाओं में इसका श्रन्य छः परमाणुओं 
से युगपत्‌ योग होता है, तो परमाणु की पडंशता प्रास दोती है। यदि परमाणु का दिग-माग- 
भेद नहीं है, यदि जो देश एक परमाणु का है वहां छः का है, तो सबका समान देश होने 
से सब पिंड परमाणुमात्र होगा | यह अयुक्त है। पुन इस अवस्था मे किर्सी प्रकार पिड संभव 
नहीं है। 

काश्मीर वैमापिक कहते हैँ कि निर्वयत्र होने से परमाणुओं का संयोग नहीं होता, 
किन्तु संहत होने पर उनका परस्पर संयोग होता है। वसुब्नन्धु कहते हैं कि इनसे पूछुना 
चाहिये कि क्‍या परमाणुश्रों का संघात उन परमाशुश्रों से श्रथीन्तर है| यदि इन परमागुओं 
का संयोग नहीं होता, तो संघात में किसका संयोग होता दे ? पुन; संप्रातों का भी अन्योन्य 
संयोग नहीं होता। यद्द न कहना चाहिये कि परमाणुश्रों के निर्वयवत्व के कारण संयोग 
सिद्ध नहीं होता, क्योंकि सावयव संघात का भो संग्रोग नहीं होता । श्रतः परमाणु एक द्रव्य 
नहीं है, चाहे परमाणु का संयोग इष्ट हो या न हो, जिसका दिगूमभागभद है उसका एकत्व 
अ्युक्त है| परमाणु का अन्य पूर्व दिगभाग है, श्रन्य अ्रथो दिंगभाग है, इत्यादि | इस प्रकार 
जब दिगमागभेद है, तो तदात्मक परमाशु का एकत्व कैसे युक्त होगा ! और याद एक एक 
परमाऱु को यह दिग्भागभद न स्वीकार किया जाय तो प्रतिधरात कैसे होगा ! संधात 
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कैसे होगा ! सूर्योदय पर कैसे श्रन्यत्र छाया होती है, और अ्रम्यत्र आतप ! उसका अन्य 
प्रदेश नहीं होता जहाँ आतप नहीं होता । यदि दिगभागमेद इष्ट नहीं है, तो दूसरे परमाणु 
से एक परमाणु का आवरण कैसे होता है ! परमाणु का कोई पर भाग नहीं है, जहाँ श्रागमन 
से दूसरे का दूसरे से प्रतिघात हो, और थदि प्रतिघात नहीं है, तो सब परमाणुओं का समान- 
देशत्व होगा और सवंसंघात परमाणुमात्र हो जायगा | 


यही पिण्डों के लिए है। पिण्ड या तो परमाणुओं से अन्य नहीं हैं, श्रथवा श्रन्य 
हैं। यदि पिण्ड परमाणुओं से अ्रन्य इश्ट नहीं है, तो यह सिद्ध होता है कि वह पिणड के नहीं 
हैं। यह संनिवेश परिकल्प है | यदि परमाणु संघात है, तो इस चिन्ता से क्या, यदि रूपादि 
लक्षण का प्रतिषेष नहीं होता | 


अतः रूपादि लक्षण अनेक ( यहु ) नहीं हो सकता | जत्र परमाणु श्रसिद्ध हुआ तब 
उसके साथ साथ द्वब्यों का अनेकत्व भी दूषित हो गया। किन्तु रूप को हम एक द्रव्य भी 
संप्रधारित नहीं कर सकते। क्योंकि यदि चक्तु का निषय एक द्रव्य कल्पित हो तो उसकी 
अविच्छिन्न उपलब्धि प्रत्यक्ष होगी, किन्तु अनुमव ऐसा नहीं बताता | पुनः यह विकल्प केवल 
युक्ति की परिसमास्ति के लिए था। जब प्रथग्मूत परमाणु असिद्ध है, तब संघात परमाणु भी 
असिद्ध हो जाता है, ओर सइत्‌ सरूपादि का जक्चुरादि विपयत्व भी श्रसिद्ध हो जाता है। 
केवल विश्तिमात्र सिद्ध द्वोता हैं 

वैसाषिक आ्षेपों का निराकरण--प्रतिपछ्ञी एक दृसरा श्राज्षेप करते हैं | वह कहते 
हैं कि प्रमण द्वारा अध्िल-नाश्तित्व निर्धारित होता है, और प्रमाणों में प्रत्यक्ष प्रमाण 
गरिष्ठ है | वह पूछते हैं कि यदि श्रर्थ असत्‌ है, तो प्रत्यक्ष बुद्धि क्‍यों होती है ! यह प्रतिपत्षी 
वैमापिक हैं | वमुबन्धु पूछते हैं कि श्राप क्षणिकबादियों को केसे विषय का प्रत्यक्षत्व इष्ट है, 
क्योंकि जब क्षणिक-विज्ञान उसको विषय बताता है, उसी क्षण म॑ रूपरसादिक निरुद्ध हो गये 
होते हैं। “यह विपय मुझको प्रतक्ष हे” ऐसी प्रत्यक्षबुद्धि जिस क्षण होती है, उसी क्षण में 
वह अर्थ नहीं देखा जाता, क्योंकि उस समय मनोविज्ञान द्वारा 'रिच्छेद ओ्रोर चक्तुरविशान निरद्ध 
हो चुके दोोते हैं । 

किन्तु यह कहा जायगा कि क्योंकि अमनुभूत का स्मरण मनोविशान द्वारा नहीं होता, इस 

लिए. अथ का अनुभव अवश्य होना चाहिये। वसुबन्धु उत्तर देते हैं कि श्रनुभूत श्र्थ का स्मरण 
असिद्ध है। दम कह चुके हैं कि किस प्रकार अर्थ के बिना ही श्रर्थामास विशप्ति का उत्पाद 
होता है, चक्तुविज्ञनादिक विज्ञत्ति ही श्रर्थ के रूप में आभासित होती है । इसी विशत्ति से 
स्मृतिसंप्रयुक्त रूपादि वैकल्पिक मनोविशप्ति उः्त्तन होती है। श्रतः स्मृति के उल्पाद से श्रर्थो- 
नुभव नहीं सिद्ध होता । 

बहुधर्मवादी कहेंगे कि यदि जैसे स्वप्न में विश का विषय अमूतार्थ होता है, जाग्रत 
अवस्था में भी वैता ही हो तो उसका अभाव लोगों को ख्य॑ ही श्रवगत होना चाहिगे। 
किन्तु ऐसा नहीं होता । इसलिए स्त्रप्त के तुल्य अर्थोपलब्धि निरर्थक नहीं है। 
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वसुब्धु कहते हैं कि यह शापक नहीं है, क्‍योंकि स्वप्त में हग-विषय का जो श्रभाव 
होता है, उसको अप्रबुद्ध नहीं जानता । सोया हुआ पुरुष स्वप्न में श्रभृत श्रर्थ को देखता दै 
किन्तु जक्तक जागता नहीं तबतक उसको यह अवगत नहीं होता कि श्रथ का श्रभाव था | 
इसी प्रकार वितथ-विकल्प के श्रभ्यासवश वासना-निद्रा में सोया हुआ पुदूगल श्रभूत अर्थ को 
देखता हुआ यह नहीं जानता कि श्रथ का श्रमाव है। किन्तु जैसे स्वप्त से जागकर मनुष्य को 
अवगत होता है कि स्पप्त में मैंने बो कुछ देखा था वह श्रभूत, वितथ था; उसी प्रकार लोकोत्तर 
निर्विकल्प शान के लाम से जब पुद्गल भ्रबुद्ध होता है, तब वह विषय के अ्रभाव को यथावत्‌ 
अवगत करता है | 

यहाँ एक दूसरी शंका उपस्थित की जाती है--यदि स्वसन्तान के परिणामविशेष 
से हौ रत्वों में श्रय-प्रतिमास-विशप्ति उत्पन्न होती है, श्रथविशेष से नहीं, तो यह कथन कि 
पाप-कल्याणमित्र के संपक से तथा सत्‌-असत्‌ धमम के भ्रवण से विशप्ति का नियम है, उस 
संपक तथा देशना के श्रभाव में कैसे सिद्ध होता दै / श्रर्थ के श्रभाव में विशप्ति-नियम 
क्‍या है ! 

वसुबन्धु उत्तर में कहते हैं कि सब सलों की श्रन्योन्य विशृप्तियों के आधिपत्य के कारण 
विशप्तिनियम परस्परतः होता है। यहाँ 'सत्वः से “चित्त-सन्तान? अभिप्रेत है। एक सन्तान 
के विशप्ति-वशेष से सन्‍्तानान्तर में विज्ञत्तविशेष का उत्पाद द्ोता है, न कि अर्थ- 
विशेष से । 

एक दूसरा प्रश्न यह है कि यदि जैसे स्वप्त में निरथिका विशप्ति होती है, वैसे ही 
जाग्रत श्रवस्था में भी हो तो कुशल-श्रकुशल का समुदाचार होने पर आयति में तुल्यफल क्‍यों 
नहीं होता | 

वसुबन्धु का उत्तर है कि इस श्रसमानफल का कारण अथे-सदभाव नहीं है, किन्तु 
इसका कारण यह है कि स्वप्न में चित्त मिद्ध से उपहत होता दै। वसुबन्धु इसका पुनः 
व्याख्यान करते हैं--पूवपक्ष का कहना है कि यदि यह सब विशप्तिमात्र नहीं है, ओर किसी 
का काय-वाक नहीं है, तो बधिक द्वार वध होने पर उमश्नादि का मरण कैसे दोता है, भर 
यदि उश्नादि का मरण तत्कृत नहीं है, तो वधिक का प्राणातिपात के अ्रवद्य से योग केसे 
होठा है ! वसुबन्धु इसका उत्तर यों देते हँं--मरण पर-विशप्ति-विशेष-वश द्वोता है। जैसे 
पिशाचादि के मन के वश में होने से स्मृति का लोप द्वोता है, तथा श्रन्य बिकार उत्पन्न होते 
हैं, उसी प्रकार पर-विशप्ति-विशेष के आधिपत्य से जीवितेन्द्रिय का निरोध करने वाक्षी कोई 
विक्रिया उत्पन्त होती है, जिससे समागसन्तान का विच्छेद होता है, शौर जिसे ही मरण की 
झाख्या प्रात होती है। अ्न्यया ऋषियों के कोप से दरडकारण्य सत्वशत्य कैसे हुआ ( यदि 
यह कल्पना करो कि दण्डकारएय के निवासी श्रमानुषों द्वारा उत्पादित हुए, न कि ऋषियों के 
मन/प्रदोष से, तो इस कर्म से मगवान्‌ को यह उक्ति कि मनोदरड काय-वाग्द्‌श्ड से महावद्यतम 
है, कैसे तिद्ध होती है।; 
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भ्रन्तिम प्रशन--यदि यह सब विशक्तिमात्र ही है, यदि विशत्ति का विषय श्रथौन्तर 
नहीं है, तो क्या वस्तुतः इसको खवचित्तजञान द्वोता है ! वमुबन्धु कहते हैं कि सवचित्तशान धर्मों 
के निरमिलाप्य श्रात्मा को नहीं जानता, जो केवल बुद्ध का गोचर है| इस श्रज्ञान के कारण 
स्वचित्तशन श्रोर परचित्तश्ञान दोनों ययाय नहीं है, क्योंकि आ्रह्मआहक-विकल्स श्रप्रदीण 
है, श्रोर इसलिए प्रतिभात वितथ है। अ्रन्त में वह कहते हैं कि विज्ञप्तिमात्रता के स्व प्रकार 
अ्चिन्य हैं, क्योंकि वह तक के विषय नहीं हैं। केवल बुद्धों के हो यह सवंया गोचर हैं। उनका 
से शेय का सर्वाकार शान श्रव्याहत होता है। 


बखुबन्धघु का विज्ञान-वाद्‌ ( २ ) 
[ शुआन-ध्वांग की (पिद्धि!' के आधार पर | 


चीनी यात्री शुआन-च्वांग ने भारत में ई० सन्‌ ६३० से ६४४ तक यात्रा की थी | 
बह नाल॑दा के संघाराम में कई बार रहे थे। वह शीलमभद्र तथा विज्ञानवाद के अन्य आचारयों 
के शिष्य थे | ईसवी सन्‌ ६४५ में वह चीन लौटे और विज्ञानवाद पर उन्होंने कई ग्रन्थों 
की रचना की | इनमें से सबसे मुख्य ग्रन्थ सिद्धि? है। इसका फ्रच अनुवाद पूर्स ने किया 
है | इसी ग्न्थ के आधार पर यहाँ विशानवाद लिखा थाता है। 
सिद्धि का भतिषाथ 


इस ग्रन्थ का महत्व श्स दृष्टि से भी है कि यह नालंदा रंघाराम के श्राच्ययों के विचारों 
से परिचय कराता है। असंग के महायानसूत्रालंकार के विशानवाद का श्राधार माध्यमिक 
विचार था, ओर उस ग्रंथ में इस सिद्धांत का विरोध नहीं किया गया | इसके विपरीत सिद्धि 
के विशानवाद का स्वतंत्र आधार है। यह माध्यमिक सिद्धान्त से सर्वथा व्यावृत्त हो गया है 
और यद्द श्रपने को दी महायान का एकमात्र सच्चा प्रतिनिधि मानता है| 


जैसा कि ग्रंथ का नाम सूचित करता है, 'सिद्धि! विशप्ति-मात्रता के सिद्धांत का निरूपण 
है। जो लोग पुद्गल-नैरात्म्य ओर धमं-नेरात्म्य में श्रप्नतिपन्न या विप्रतिपन्न हैं, उनको इनका 
अविपरीत शान कराना इस अंथ का उदश्य है। इन दो नैरात्म्यों के साक्षात्कार से श्रात्मग्राह 
ओर धममंग्राह का नाश होता है, ओर इसके फलस्वरूप क्लेशावर्ण और शेयावरण ( श्रक्निष्ट 
अ्रशान जो शेय अर्थात्‌ भृततयता के दशन में प्रतित्रन्ध है ) का प्रहयय होता है| रागादि 
क्लेश श्रात्मदष्टि से प्रदूत दोते हैं| पुदूगल-नैरात्म्य का अवबोध सत्काय-दृष्टि का प्रतिपक्ष दे । 
इस श्रवबोध से सं क्लेश का प्रदयण होता है । क्लश-प्रद्यण से प्रतिसंधि नहीं होती, श्रौर मोक्ष 
का लाभ होता है। पधर्मनेरात्य के शान से शेयावरण प्रहोण होता है, इससे महाबोधि 
( सवैशता ) का अधिगम होता है ओर सर्वाकार शेय में शञान श्रसक्त और अ्रप्रतिददत प्रवर्तित 
होता है। 

विशप्तिमात्रता दो प्रकार के एकांतवाद का प्रतिषेघ करती है। सर्वास्तिवादी मानते हैं 
कि विशान के तुल्य विशेय ( बाह्याथ ) भी द्वव्यतत्‌ हैं, ओर दूसरे ( भावविवेक ) जो 
शूत्यवादी हैं, मानते है कि विशेय ( बाह्यार्थ ) के सच्श विशान का भी परमार्थतः श्रस्तित्व 
नहीं है, केवल संबृतितः है | यह दोनों मत श्रयथार्थ हैं। शुआन-च्वाँग इन दोनों अयकर्य 
मतवादों से व्यावृत्त होते हैं, ओर अपने विजश्ञानवाद को सिद्ध करते हैं। वह वसुबन्धु के इस 
वचन को डउद्धत करते हैं :---जो विविध श्रात्मोपचार और धर्मोपचार प्रचलित हैं, वह मुख्य 
धर्मों से संबन्ध नहीं रखते । वह मिथ्योपचार हैं | विज्ञान का जो परिश्वाम होता है उसके लिए 
इन प्रशत्तियों का व्यवद्दर होता है। दूसरे शब्दों में श्रात्मा और धर्म द्रव्यतत्‌ स्वमाष नहीं 
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हैं। वह केवल विकल्प मात्र हैं। परिकल्पित श्रात्मा और धर्म विज्ञान ( विशेप्ति, ज्ञान ) के 
परिणाममात्र हैं। नित्त-चैत्त एकमात्र वस्तुसत है | 


विज्ञान-्परिणाम के विषिध मतवाद 


धमपाल, स्थिरमति, नन्‍द और बन्धुश्नी के मत--रुआन-च्वांग इस विशान-परिणाम 
का विवेखघन विज्ञानवाद के अ्न्तगंत विविध मतवादों के श्रनुसार करते हैं ॥ धर्मपाल ओर 
स्थिरमति के अनुसार मूल-विशान ( विज्ञान-स्वभाव, संवित्ति, संवित्तिभाग ) दो भागों में 
सदश-परिणत होता है । यह श्रात्मा और धर्म है। इन्हें दर्शनभाग श्रोर निमित्तमाग कहते 
हैं| यही ग्राहक और ग्राह्म के श्रायतन है। यह दो भाग संवित्तिभाग का श्राश्रय लेकर दृषम 
के दो थृंगों के तुल्य संभूत होते हैं| नन्द और वंधुश्री के अनुसार आ्राध्यात्मिक विज्ञान बाह्यार्य 
के सदश परिणत होता है। घर्मपाल के मत से यह दो भाग संवित्तिभाग के सहश 
प्रतीत्यल, परत॑त्र हैं, किन्तु मूढ़ पुरुष इनमें श्रात्मा और धर्म का, प्राहक-प्राह्म का, 
उपचार करते हैं | यह दो विकल्प ( कल्पना ) परिकल्पित हैं। किन्तु स्थिरमति के अनुसार 
यह दो म।ग ५९तत्र नहीं हैं, क्योंकि विज्ञप्तिमात्रता का प्रतिषेध किये बिना इनकी बस्थुत॥ 
विद्यमानता नहीं दोती | श्रतः यह परिकल्पित है। नन्‍्द ओर ब॑घुश्री केवल दो ही माग 
( दर्शन, निमित्त ) स्वीकार करते, हैँ श्रोर यह दोनों परतंत्र हैं। निमित्तमाग परतंत्र है, किन्तु 
यह दर्शानभाग का परिणाम है | इस नय में विशृप्तिमात्रता का सिद्धान्त आहत है। निमित्तभाग 
विज्ञान से प्रथक्‌ नहीं हे, किन्तु मिध्या दचि उसे बहिवंत्‌ गहीत करती है। यद्यपि यह परतंत्र है, 
तथापि परिकल्पित के सदश है | लोक और शास्त्र वाह्याथ सदश इस निमित्तभाग को श्रात्मा 
श्रोर धर्म प्रशप्त करते हैं | दशनभाग ग्राहक के रूप में निमित्तभाग में संण्हीत है | 


इस प्रकार स्थिस्मति एक ही भाग को परतंत्र मानते हैं। उनके दर्शनभाग और 
निम्रित्तभाग परिकल्पित हैं | घमपाल, जेता दम श्रागे देखेंगे, चार नाग मानते हैं। वह एक 
स्वसंवित्ति-संवित्तिभाग भी मानते हैं| उनके चारों भाग परतंत्र हैं, उन्द और बंधुभी के अनुसार 
दो भाग हैं श्रोर दोनों परतंत्र हैं । 


शुआत-ध्यांग का समन्‍्वब--इन विविध मतों के बीच जो भेद है वह अति स्वल्प है। 
शुआन च्वांग इन मतों का उल्लेख करके उनमें सामंजस्य स्थापित करते हैं । उनका वाक्य यह 
है--श्रात्म-धर्म के घिकल्पों से चित्त में जिस वासना का परिपोष होता है, उसके बल से विज्ञान 
उत्पन्न होते ही आत्मधर्माकार में परिणत होता है। श्रात्मधर्म के यह निर्भास यद्यपि विज्ञान से 
श्रमिन्न हैं, तथापि मिथ्या-विफल्प के बल से यद्द >शह्माथवत्‌ अवभासित होते हैं। यही कारण 
है कि श्रनादिकाल से श्रात्मोपचार और पघर्मोपचार प्रवर्तित हैं। सत्व सदा से आत्मनिर्भास 
ओर धर्मनिर्मास को वस्तुसत्‌ श्रात्मधर्म श्रवधारित करते हैं । किन्तु यह आ्रात्मा और धमम, चिनमें 
मृढ़ पुरुष प्रतिपन्न हैं, परमार्थतः नहीं हैं । यह प्रशप्तिमात्र हं। मिथ्यानचि ( मत ) से यह 
प्रबृत्त होते हैं, श्रतः यह श्रात्मधर्म संबृतितः ही हैं । पश्चिम की भाषा में यदि कहें तो कहदना 


भ२७ यौद-घर्म-वृशन 


होगा कि एक पूववर्तो भ्रभ्यासवश, सहल-स्वमाव के फलस्वरूप विशान अवधारित करता है कि 
उसका एक भाग आहक है और दूसरा ग्राह्म / बाह्मजगत्‌ )। 

विज्ञान की सत्यता--किन्तु यदि आत्मा और धर्म (ग्राहक और ग्राह्म) केवल संवति-सत्य 
हैं, तो इनका उत्पादक विशञान कौन सा सत्य है | शुश्रान च्वांग कहंते हैं कि विज्ञान आत्मा 
श्र धर्म से अन्यथा है, क्योंकि इसका परिणाम श्रात्मधर्माकार होता है। बिशान का श्रस्तित्व 
है, क्‍योंकि यह देतु-प्रत्यय से उत्पन्न होता है। यह परत॑त्र है, किन्तु यह्द वस्तुतः सवंदा आत्म- 
घम-स्वमाव नहीं होता । किन्तु इसका निर्भात श्रात्मघर्म के श्राकार में होता है। श्रत। इसको 
भी संवति-सत्य कहते हैं । दूसरे शब्दों में बाह्या्थ केवल प्रशप्ति हैं, और इनका प्रवर्तन मिथ्या 
रुचि से होता है। श्रतः उनका अस्तित्व विज्ञान-सहश नहीं है। जैसे बाद्यार्थ का श्रभाव है 
वैसे विशान का अ्रभाव नहीं है । विशाम ही इन प्रशप्तियों का, इन उपचारों का, उपादान है; 
क्योंकि उपचार निराधार नहीं होता | विशान परतंत्र है, किन्तु द्रव्यत है । 

हम देखते हैं कि प्राचीन माध्यमिक मतवाद में और शुश्रान-च्वांग के काल के विशान- 
बाद में कितना श्रन्तर है । माध्यमिकों के मत में वस्तुतः विज्ञान और विशेय दोनों का समान 
रूप से अभाव है। यह केवल लोकसंबृतिसत्‌ हैँ। विशानवाद के मत में यदि विशेय मृग- 
मरीचिका हैं, तो विश्ञान अपने स्वरूप में पूर्णतः द्वव्यतत्‌ है। यह ऐसी प्रतिशा है जिसके करने 
का साहस श्रसंग ने भी स्पष्ट रीति से नहीं किया। कम से कम उन्होंने ऐसा संकोच के साथ 
किया | किन्तु शुञ्आन-च्वांग स्पष्ट हैं | बाह्याथ केवल विज्ञान की प्रश॒प्ति है। यह केवल लोक- 
संबृतिसत्‌ है। इसके विपरीत विशान, जो इन प्रश्ञप्तियों उपादान है, परमायंसत्‌ है। 
(४०११ ) 
आत्म-आह की परीक्षा 

यह कैसे ज्ञात द्वोता है कि बाह्याथ के बिना विज्ञान ही श्रर्थाकार उत्पन्न दोता दे | 
क्योंकि आत्मा और धर्म परिकल्पित हैं | इसके लिए शुआ्रान-च्वांग क्रम से आत्मग्राह ओर धर्मग्राह 
की परीक्षा करते हैं । 

सांदथ वैशेषिक मत की परीक्षा--पहले वह आत्मग्राह को लेते हैं | सांख्य और वैशे- 
पिंक के मत में आत्मा नित्य, व्यापक (या संगत ) और आकाशवत्‌ श्रन॑त है। शुक्रान-च्वांग 
कहते हैं कि नित्य, व्यापक और श्रन॑त श्रात्मा सेन्द्रियक काय में, जो वेदना से प्रभावित है, परि 
च्छिन्न नहीं हो सकता । कया श्रात्मा, जैसा कि उपनिषद्‌ कहते हैं, सब जीवों में एक है ; श्रयवा 
जैसा सांख्य-वैशेषिक कदते हैं, श्रनेक हैं ! पहले विकल्प- में जन्म एक जीव कर्म करता है, कमे- 
फूल भोगता है, मोत्ञ का लाभ करता है, तब सब जीव कर्म करते हैं, करम-फल का भोग करते 
हैं, मोत्त का लाभ करते हैं, इत्यादि । दुसरे विकल्प में ( सांख्य ) सब सत्वो की व्यापक आत्माएँ 
अन्योग्य-प्रतिवेध करती हैं. श्रतः आत्मा का स्वभाव मिश्र होगा। इसलिए यह नहीं कहा जा 
सकता कि अमुक कर्म अ्रमुक आत्मा का है, अन्य का नहीं है। जब एक मोद्ू का लाम करता 
है, तब सब उसका लाम करंगे; क्योंकि जिन धर्मों की भ|बना श्रोर जिनका साक्षात्कार एक करता 
है, वह सब आत्माश्रों से संबद्ध होंगे। 


अषह्यद्श ग्रध्नयाय रे 


निप्रभ्थ मत की परीक्षा--इसके पश्चात्‌ हमारे ग्रन्थकार निग्नन्थों के मत का खंडन करते 
हैं। नि्रन्थ आत्मा को नित्यस्थ ( कूटस्थ ) मानते हैं, किंतु कहते हैं कि इसका परिमाण शरीर 
के अनुसार दीध या हस्व होता है। यह युक्तिक्षम नहीं है, क्योंकि इस कूटस्थ श्रात्मा का स्व- 
शरीर के अनुसार विकास-संकोच नहीं हो सकता। यदि वंशी की वायु के समान इसका विकास- 
संकोच हो तो यह कूटस्थ नहीं है। पुनः शरीरों के बहुत्व से छिन्‍न होने के कारण इसकी 
एकता कहाँ है १ ( ४० १३ ) 

हीनयानो मर्तों की परीक्षा--अ्रव दीनयान के अ्रंतगंत कतिपय मतवाद रह जाते हैं, 
जिनके अनुसार आत्मा पंचस्कंधात्मक है,या स्कँधों से व्यतिरिक्त है ( व्यतिरेकी ), या न स्कंघों से 
अन्य है और न अनन्य | 

पहले पक्त में एकता और नित्यता के बिना यह आत्मा क्‍या है ; पुन) आध्यात्मिक 
रूप अर्थात्‌ पंचेन्द्रिय आत्मा नहीं है, क्योंकि यह बाह्यरूप के सहश परिमाण वाला और सावरण 
है। चित्त-चैत्त भी श्रात्मा नहीं है। चित्त-चैत्त जो श्रविच्छिन्र संतान में भी अवस्थित नहीं 
होते और जो दवेतु-प्रत्ययाधीन हैं, केसे श्रात्मा अवधारित हो सकते हैं ! अ्रन्य संस्कृत श्रर्थात्‌ 
विप्रयुक्त-संस्कार श्रोर श्रविशप्ति-रूप मी आत्मा नहीं हैं, बयोंकि वह वोधस्वरूप नहीं है । 

पुन आत्मा स्कन्घ-व्यतिरको भी नहीं हैं, क्योंकि स्कन्त्रों से व्यतिरिक्त आत्मा, आकाश के 
तुल्य, कारक-वेदक नहीं द्वो सकता । 


पुन; वात्सीपुत्रीयों का मत कि-पुदूगल न रूकंधों से श्रन्य है और न अ्रनन्य; युक्तियुक्त 
नहीं है। इस कल्पित द्रव्य में--जो रकंधों का उपादान लेकर ( उपादाय ) न पंचस्क॑ँध से 
व्यतिरिकत है औ्ररन पैचस्कंघ है, जिस प्रकार--घ्रट मृत्तिका से न मिन्न है, न श्रमिन्न; हम 
श्रात्मा को नहीं पाते | आत्मा प्रश्ञप्तिसत्‌ है ( ए्र० १४ )। 

श्रव केवल विज्ञान का प्रश्न रह जाता है। शुआन-च्वांग दात्सीपुत्रीयों से पूछते हैं कि 
क्या यह आत्मा है, जो आत्म-प्रत्यय का विषय है, आत्मदृष्टि का आलंबन है ! यदि आत्मा 
आ्रात्मदृष्टि का विश्य नहीं है तो आग कैसे जानते हैं कि श्रात्मा है ! यदि यह इसका विषय है 
तो श्रात्मदृष्टि को विपयास न होन! चाहिये, जैसे चित्त जो रूपादि वस्तुसत्‌ को आल॑वन बनाता 
है, विपर्यात में संगहीत नहीं है। बोद्ध श्रात्मा के श्रस्तित्व को कैसे स्वीकार कर सकता है 
झासागम आत्मदृष्टि का प्रतिषेध करता है, नेरात्म्म का आशंस करता है, और कहता है कि 
श्रात्माभिनिवेश संततार का पोषण करता है | क्या यह माना जा सकता है कि मिथ्यादृष्टि निर्वाण 
का श्रावाहक हो सकती है १ अथवा सम्यगदृष्टि संसार में हेतु है | 

आ्रत्मदृष्टि का आलंबन निश्चय ही द्रगसत्‌ श्रात्मा नहीं है किन्तु स्कंधमान्न है, जो 
आध्यात्मिक विज्ञान का परिणाम है। 

पुनः शुञ्रान-च्वाँग तीर्थिकों से पूछते हैं कि श्रात्मा सक्रिय है श्रथवा निष्किय | यदि 
सक्रिय है तो यद्द श्रात्मा नहीं है, धर्म ( फेनामेनल ) दै | यदि निष्किय है, तो यह स्पष्ट ही 
झसत्‌ है | पुन; सांख्यवादी कद्दते हैं कि श्रात्मा स्वय॑ चैतन्यात्मक है, और वैशेधिक कहते हैं कि 

पर 


७२६ वौद्ध कर्म-ट्शंन 


यह अचेतन है, चेतनायोग से चेतन होता है [ बोधिचर्यावतार, ६।६० ]। पहले विकल्प में 
आकाशवत्‌ यह कर्ता, भोक्ता नहीं है । 


चातमग्राह की उत्पत्ति 


इस आत्म-ग्राह की उत्पत्ति कैसे होती है ! श्रात्म-ग्राह सहज या विकल्पित है | 

सहज झाह्म-प्राइ--प्रथम आत्म-ग्राह अ्राभ्यन्तर हेतुवश श्रनादिकालिक वितथ वासना 
है, जो काय (या श्राश्रय) के साथ (सह) सदा होती है। यह सहज श्रात्मग्राह ( सत्कायदृष्टि ) 
मिथ्या देशना या मिथ्या विकल्प पर श्राश्नित नहीं है। मन खवरसेन श्रालय-विज्ञान ( श्रष्टम 
विजान ) श्रर्थांत्‌ मल-विज्ञान को आलंबन के रूप में ग्रहण करता है ( प्रत्येति, आलंबते )। 
यह स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है, और इस निमित्त को द्वव्यत: श्रात्मा श्रवधारित करता 
है | यह निमित्त मन का साज्षात्‌ श्रालंबन है | इसका मूलप्रतिभू ( बिम्ब, श्रार्किटाइप ) स्वयं 
श्रालय है। मन प्रतित्रिम्ब का उत्पाद करता है। आलय के इस निमित्त का उपगम कर 
मन को प्रतीति होती है कि वह अपनी श्रात्मा को उपगत द्वोता है। अथवा मनोविज्ञान पंच 
उपादानस्व्धों को ( विज्ञान-परिणाम ) श्रालंत्रन के रूप में गहीत करता दै,श्रोर सचित्त-निमित्त 
का उत्पाद करता है, जिसको वह श्रात्मा अवधारित करता है | 


दोनों अवस्थाशओ्ं में यह चित्त का निमित्तमाग है, जिसे चित्त श्रात्मा के रूप में एद्दीत 
करता है | यह तरिम्ब मायावत्‌ है । किन्तु यह अनादिकालिक माया है, क्योंकि भ्रनादिकाल से 
इसकी प्रवृत्ति है । 

यह दो प्रकार के श्रात्मग्राह सुद्म हैं, ओर इसलिए उनका उपच्छेद दुष्कर है। भावना- 
मार्ग में ही पुदगल-श॒त्यता की अ्भीक्ण परम भावना कर बोधिसत्त इनका विष्कंभन, भरहयण 
करता है। 

विकल्पित आध्मग्राइ-दूसरा श्रात्मग्राह विकल्यित है। यद्द केवल श्रा+यंतर देवुबश 
प्रवृत्त नहीं होता। यहद्द बाह्य प्रत्ययों पर मी निर्मर है। यद्द मिथ्या देशना ओर मिथ्या विकल्प 
से ही उत्पन्न होता है | इसलिए यह विकल्पित है। यद्द केवल मनोविज्ञान से ही संबद्ध है | 
यह श्रात्मग्राह भी दो प्रकार का है| एक वह आत्मग्राह है, लिसमें श्रात्मा को स्कँधों के रूप में 
अवधारित करते हँ। यह सत्कायदष्टि है। मिथ्यादेशनावश रकंधों को आलंबन बना मनो- 
विज्ञान स्वचित-निमित्त का उत्माद करता है, इस निमित्त का वितीरण, निरूपण करता है, और 
उसे द्रब्यतः श्रात्मा श्रवधारित करता है । दूसरा वह श्रात्मग्राह है, बितमें आत्मा को स्कंषव्यति- 
रेकी अ्रवधारित करते है | तीर्थिकों से उपदिष्ट विविध लक्षण के श्रात्मा को श्रालंबन बना मनो- 
विज्ञान स्चित्त-नि्मित्त का उत्पाद करता है; इस निर्मित्त का वितीरण, निरूपण करता है, और 
उसे द्वब्यतशः आत्मा अ्रवधारित करता है | 


यह दो प्रकार के आत्मग्राह स्थूल हैं । अ्रतए्व इनका उपच्छेद सुगम है। दशनमार्ग 


में बोघिसत्व सब धमं की पुदूगलशूज्यता, भूततथता की भावना करता है, ओर झआक्मग्राह का 
विष्कंमन और प्रह्मण करता है। 


सष्टादश अध्याय २७ 


आत्मवाद का निरावरण और मूल-विज्ञान 


पुनः शुअ्आन-च्याँग आत्मवादों के इस आक्षिप का विचार करते हैं कि यदि आत्मा 
द्रव्यत: नहीं है, तो स्मृति और पुद्गल-प्रबन्ध के अनुपच्छेद का श्राप क्या विवेचन करते है | 
(४० २० ) शुआन-च्ांग उत्तर मे कदते है कि यदि आत्मा नित्यस्थ है, तो चित्त की विविधा- 
वस्था कैसे होगी ! वह यह स्वीकार करते कि आत्मा का कारित्र विविध है, किन्तु उसका स्वभाव 
नित्यस्थ है । कारित्र स्वभाव से प्रथक नहीं किया जा सकता, अ्रतः यह नित्यस्थ है । स्वमाव 
कारित्र से इथक्‌ नद्दीं किया जा सकता, अत; यह विविध है । 


अनुमवसिद्ध श्राध्यात्मिक निल्नलन ( स्पिरिचुअ्॒ल कान्स्टेएट ) का विवेचन करने के लिए. 
शुक्रान-ब्वॉग आत्मा के स्थान में मूल-विज्ञान का प्रस्ताव करते हैं, जो सब्र सलों में होता है, 
आर जो एक अव्याकृत सभाग-संतान है | इसमे सत्र सास्नव और श्रनाक्षव समुदाचरित धर्मों के 
के बीज होते हैं। इस मूल-विज्ञान की क्रिया के कारण और बिना किसी श्रात्मा के संप्रधारण 
के सब धर्मों की उत्पत्ति पृ बीज श्रर्थात्‌ वासना के बल से होती है। यह घम॑-पर्याय से 
श्रन्य बीजों क, ७ यादित करते हैँ, ओर इस प्रकार आध्यात्मिक संतान श्रनंत काल तक प्रवा- 


हित द्वोता है | 


किन्तु यह श्रक्षेप होगा कि आपका लोकधातु केवल संदाकालीन मनत्त-कम है 
कारक कहाँ है | एक द्र॒व्यसत्‌ आत्मा के श्रभातर में कर्म कोन करता है ! कम का फल कौन 
भोगता है | शुआ्आान-च्वांग उत्तर देते हैं कि जिसे कारक करते हैं वह कम है, परिवतन है। 
किन्तु तीथिकों का श्रात्मा झ्ाकाश के तुल्य नितल्स्थ है, अ्रतः यह कारक नहीं हो 
सकता । चित्त-चैत्त के द्ेतुप्रत्ययवश प्रबंध का अनुपच्छेद, कर्म-क्रिया ओर फलभोग होते हैं | 


आत्मवादी पुन. कहते हैँ कि आत्मा के बिना, एक श्रध्या आकर नित्य वस्तु के श्रमाव 
में आप बोद्ध जो हमारे सहश संसार गानते हैं, संसार का निरूपण किस प्रकार करते हैं। 
यदि श्रात्त्मा द्वव्यतः नहीं है, तो एक गति से दूसरी गति संसरण कौन करता है, कोन दुश्ख 
का भोग करता है, कौन निरांण के लिए, प्रयक्षशील होता है, और किसका निर्वाण 
होता है । 

शुआान-च्याँग का उत्तर है कि श्राप किस प्रकार आत्मा को मानते हुए संसार का 
निरूपण करते हैं। जब्र थरात्मा का लक्षण यह है कि यह नित्य ओर जन्म-मरण से विनिमुक्त 
है, तब इसका संसरण कैसे हो सकता है ? सं6 का निरूपण एकमात+ बौड्धों के संतान के 
सिद्धांत से हो सका है। सात्व नित्त-संतान हैं, ओर यह क्लेश तथा साक्षव कर्मों के बल से 
गतियों में संसरण करते हैं | अतः अत्मा द्रव्यतत्‌ स्वभाव नहीं है। केवल विज्ञान का श्रस्तित् 
है। पर विज्ञान पूर्व विज्ञान के तिरोहित होने पर उत्पन्न होता है, और अ्रनादिकाल से इनकी 
देतु-फलपरंपरा, इनका संतान होता है | 


च्स्थ वोद-चमेन्दशन 


घमग्राह को परीक्षा 

ब्राक्षणों के श्रात्मवाद का निराकरण करके शुआन-च्वांग बहु-पदार्थवादी सांख्य- 
वैशेषिक तथा दीनयान का खंडन करते हैं । यह मतवाद धर्मों की सत्ता मानने हैं ( धर्मग्राद ) 
शुआन-च्वांग कद्दते हैँ कि युक्तितः धर्मों का अस्तित्व नद्दीं हैं। चित्त-्यतिरेकी धर्मों की द्रव्यतः 
उपलब्धि नहीं होती । 


सांख्य परीक्षा--पहले वह सांख्य मतवाद का विचार करते हैं | सांख्य के श्रनुसार पुरुष 
से प्रृथफ २३ तत्त्व ( या पदार्थ )-मदहत्‌-अहंकारादि ह। पुरुष चेतन्यक्लरूप है। वह इनका 
उपभोग करता दै। यह धमम त्रिगुणात्मक हैं, तथापि यह तत्त हैं, व्यावहारिक ( कल्पित ) 
नहीं हैं | श्रतः इनका प्रत्यक्ष दोता है | 

शुआन-च्वांग उत्तर देते हैँ कि जब धर्म श्रनेकात्मक ( गुणत्रय के समुदाय ) हैँ, तब वह 
द्रब्यसत्‌ नहीं हैं, किन्तु सेना और वन के तुल्य प्रशप्ति मात्र हैं | ये तत्व विकृति हैं; भरत; नित्य 
नहीं हैं । पुनः इन तीन वस्तुश्रों के ( तीन गुणों के ) अनेक कारित्र हैं। अतः इनके ख्भाव 
और लक्षण भिन्न हैँ | तब यह समुदाय के रूप में एक तत्त्व कैसे हैं ! 


वैशेषिक परीक्षा--वैरोषिक परीक्षा का विचार करते हुए शुआ्आान-च्वांग कहते हैं कि 
इसके श्रनुसार द्रव्य, गुण, कर्मादि पदार्थ द्वव्यसत्‌-स्वभाव हैं, और प्रत्यक्षगम्य हैं | इस वाद में 
पदार्थ या तो नित्य और अ्रविपरिणामी हैं, श्रयवा श्रनित्य हैं । परमाणु-द्रव्य नित्य हैं, और 
परमारु-संघात अ्रनित्य हैं | 


शुआ्आन-च्वांग कहते कि यह विचित्र है कि एक और परमाणु नित्य हैं, और दूसरी श्रोर 
उनमें परमारु-संघात के उत्पादन का सामथ्य भी है। यदि परमाणु तसरेखु आदि फल का 
उत्पादन करते हैं, तो फल के सदश वह नित्य नहीं हैं क्योंकि वह कारित्र से समन्‍्वागत हैं; 
और यदि वह फलोत्पादन नहीं करते, तो विज्ञान से व्यतिरिक्त शशर्श्ृगवत्‌ उनका कोई द्वव्यसत्‌- 
स्वभाव नहीं है | 


यदि अनित्य पदार्थ (परमामु-संघात) सावरण हैं, तो वह परिमाण वाले हैं; श्रतः वह 
सेना ओर वन से समान विभजनीय हैं, भ्रतः वह द्रव्यसत्‌-स्वभाव नहीं हैं। यदि वह सावरण 
नहीं हैं, तो चित्त-चेत्त से व्यतिरिक्त उनका कोई द्रव्यतत्‌-स्वभाव नहीं है | जो परमाणु के लिए 
सत्य है, वद समुदाय-संघात के लिए भी सत्य है | अ्रतः वेशेषिकों के विविध द्वव्य प्रशततिमात्र हैं | 
गुणों का विज्ञान से पुथक्‌ भाव नहीं है। पथ्वी-बल-तेज-वायु सावरण पदार्थों में संग्रहीत 
नहीं हे, क्योंकि वह इनके खक्खट्व**'उदीरणत् गुण के समान कायेन्द्रिय से स्ृष्ट होते हैं । 
इसके विपरीत चार पूर्वोक्त गुण अ्रनावरण पदार्थों में संणद्वात नहीं हैं, क्‍योंकि एथ्वी-जल-तेज- 
वायु के समान वह कायेन्द्रिय से स्पृष्ट होते हैं। 


झत; यह छिद्ध होता है कि खक्‍लटत्वादि गुणों से व्यतिरिक्त प्रथ्वी-अल-तेजन्वायु का 
दरब्पसतू-स्वभाव नहीं है । 


अश्ादश अध्याय परे६ 


इसी प्रकार कर्मादि अ्रन्य पदार्थों का भी विज्ञान से पृथक स्वभाव नहीं है। वैशेषिक 
कहते हैं कि पदार्थों का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, जैसा विज्ञान से व्यतिरिक्त द्रव्यसत्‌-स्वमाव का 
होना चाहिए, किन्तु यह यथा नहीं है । यही बात कि द्रव्य शेय (शान के विषय) हैं, यह 
सिद्ध करता है कि यद्द विज्ञान के श्रम्यन्तर में हैं । 

अ्रत३ सिद्धान्त यह है कि वेशेषिकों के पदाय प्रशप्तिमात्र हैं । 

महेश्वर परीक्षा--शुभ्रान-च्वांग मददेश्वर के श्रस्तित्व का भी प्रतिषेध करते हैं। उनकी 
युक्ति यद्द है कि जो लोक का उत्पाद करता है, वह नित्य नहीं है. जो नित्य नहीं है, वह विभु 
नहीं है; जो विभु नहीं है, वह द्रव्यतः नहीं है। पुनः जो सर्वशक्तिमान्‌ है, वह सब घ्मों की 
सृष्टि सकृत्‌ करेगा, न कि क्रमश३ | यदि सृष्टि के काय में वह छुन्द के अधीन है, तो वह 
स्वतन्त्र नहीं है, और यदि वह देतु-प्रत्यय की अपेक्षा करता है, तो वह सृष्टि का एकमात्र 
कारण नहीं है । 

शुआ्आन-च्वाँग काल, दिक, श्राकाशादि पदार्थों की भी सत्ता नहीं मानते । 

खोकायतिक परोक्षा--तदनन्तर वह लोकायतिकों के मत का खंडन करते हैं। इनके 
अनुसार 2थिंयी-सलिल-तेज-वायु इन चार महामभूतों के परमाणु, जो वस्तुओश्रों के वूद्मम रूप हैं, 
कारण रूप हैं, नित्य है, ओर इनकी परमार्थ सत्ता है। इनसे पश्चात्‌ स्थूल रूप ( कार्यरूप ) 
का उत्पाद द्वोता है। जनित स्थूलरूप का कारण से व्यतिरेक नहीं होता । 

शुआन-च्वाँग इस वाद का इस प्रकार खंडन करते हैं। यदि सूद्म#प ( परमाम़ु ) का 
दिग्बिमाग है, जैसा पिपीलिका-पंक्ति का होता है; तो उनका एकत्व केवल प्रशप्ति है, संज्ञामात्र 
है | यदि उनका चित्त-चैत्त के सदश दिग्विभाग नहीं होता, तो उनसे स्थूलरूप का उत्पाद नहीं 
हो सकता | श्रन्ततः यदि उनसे काय जनित द्वोता है, तो वे नित्य और श्रविपरिणामी नहीं हैं । 

झम्य तीर्थिकों की परीक्षा--तीथिकों के श्रनेक प्रकार हैं। किन्तु इन सब का समावेश 
चार श्राकारों में हो सकता है| जहाँ तक सद्‌ धर्म का संबन्ध है, पदला श्राकार सांख्यादिका है। 
इनके अनुसार सद्धमाँ का तादात्म्य सत्ता या महासत्ता से है। किन्तु इस विकल्प में सत्ता होने 
के कारण इन सब का परस्पर तादात्म्य होगा, यह एक स्वमात्र के होंगे, भर निर्विशेष होंगे; जैसे 
सत्ता निर्विशेष है। सांख्य में श्रान्तरिक विशेध है, क्योंकि वह प्रकृति के श्रतिरिक्त तीन गुण 
श्रौर श्रात्मा को द्वव्यतः मानता है। यदि सर्व रूप रूपता है, श्रर्थात्‌ यदि सब वर्ण वर्ण हैं, तो 
नील और पीत का मिश्रण होता है । 

दूसरा आकार वैशेषिकादि का है। इनका मत है कि सद्धर्म सत्ता से मिन्न हैं। किन्तु 
इस विकल्प में सर्व धर्म की उपलब्धि प्रध्वंसाभाव के सदश नहीं होती । इससे यह गमित होता 
है कि वैशेषिक द्रब्यादि पदार्थों का प्रतिषेध करत है। यह लोकविरुद्ध है, क्योंकि लोक प्रत्यक् 
देखता है कि वस्तुश्रों का श्रस्तित्व है। यदि वर्ण वर्ण नहीं हैं, तो उनका ग्रहण चकु से नहीं 
गैगा, जैसे शब्द का ग्रदण चच्चु से नहीं होता। 

तीसरा श्राकार निर्ग्रन्थ आदि का है, घथो मानते हैं कि सद्धम॑ सत्ता से अ्रमिन्न और 
भिन्न दोनों दै । यह मत युक्त नहीं है । पूर्वोक्त दो आकारों के सब दोष इसमें पाए जाते हैं। 


३७ बौद-चर्म-दशेन 


अभेद-भेद सुख-दुःख के समान परस्परविरुद्ध हैं, ओर एक दी वस्तु में श्रारोपित नहीं हो सकते | 
पुन; श्रभेद और भेद दोनों व्यवस्थापित नहीं हो सकते | 
सब धर्म एक ही स्वभाव के होंगे, क्योंकि यह व्यवस्था है कि विरुद्ध धर्म एक स्वभाव 


के हैं। श्रथवा श्रापका धर्म जो सत्ता से अ्रभिन्‍न और भिन्न दोनों है, प्रशस्ति-सत्‌ होगा; 
तात्त्विक न होगा । 


चतुर्थ श्राकार आजीविकादि का है, जिनके अनुसार सद्धम सत्ता सेन अ्रभित्र है, न 
भिन्न | किन्तु यह वाद पूव वर्णित भेदाभेद-बाद से मिला-जुला है। क्‍या यह वाद प्रतिज्ञात्मक 
है | क्‍या इस वाद का निषेधद्वय युक्त नहीं है! क्‍या यह वाद शुद्ध निषेध है ? उत अवस्था 
में वाणी का अभिप्राय विलुस दो जाता है। क्या यह प्रतिज्ञात्मक और निषेधात्मक दोनों दे ( 
यह विरुद्ध है | क्या यह इनमें से कोई नहीं है ! शब्दाडम्बर्मात्र है । 

अन्य वादों की कठिनाइयों के परिहार के लिए यह ब्ृथा प्रयास है । 

हीनयान के सप्रतिघ रूपों के द्रव्यत्व का निषेत 


इसके पश्चात्‌ शुआन-च्यांग हीनयान के धर्मों की परीक्षा करते हैं। हीनयान में चार 
प्रकार के धर्म हैं, जो द्रव्य-सत्‌ है :--चित्त-चैत्त, रूप, विप्रयुक्त, श्रसंस्कृत शुआञन-च्वांग कहते 
हैं कि श्रन्त के तीन धर्म विज्ञान से व्यतिरिकत नहीं है | 

रूप -दीनयान में दो प्रकार के रूप हें---सप्रतिषर ( पहले १० आ्रयतन ) और 
भ्रप्रतिष ( यह धमौयतन का एक प्रदेश है | यह. परमाणुमय नहीं है )। 

सप्रतिघ--रूप परमाणुमय हैं। सोत्रांतिक मत से परमाणु का दिग्विभाग है, 
किन्तु सर्वाध्तिवादीं ओर वेमाजिक परमाणु का सुद्रम हूप ( बिन्दु ) मानते हैं। दोनों मानते 
हैं कि श्रावरण-प्रतिघातवश परमाणु सप्रतिध्र हैं | किन्तु दिगभागभद के संब्रन्ध में इनका मतैक्य 
न होने से आवरण-प्रतित्रात के श्र में भी एक मत नहीं है । सोत्रान्तिक मानते हैं कि परमाणु 
सृष्ट होते हैं, और दिग्देश-भेदवश उनका श्रतिबात द्वोता है। सर्वास्तिबादी नहीं स्वीकार कर 
सकते कि उसके परमाणु स्पृष्ट होते हैं क्योंकि यह सूदरम ( बिन्दु ) हैं । 

शुअञ्लान-च्वांग कहते हैं कि धर्म परमाणु सांदत हे, ओर उनका संधात नहीं हो सकता 
तथा जिनका दिग्विभाग है,वह विभजनीय हैं; ओर इसलिए वह परमाणु नहों है । यदि परमाणु 
श्रति यूच्बम, अविमजनीय श्रोर वस्तुत: रूपी है; तो वह परस्पर स्थूल, संदत रूप जनित नह 
करते | दोनों श्रवस्थाश्रों में परमाणु की सत्ता नहीं है, श्रोर इसलिए, परमाणु मय रूप भी विलुत्त 
हो जाता है। किसी युक्ति से भी परमाणु द्रब्य-सत्‌ नहीं सिद्ध होता। पुन; हीनब्रानवादी 
स्वीकार करते हैं. कि पंच विज्ञानकाय का ग्राश्रय इन्द्रिय हैं, और उनका श्रालंबन बाह्याय हैं 
तथा इन्द्रिय और श्रर्थ रूप हैं। शुश्रान-च्यांग का मत है कि इन्द्रिय ओर अर्थ विशान के 
परिणाममात्र है | इन्द्रिय शक्ति है। यह “उपादाय-रूप? नहीं है | एक सप्रतिप्र रूप जो विशान 
से बद्िखिस्थित है, युक्तियुक्त नहीं है। इन्द्रिय विज्ञान का परिणाम-निर्भास है। इसी प्रकार 
आलंबन प्रत्यय भी विशान से बह्भूत नहीं है। यह विशान का परिणाम ( निमित्तभाग ) है। 


अष्टादृश अ्रष्याय ३ 


शुआन-च्वांग सौत्ञान्तिक श्रौर सर्वास्तिवादी-वैमापिक मत का प्रतिषेघ करते हैं, जिनके श्रनुसार 
विशान का आलंबन-प्रत्यय वह है, जो स्वाकार ( स्वराभास ) विज्ञान का निव॑र्तन करता है। 
यह कहते हैं कि बाह्य श्र स्वाभास विज्ञान का जनक होता है| इसलिए उनको विशान का 
आलंबन-प्रत्यय इष्ट है । 


सोत्रान्तिकों के अनुसार आलंबन-प्रत्यय संचित ( संहत ) परमाणु है | जत्र चक्तुर्विशन 
रूप की उपलब्धि करता है, तब यह परमाणुओ्रों को प्राप्त नहीं होता; किन्तु केवल संचित 
को द्वी प्राप्त होता है, क्‍योंकि यह विज्ञान संचिताकार होता है ( तदाकारत्वात्‌ हम 
हम हे देखते हैं, नील के परमाणु नहीं देखते ), अतः पंच विज्ञानकाय का आलंबन 
संचित है | 


शुआन-च्वांग के लिए संघात द्रव्य-सत्‌ नहीं है। वह सांदृत है। इस कारण वह 
विज्ञप्ति का श्रर्थ नहों हो सकता, ओर इसलिए वह श्रालंबन-प्रत्यय नहीं है। बाह्यार्थ के बिना 
ही संचिताकार विज्ञान उत्पन्न होता है। वैभापिक मत के अ्रनुसार विज्ञान का आलंबन-प्रत्यय 
एक एक पस्माणु है। प्रत्येक परमाणु श्रन्य निरपेद्य और अतीन्द्रिय होता है, किन्तु बहुत से 
परस्परापेचय और इन्द्रिय-ग्राह्म होते हैँ । जब्र बहु परमाणु एक दूसरे की श्रपेज्ञा करते हैं, तब 
स्थूल लक्षण की उत्पत्ति द्ोती है, जो पंच विशानकाय का विपय है। यह द्वव्य-सत्‌ है, अतः 
यह आलंबन-प्रत्यय है | 

इसका खंडन करते हुए स्थिरमति कहते हैं के सापेज्ञ ओर निरपेक्ष भ्रव॒स्था में परमाणु 
के आ्रात्मातिशय का श्रभाव है। इसलिए या तो परमागु श्रतीद्धिय हैं, या इद्धियग्राह्म हैं | 
यदि परमाणु परस्पर अ्रपेक्षा कर विज्ञान के विपय होते हैं, तो यद्द जो घठकुडथादि श्राकार-मेद 
होता है, वह विज्ञान में न द्वोगा, क्‍योंकि परमाणु तदाकार नहीं हैं। पुनः यह भी युक्त नहीं 
है कि विशानं का अन्य निर्मास हो, और विषय का अन्य आकार दो; क्योंकि इसमें श्रतिप्रसंग 
दोष होगा । 

पुनः परमाणु स्तंमादिवत्‌ परमार्थतः नहीं हूँ। उनका अयक-मध्य-पर भाग होता है। 
अथवा उसके श्रनभ्युपगम में पूर्वदक्तिणादि दिग्भेद परमाशु का न होगा, श्रतः विज्ञानवत्‌ 
परमाणु का अ्मृतंत्व और श्रदेशस्थत्व होगा । इस प्रकार बाह्याथ के अ्रभाब में विज्ञान ही 
झ्र्थाकार उत्पन्न होता है [ त्रिशिका, ४० १६ || 

सर्वास्तिवादी के श्रनुसार एक-एक परमाणु समस्तावस्था में विज्ञान का आलंबन-प्रत्यय 
है | परमाणु श्रतीन्द्रिय है, किन्तु समस्त का प्रत्यक्ष है [ अमिधमंकोश, ३ | ४० २१३ ]। 

इसके उत्तर में विज्ञानवादी कहते हैं. रि परमाणु का लक्षण या श्राकार विशान में 
प्रतिबिम्षित नहीं होता | उंहत का लक्षण परमाणुओ्रों में नहीं होता, क्योंकि श्रसंहतावस्था में 
यह लक्षण उनमें नहीं पाया जाता। श्रसंहतावस्था से संहतावस्था में परमाशुश्रों का कोई 
श्रात्मातिशय नहीं होता | दोनों श्रवस्थाओं में परमाणु पंच विज्ञान के आलंबन नहीं 
होते ( दिगनाग )। द 


४३२ वौद-परेन्‍्द्शन 


इस प्रकार विविध वादों का निराकरण करके शुआ्रान च्वांग परमारु पर विशानवाद का 
सिद्धान्त वर्णित करते हैं । 

परमादु पर विज्ञानवादी सिद्धाम्श--्योगाचार शस्त्र से नहीं, किन्तु चित्त से स्थूलरूप 

का विभाग पुनः पुनः करते ह; यहाँ तक कि वद्द अ्विभजनीय हो जाता है। 
रूप के इस पयन्त को थो सांबृत है, वद परमाणु की संज्ञा देते ६ै। किन्तु यदि 
हम रूप का विभजन करते रहें, तो परमाणु आकाशवत्‌ प्रतीत होगा, और रूप न 
कक भ्रतः हमारा यह निष्कर्ष है कि रूप विशान का परिणाम है, और परमाणुमय 
नहीं है । 


झप्रतिघ रूपों के व्ृष्यत्व का निषेध 


पूर्वोक्त विवेचन सप्रतिघरूप के संबन्ध में है । जब सप्रतिध रूप का द्रव्यत्व नहीं है 
श्रौर यह विशान का परिणाम है, तो श्रप्रतिष रूप तो औ्रोर भी अधिक सद्धम नहीं है। 

सर्वास्तिवादी के अ्रप्रतिध रूप काय-विशप्ति-रूप, वाग-विशसि-रूप, श्रोर अ्रविशप्ति- 
रूप हैं। उनका काय-विशञप्ति -रूप संस्थान है। किन्तु संस्थान विभजनीय है, ओर दीर्थादि के 
परमाणु नहीं होते [ कोश, ४ | ४० ४,६ ]; अतः संस्थान रुप द्रव्यतः नहीं है। वाखिशप्ति 
शब्दस्वमाव नहीं है | एक शब्द-च्षण विज्ञापित नहीं करता, ओर शब्द-क्षणों की संतान द्रव्य 
सत्‌ नहीं है। वस्तुतः विशान शब्द-संतान में परिणत होता है। उपचार से इस संतान को 
वाम्विशप्ति कहते हैं। 

झविशप्ति जब विश्ति द्रव्य-सत्‌ नहीं है, तो अ्रविज्प्ति कैसे द्वव्य-सत्‌ होगी | 

चेतना ( ध्यानभूमि की ) या प्रणिधि ( प्रातिमोक्षसंवर या श्रसंवर ) को उपचार से 
अविशप्ति कद्दते हैं। दूसरे शब्दों में यद्द या तो एक चेतना है, जो श्रकुशल काय-बाखिशप्ति 
कर्म का निरोध करती है, या यह उत्कर्षावस्‍्था में एक प्रधान चेतना के बीज हैं, जो काय-वाकू्‌ 
कर्म के जनक हैं | श्रतः अ्रविशप्ति प्रशप्ति-सत्‌ है | 

विप्रयुक्तों के द्रब्यत्व का निषेध-- विप्रयुक्त मी द्वव्य-सत्‌ नहीं हैं | 

प्राप्ति, अभ्राप्ति तथा अ्रन्य विप्रयुक्तों की सरूपतः उपलब्धि नहीं होती। पुन रूप 
तथा चित्त-चैत्त से _थक्‌ इनका कोई कारित्र नहीं दीख पड़ता । अतः यद्द रूप चित्त-चैत्त के 
अवस्था-विशेष के प्रशत्तिमात्र हैं | 

समभागता भी द्रव्य-सत्‌ नहीं है। सर्वास्तिवादी कहते हैं कि सत्वों में सामान्य बुद्धि श्रौर 
प्रशप्ति का कारण समागता नामक द्रव्य है | यहद्द विप्रयुक्त है। यथा कदते हैं ;-अ्रमुक मनुष्यों 
की सभागता का प्रतिलाम करता है; अमुक देवों को सभागता का प्रतिलाभ करता है। युश्रान- 
च्चांग कद्दते हैँ कि यदि सत्वों को सभागता है, तो वृक्षादि की भी सभागता माननीं चाहिये । 
पुन; समागताश्रों की भी एक सभागता होनी चाहिये। हम यह भी कद सकते हैं कि समान 
कू्मोन्त के मनुष्य और समान छुन्द के देव सभागता-वश हैं । वस्तुतः समागता नामक किसी 
द्रव्य विशेष के कारण सत्वों के विविध प्रकारों में साइश्य नहीं दोता। श्रमुक अ्रमुक प्रकार के 


अहाउश भ्रध्याथ दे दे 


सत्वों को जो कायिक श्रोर चैतसिक धर्म सामान्य हैं, उनको आगम समागता संज्ञा से प्रशप्त 
करता है | 

जीवितेन््रिय--के संबन्ध में शुआन-च्वांग कहते हैं कि यह कर्मजनित शक्ति-विशेष हैं 
श्रौर यह उन बीजोंपर श्राश्रित हैं, जो श्रालय-विज्ञान के हेतु-प्रत्यय हैं | इस सामथ्य-विशेष के 
कारण भवविशेष के रूप-चित्त-चैत्त एक काल तक श्रवस्थान करते हैं| ग्रालय-विज्ञान एक 
अ्रविच्छिन्न सखोत है| एक भव से दूसरे भव में इसका निरन्तर प्रवर्तन होता है | हेठ-प्रत्यय-वश 
इसका परिपोष होता है। उदाहरण के लिए दम नील ( प्रत्युतन्न धर्म ) का चिन्तन करते हैं 
नील के संबन्ध में हमारी वागिज्ञप्ति द्ोती है। यह वाक्‌ , यद चित्त, श्रर्थात्‌ यह व्यवहार 
बीजों को उत्पन्न करता है, थो नील के श्रपूव चित्तों का उत्ताद करेंगे। उच्त देतु-प्रत्यय के 
श्रतिरिक्त एक अ्रधिपति-प्रत्यय भी है | यह कम है | यह कर्म जो शुभ या श्रशुभ है, अव्याकृत 
फूल का जनक द्वोता है; श्रर्थात्‌ दुःख आलय-विज्ञान का जनक होता है | इसलिए कर्म विपाक- 
देतु है। यह विपाक-बीज का उत्पाद करता है। जीवितेन्द्रिय से प्रथम प्रकार के बीब, न कि 
विपाक-बीज, इृष्ट हैं। यह बीज ( नाम-वाक ) जो देतु-प्रत्यय हैं, आलथ का पोपण करते हैं; 
जब कि दूसरे प्रकार के बीज अ्रथौत्‌ विपाक-त्रीज आलय की गति, श्रवस्था आदि को निर्धारित 
करते हैं | 

असंजशि-समापत्ति, निरोध-समापत्ति; श्रचित्तक ओर आसंज्ञिक--को शुभ्रान-च्वांग 
द्रव्यसत्‌ नहीं मानते। वह कद्दते हैँ कि यदि असंज्ञि अवस्था का व्याख्यान करने 
के लिए इन धर्मों की व्यवस्था श्रावश्यक है, जिनके विषय में कह्द जाता है कि यह चित्त का 
प्रतिबन्ध करते हूँ,वो एक श्रारूप्य-समापत्ति नामक धर्म भी मानना पड़ेगा,जो रूप का प्रतिबन्धक 
हो । चित्त का प्रतिबन्ध करने के लिए किसी सद्धमें की कल्पना की आवश्यकता नहीं है| जब 
योगी इन समापत्तियों की भावना करता है,तब वह औदारिक और चल चित्त-चैत्त की विदूषणा 
से प्रयोग का श्रारंभ करता है | इस विदूषणा के योग से वह एक प्रणीत श्रवधि-प्रणिधान का 
उत्पाद करता है. वह अपने दित्त-चैत्तों को उत्तरोत्तर सूच्म और अर बनाता है।॥ यह प्रयोगा- 
वसथा है | जब्र चित्त तृक्तम-सूच्म हो जाता है, तब वह श्रालय-विज्ञन को भावित करता है, और 
इस विज्ञान में विदूषणा चित्त के अधिमात्रतम बीज का उत्पाद करता है | इस बोब के योग से 
जो चित्त-चैत्त का विष्ब॑भन करता है, सत्र श्रौदारिक और चंचल चित्त-चैत्त का काल-विशेष के 
लिए समुदाचार नहीं होता । इस शअ्रवस्था को उपचार से समापत्ति झहते हैं। अ्रसंशि-समापत्ति 
में यह बीज साखत्र होता है, और निरोध-समापत्ति में श्रनालव होता है । श्रार्जिक के संबन्ध 


में इनका यह मत है कि श्रसंशिदेवों के प्रवृत्ति-विज्ञानों के श्रसभुदाचार को उपचार से आसं- 
शिक कहते हैं । 


आति, स्थिति, जरा, निरोध-हन संस्कृत धर्मों को भी हीनयानवादी द्र॒व्य-सत्‌ मानते हैं । 
यह संस्कृत के संस्कृत लक्षण हैं| शुआ्आन-च्वांग इसके विरोध में नागाजुन की दी हुई श्रालोचना 
देते हैं। श्रतीत और श्रनागत श्रध्व द्वग्य-सत्‌ नहीं हैं । वह श्रभाव हैं| अ्रत। यद चार लक्षण 
प्रशप्ति-सत्‌ हैं । पूर्वनय के अनुसार श्रन्य विप्रयुक्तों का भी प्रतिषेध होता है । 

४, 
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असंस्कृतों के अध्यन्सत्व का निषेध 

संस्कृत धर्मों के श्रभाव को सिद्धकर शुआन-च्वांग हीनयान के श्रसंस्कृतों का विचार 
करते हैं :--अ्राकाश, प्रतिसंख्यानिरोध, श्रप्रतिसंख्यानिरोध । अ्रसंस्कृत प्रत्यक्षशेय नहीं हैं, और 
न उनके कारित्र तथा व्यापार से उनका श्रनुमान होता है । पुनः यदि वह व्यापारशील हैं, तो 
वह नित्य नहीं हैं, श्रतः विशान से व्यतिरिक्त असंस्कृत कोई द्र॒व्य-सत्‌ नहीं है। 


श्राकाश एक है या अनेक १ यदि स्वभाव में यह एक है, श्रोर सब स्थानों में प्रतिवेध 
फरता है, तो रूपाद धर्मों को अ्रवकाश प्रदान करने के कारण यह श्रनेक हो जाता है; क्योंकि 
एक वस्तु से श्राइत स्थान वस्तुश्रों के श्रन्योन्‍्य प्रतिवेध के बिना दूसरी वस्तु से आबृत 
नहीं होता । 

निरोध यदि एक है तो जब प्रज्ञा से नौ प्रकार में से एक प्रकार का प्रह्यण होता है, 
पाँच संयोजनों में से एक संयोजन का उपच्छेद होता है, तो वह अ्रन्य प्रकार का भी प्रद्यण 
करता है, श्रन्य संयोजनों का भी उपच्छेद करता है। यदि निरोध अनेक हैं, तो वह रूप के सहश 
असंसस्‍्कृत नहीं हैं; अ्रतः निरोध भी सिद्ध नहीं होते। यह विज्ञान के परिणाम-विशेष हैं | हाँ ! 
यदि ञ्राप चाहें तो असंम्कृतों को धमता,; तथता का प्रज्ञप्ति-सन्‌ मान सकते हैं । 


तथता, घधमता, आकाश---शुआन-च्यांग तथता की एक नवीन व्याख्या करते हैं :-यह 
अ्रवाच्य है, यह शत्यता से, नेरात्म्य से अवभासित होती है। यह चित्त श्रोर वाक्‍्पथ के ऊपर 
है, जिनका संचार भाव, अ्रभाव, भावाभाव और न भाव तथा न श्रमाव में होता दे । यह न 
धर्मों से श्रनन्य है, न अन्य, न दोनों है, और न अनन्य है तथा न श्रन्य | क्योंकि यह धर्मों 
का तत्त है, इसलिए इसे धमंता कहते हैं | 'इस घमंता ( वस्तुश्रों का विशुद्ध स्वभाव ) के एक 
आ्राकार को आकाश कहते हैं, ओर निर्वाण के आकार में योगी इसी का साक्षात्कार, इसी का 
प्रतिवेध करता है । किन्तु यह समझ लेना चाहिये कि तथता स्वत: या अपने इन दो आगकारों 
में वस्तुःसत्‌ नहीं है। शुश्रान-च्वांग निःसंकोच हो प्रतिज्ञा करते हैं कि यह प्रशप्तिमात्र है| 
इस रुंशा को व्यावृत्त करने के लिए कि यह असत्व है, कहते हैं कि यह है ( इस प्रकार 
शूत््यता के विषयास और मिथ्यादृष्टि का प्रतिषेध करते हैं )। इस संज्ञा को ध्यावृत्त करने के 
ल्षिए कि यद है, महोशासक कहते है कि यह शूल्य है। इस संज्ञा को व्याइत्त करने के लिए 
कि यद्द मायावत्‌ है, कहते हैँ कि यद्द वस्तुसत्‌ है । किन्तु यह न वस्तुसत्‌ है, न अवस्तु | क्योंकि 
यह न श्रभृत है ( यया परिकल्पित ), न वितथ ( यथा परतन्त्र) | इसलिए इसे भततथता कहते 
ह्‌। ( पृ० ७७ ) 

ग्राह्म-प्राहक वियार 

इस प्रसंग में शुअ्लान-च्वांग ग्राह्म-आहक का विचार करते है। 

बिन धर्मों को तीथिंक और दीनयानवादी ,चित्त-चैत्त से मिन्न मानते हैं, वह द्वब्यसत्‌ 
स्वभाव नहीं हैं; क्योंकि वह ग्राह्म हैँ, जेसे चित्त-चैत्त हैं; जिनका ग्रहण पर-चित्त-शान से होता 


अष्टाइश प्रध्याय उंदेज 


है। बुद्धि जो हपादि का ग्रहण करती है, उनको श्रालंत्रन नहीं बनाती; क्योंकि यह ग्राहक है। 
जैसे परचित्त-शान है, जो परचित्त का ग्रहण करता है, और उसको श्ालंब्न नहीं बनाता: 
क्योंकि वह इस चित्त के केवल ग्राहक-अनुर्क्गत ( सर्जेक्टिव इमीटेशन ) को श्रालंबन 
बनाता है। चित्त-चेतत भूतद्वव्य-सत्‌ नहीं है, क्योंकि इनका उद्धव मायावत्‌ परतन्त्र है 
( प्रतीत्य-समुत्पन्न )। 

शुआन-च्वांग अपने विज्ञानवाद को आत्मवरादद्धव्यवाद से रक्षा करने में सतक हैं। इस 
मिथ्यावाद का प्रतिषेध करने के लि० कि चित्त-चेत्त-व्यतिरकी बाह्य विपय द्वव्य-सत्‌ हैँ, यद कहा 
जाता है कि विज्ञत्तिमात्र है। किन्तु इस विज्ञान का ओर विज्ञान-व्यतिरकी बाह्य विषयों को 
परमार्थत॥ द्वब्य-सत्‌ ख्भाव मानना धमग्राद हैं 


सहज धरमंग्राइ--धमग्राद की उत्पत्ति कैसे होतो है, इसकी परीक्षा शुश्रान-च्वांग करते 
हैं। वह कहते हैं कि धर्मग्राद ( धर्माभिनिवेश ) दो प्रकार का है ;--सद्ृज श्रौर विकल्पित | 
महज ग्भूत( वितथ ) वासना से प्रवत्त होता है। ग्रनादि काल से धर्माभिनिवेश का जो अभ्यास 
होता है, ओर इस श्रभ्यासवश जो वांज विज्ञान में संचित होते हैं, उस वाक्षना कहते हैं | यह 
धर्ममाह सदा श्राश्रय-सदगत द्वोता हैँ | इसका उत्पोत्त या परिणाम खरसन द्ोता हूँ | मिम्या 
देशना या मिथ्या उपनिध्यान से यद स्वतन्त है | इसलिए इस सहज कदते ई । 

विकल्पित धमग्राइ---त्राह्म प्रत्ययवश उत्तन हाता हं। इसका उल्पौत्त के लिए मिथ्या 
देशना और मिथ्या उपानध्यान का द्वीना आवश्यक हू । अतः यद विकाल्वत कदलाता है | 
यह मनोविज्ञान में अवस्थित है | 

सर्वे धर्मग्राह का विपय धमांमास हैं, जो स्वचित्तनिर्भात हैं। ये धर्माभात देतुजनित 
हैं। श्रतः इनका अस्तितल है, किन्ड ये मावावत्‌ परतन्य है। इताल< इन्हं हम घमाभात 
कहते हैं । 

भगवान ने कहा है:-हे मंत्रेय | विज्ञान का विषय विज्ञाननिर्भासमात्र है। यह मायादि- 
बत्‌ परतन्त्रस्वमाव है । [ सन्धिनिर्माचनसूत्र ]। 


सिद्धान्त यह है कि श्रात्म-पर्म द्रव्य-सत्‌ नहीं हैं | अतः चित्त-चेत्त का €पादि बाह्यधर्म 
ग्रालंबन-प्रत्यय नहीं दै। कोई वाह्याथ नहीं है। यह मूढ़ों की कल्पना ह। वासनाश्रों से 
ज्लुठित चित्त का श्रर्थामास में प्रवतंन होता है । इनमें द्रव्यत्व का उपचार हैं । 
अह्म-्धर्मापचार पर आदेप 

वैशेषिक श्राक्षेप करते हैं कि यदि मुख्य आत्मा श्रौर मुख्य धम नहीं हैं, तो विश्ञान- 
परिणामवाद में श्रास्मधमोंपचार युक्त नहीं है। तीन के होनेपर उपचार होता है। इनमें से 
किसी एक के श्रभाव में नहीं होता । यह तीन इस प्रकार हें--१. मुख्य पदाथ, २. तत्सहश 
झन्य विषय, ३. इन दोनों का साहश्य । यथा मुख्य अग्नि, तत्सदश माणवक और इन दोनों 
के साधारण घमम कपिलत्व या तीक्ृंण॒त्व के होने पर यह उपचार होता है कि श्रग्नि मायवक 
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है। किन्तु यदि आ्रात्मा श्रौर धर्म नहीं हैं, तो कौन द्वव्य-सत्‌ साहश्य का आश्रय होगा | जब 
उसका श्रभमाव है, तो उसके नाम का उपनार कैसे हो सकता है १ यह कैसे कह सकते हैं कि 
चित्त बाह्याथं के रूप मं श्रवभासित होता है ! 

उपचार का समाधान 


यह श्राक्षेप दुबल है, क्योंकि दमने यह सिद्ध किया है कि चित्त से व्यतिरिक्त श्रात्म- 
धर्म नहीं हैं । श्राइण हम उपनार को पराक्षा करें। अग्नि माणवक है? इसमें जाति या द्वव्य 
का उपचार होना बताते है | माणवक का जाति-अग्नि से साहश्य दिखाना जात्युपचारः है । 
माणवक का एक द्रव्य से साहश्य दिखाना द्रव्योपचारः है । 

दोनों प्रकार से उपचार का श्रभातवर है | 

जात्युपचार--कपलत् श्रोर तीक्रणत्व अ्रग्निके साधारण-जाति गुण नहीं हूँ । साधा- 
रण धर्मों के श्रभाव में माणवक ने जात्युपचार युक्त नहों है, क्‍यं कि अतिश्रसंग का दोप होता 
है | तब तो श्राप यद भी कह सकगे कि उपचार से जल अग्नि है | 

किन्तु आप कहेंगे कि यद्यपि जाति का तद्धमंत्व नहीं है, तथापि त॑चुंणत्त और कपिलत्व 
का अग्नित् से अविनाभाव है; ओर इसलिए, माणवक में जात्युपचार द्वोगा। इसके उत्तर में 
हमारा यह कथन है कि जाति के श्रभात्र में भी तीदुंणत्व श्रोर कपिलत्व माणवक में देखा 
जाता है, श्रोर इसलिए अविनाभावित्व श्रयुक्त है; और शअ्रविनाभावित्र म॑ उपचा९ का अभात्र 
है, क्योंकि अ्रग्नि के सदश माणत्रक में भी जाति का सदमाव हैँ। श्रतः माणवक में जात्यु- 
पचार संभव नहीं है। ५ 


धम्योपचार--द्रव्योपचार भी संभव नहीं है, क्योंकि सामान्य धर्म का श्रभाव है | अग्नि 
का जो तीक्ण या कपिल गुण है, वही गुण माणवक में नहीं है । विशेष स्वाश्रय में प्रतिवद्ध 
होता है। श्रतः श्रग्नि-गुण के बिना अग्नि का माणवक में उपचार युक्त नहीं है | यदि यह 
कहो कि अश्रग्ति-गुण के साहश्य से युक्त है, तो इस अवस्था में भी अग्नि-गुण का ही माणवक- 
गुण में उपचार साहश्य के कारण युक्त है, किन्तु माणवक में अग्नि का नहीं। इसलिए 
द्रव्योपचार भी युक्त नहीं है । 

यह यथाथ नहीं है कि तीन भूतथस्तु पर उपचार आधित है। भृतवस्तु ( खलक्तण ) 
सांबृत शान श्रोर अमिघरान का विषय नहीं है। यह ज्ञान और अ्भिषधान सामान्य-लक्षण को 
श्राल॑बन बनाते हैं । 

मुख्य आत्मा, धर्म का झमाव - शञान ओर श्रभिधान की प्रधान में प्रवृत्ति गुशरूप में 
ही होती है, क्योंकि वह प्रधान श्रर्थात्‌ मुख्य पदार्थ के स्वरूप का संस्पर्श नहीं करते | श्रन्यथा 
गुण की व्यर्थता का प्रसंग होगा। किन्तु शान और श्रमिधान के व्यतिरिक्त पदाय-स्वरूप को 
परिच्छिन्न करने का श्रन्य उपाय नहीं है। अ्रत यह मानना होगा कि मुख्य पदार्थ नहीं है । 
इसी प्रकार संबन्ध के अभाव से शब्द में शान और अमिधान का श्रभाव है | इसी प्रकार अभि- 
धान और श्रभिषेय के श्रभाव से मुख्य पदार्थ नहीं है | श्रतः सब गौण ही है, मुख्य नहीं है | 
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गौण उसे कहते हैं, जो वहाँ श्रविद्यमान रूप से प्रदृत्त होता है| सब शब्द प्रधान में अवियय 
मान गुण-रूप में प्रदत्त होते हैं । अतः मुख्य नहीं है । ग्रतः यह श्रयुक्त है कि मुख्य श्रात्मा 
श्रोर मुख्य घ्म के न होनेपर उपचार युक्त नहीं है | 

भगवान्‌ उपचाखश श्रात्मा ओर धर्म, इन शब्दों का प्रयोग करते हैं । इससे यह परि- 
णाम न निकालना चाहिए कि मुख्य आत्मा और मुख्य धर्म है। वह आत्मथम में प्रतिपत्न 

पुद्गलों को विनीत करना चाहते हैं| श्रतः वह उन भिथ्या संज्ञाओ्ों का प्रयोग करते हैं, जिनसे 
लोग विशान-परिणाम को प्रशप्त करते है । 
विज्ञान के त्रिविध परिणाम 

विशान-परिणाम तीन प्रकार का है :---विपाकाख्य, मननाख्य, विषय-विश्ष्याख्य | 

'दिपाक! अष्टम विशान कहलाता है | शुभाशुम कर्म की वासना के परिषाक से जो फल 
की अ्रभिनिव्रति होती है, वह विपाक है | 

सन ( सप्तम विज्ञान ) 'मनना! ( यह स्थिरमति का पाठ है, किन्तु पूसें का पाठ 
धन्‍्यना? है ) कहलाता है, क्योंकि क्लि"४ मन नित्य मनन ( कोजिटेशन ) करता है 
( पालि, मण्जना व्युत्पत्ति, २४५४५, ६७७ में मन्‍्यना है )। 

“विषय-विज्ञप्ति! छः प्रकार का नक्ुरादिविज्ञान कहलाती है, क्योंकि इनसे विषय का 
प्रत्ययभास होता है । यह तीन परिणामि-विज्ञान कहलाते हैं | 

विजञान-परिणाम का देतु-फतल्चभाव -यह विज्ञान-परिणाम हेनुभाव और फलभाव से 
द्ोता है। हेतु परिणाम अश्म विज्ञान की निष्यन्दवासना ओर विपाकवासना है। कुशल 
श्रकुशल, श्रव्याकृत सात विज्ञानों से बीजों की जो उत्पत्ति और बृद्धि होती है, वह निष्यन्द 
वासना है । सारूव कुशल ओर श्रकुशल छः विज्ञानों से बीजो की जो उत्पत्ति श्रोर वृद्धि होती 
है, वह विपाक-बासना है | 

जो इन दो वासनाश्रों के बल से विज्ञा्ों की उत्तत्ति होती है, और उनके त्रिविध 
लक्षण प्रकट होते हैं। यह फलपरिणाम है । 

जब निष्यन्दवासना द्वेतु-प्रत्यय होती है, तत्र आठ विज्ञान श्रपने विविध ख॒भाव और 
लक्षणों में उत्पन्न होते हैं। यह निष्यन्द-फत्त है, क्‍योंकि फल्-हेतु के सहश है | जब विपाक- 
वासना अधिपति-प्रत्यय होती है, तत्र अध्म विज्ञान को उत्पत्ति होती है | इसे विपाक कहते हैं 

गॉंकि वह श्राज्ञेपक कर्म के अनुसार है, ओर इसका निरन्तर रुतान है। प्रथम छुः विज्ञान 

जो परिपूरक कम के अ्रनुरूप हैं, विपाक से उतन्न होते हैं। इन्हें त्रिपाजक कहते हैं ( विपाक 
नहीं ), क्‍योंकि इनका उपच्छेद होता है। विपाकज और व्रिपाक जिपराकफज्ञ कहलाते हैं 
क्योंकि यद स्तहेतु से विसदश हैँ। 'विपाक! “फल-परिणाम-विज्ञानः इष्ट है। यह प्रत्युत्पन्न 
अषप्टम विशान है। यह शअ्रत्म-प्रेम का झरास्पद है। यहद्द संक्लेश के बीजों का धारक है | किन्तु 
शुश्रान-च्वॉग यह कहना नहीं चाहते कि केवल अश्म विज्ञान विपाक-फल है। 

केवल श्रष्टम विज्ञान 'हेतुपरियाम? है। यही बीजों का ( शक्तियों का )' संग्रह करता 
है | इसलिए इसे 'बीज-विज्ञान', “आलय-विज्ञानः कहते हैं। यहो बीन-वासना कह लाते हूँ, 
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क्योंकि बीजों की उत्पत्ति भावना), वासन।? से होती है। अ्रन्य सात प्रवृत्ति-विजान श्रष्टम 
विज्ञान को वासित करते ह। यद बीजों को उत्पन्न करते हैं। यह नवीन बीजों का श्राधान करते 
हैं, या वर्तमान बीजों की बृद्धि करते है| बीज दो प्रकार के हैं ;--१, सात प्रद्ृत्ति-विशान 
( कुशल, श्रकुशल, श्रव्याकृत, साक्व, अ्रनालव ) निष्यन्द-बीजों को उत्पन्न करते है, और 
उनकी इद्धि करते हैं। २. सप्तम विज्ञान 'मन? को वर्जित कर शेष छ; प्रवृत्ति-विशान ( अ्रकु- 
शल, सासव, कुशल ) बीजों का उत्पाद करते ६, और उनकी दृद्धि करते ह। इन बीजों को 
कर्मबीज, विपाकबीज कहते हू | कर्म-देतु बीज द्वारा फल की अभिनिथृति करता है। यह फल 
स्वद्देतु से विसदश होता है । इसलिए इसे तिपाक ( विसदश पाक ) कहते हैँ। हेतु, यथा 
प्राशातिपात की चेतना, स्वर्ग-प्राप्ति के लिए दान, ब्याकृत है; फल ( नरको पपत्ति या स्वर्गोप- 
पत्ति) श्रव्याकृत है । फलपरिणाम प्रवृत्ति-विज्ञान भर संवित्तिभाग है, जो बीजद्वय का फल है 
भ्रथात्‌ बीज-विशान का फल है| इसका परिणाम दशन ओर निमित्त में होता है। प्रथम 
प्रकार के बीज इस फल के द्ेतु-प्रत्यय हैं। यद्द श्रनेक ओर विविध हैं। यह आठ विज्ञान, इन 
आठ के भागसमुदय और उनके संप्रयुक्त चैच को उत्पन्न करते हैँ । द्वितीय प्रकार के बीब 
'ग्रधिपति-प्रत्यय! हैं । यह मुख्य विपाक, अर्थात्‌ अश्म विशान का निव॑तन करते ई। अ्रष्म 
विज्ञान आज्षिपक कर्म से उत्पादित होता है । इसका अविच्छिन्न खोत है। यह सदा अव्याकृत 
होता है। परिपूरक कर्म के प्रथम पड्विज्ञान की प्रवृत्ति होती है। यहाँ विपाक नहीं है 
किन्तु विपाकज है. क्योंकि इनका उपच्छेद होता है, और इनको उत्पत्ति अ्रष्य्म विज्ञन 
होती है । 

स्थिरमति का मत इस संबन्ध में भिन्न है। उसके अनुसार देतु-परिणाम आलय के 
परिपुष्ट विपाक-बीज और निष्यन्द-जीज है, तथा फल-परिणाम विपाक-बीर्जों के वृत्तिलाम 
से आज्षेपक कम की परिसमांति पर श्रन्य निकायसमाग में श्रालय-विज्ञान की श्रमिनिवृति 
है; निष्यन्द-बीजों के वृत्तिलाम से प्रवृत्ति-विशन और क्लिष्ट मन की आलय से 
अभिनिषृत्ति है | 

यहाँ प्रबृत्तिविज्ञान ( कुशल-श्रकुशल ) श्रालय-विशान में दोनों प्रकार के बीजों का 
श्ाघान करता है। श्रव्याकृत प्रवृत्ति-विशान श्रोर क्लिष्ट मन निष्यन्द-बीजों का श्राधान 
करता दे । 

हमने ऊपर त्रिविध परिणाम का उल्लेख किया है। किन्तु अ्रभी उनका स्वरूप निर्देश 
नहीं किया है | स्वरूप-निर्देश के बिना प्रतीति नहीं होती । अतः जिसका जो स्वरूप है, उसको 
यथाक्रम दिखाते हैं| पहले अआलय-विज्ञान का जो विपाक है, उसका स्वरूप निर्दिष्ट करते हैं। 
यह अष्यटम विज्ञान है | 
झांलय-विज्ञान 


आय का स्वरूष--ग्रालय-विज्ञान विज्ञानों का आालय, संग्रह-स्थान है | श्रयवा यह 
वह विशान दे, घो श्रालय है। आलय का श्रर्थ 'स्यानः है। यह स्व सांक्लेशिक बोजों का 
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संग्रह-स्थान है। अथवा सव धर्म इसमें कार्यभाव से श्रालीन होते हैं ( श्रालीयन्ते ), अ्रथवा 
उपनिबद्ध होते ह। श्रथवा यह सब धर्मों में कारणभाव से श्रालीन होता है, अतः इसे 
आलय कहतै हैं ( स्थिरमति )। 


इसे मूलविश्ञान भी कहते हैं। शुद्यान-च्वाँग कद्दते हैं : धर्म आालय में बीजों का 
उत्पाद करते हैं । यह श्रालय-विज्ञान को संग्रह-स्थान बनाते हैं, और उसमें संगहीत होते हैं। 
पुन मन का श्रालय में अभिनिवेश श्रात्मतुल्य होता है। सत्वों की कल्पना होती है कि 
आलय-विज्ञान उनकी श्रात्मा है। इसका अर्थ यह है कि विजानवाद में आलय-विज्ञान का 
वही स्थान है, जो श्रात्मा और जीवितेन्द्रिय दोनों का मिलकर भ्रन्य वादों में है | 


पुनः श्रालय-विज्ञान कमंस्वमाव भी है, अ्रतः इसे विपाक-विश्ञान भी कहते हैं। बिन 
कुशल-अ्रकुशल कर्मों को एक भव धातु-गति-योनि-विशेष में श्राक्षित करता है, उनका यह 
अ्रालय *विपाकफल? है | इसके बाहर कोई जीवितेन्द्रिय, कोई सभागता नहीं है; और न कोई 
ऐसा धम है, जो सवंदा श्रनुप्रतद्ध हो, श्रौर वस्तुतः विपाक-फल हो 


अ्र।लय-विज्ञान कारणस्वमाव भी है। इस दृष्टि से यह सर्वंबीजक है। यह बीजों का 
श्रादान करता है, और उनका परिपाक करता है | यह उनका प्रणाश नहीं द्वोने देता | 

शुश्रान-च्वांग कद्दते हैं कि इस मूल-विज्ञान में शक्तियाँ ( सामथ्य ) होती हैं, जो फल 
का प्रत्यक्ष उत्पाद करती हैं; अथात्‌ प्रबृत्ति-धर्म का उत्पाद करती हैं। दूसरे शब्दों में बीब, जो 


शक्ति की अवस्था में आलय में संगद्दीत धर्म है, पश्चात्‌ फलवत्‌ साक्षात्कृत धर्मों का उत्ताद 
करते हैं | 


आखवय की सर्ववीजकता-शुआन-च्वाँग बीज के संबन्ध में विविध आआचायों के 
मत का उल्लेख कर अन्त में श्रपना सिद्धान्त व्यवस्थापित करते हैं। चन्द्रपाल सब बीजों को 
प्रकृतिस्थ मानते हैं, ओर ननन्‍द सब्रको मावनामय मानते हैं। धमपाल का मत है कि साखव 
और श्रनाक्तव बीज अंशतः प्रकृतिस्थ होते हैं, और अंशतः कर्भों की वासना से भावित विशान 
के फल हैं। पहले बीज प्रकृतिस्थ और दूसरे भावनामय कहलाते हैं। प्रकृतिस्थ बीज विपाक- 
विशान में घर्मतावश अ्रनादिकाल से पाए जाते हैं। भावनामय बीज श्रभ्याससिद्ध हैं। भग- 
भगद्वचन है कि सत्वों का विज्ञान क्लिष्ट ओर श्रनासत्र धर्मों से वासित होता है। यदद असंख्य 
बीजों का संचय भी है। इस नय में आलय-विज्ञान और धर्म श्रन्योन्य का उत्पाद करते हैं, 
और इनका सदा कार्य-कारणभाव है| हम कह सकते हैं कि अलय-विज्ञान में धर्मों का निरन्तर 
स्वरूप-विशेष (स्ट्रेटेफिकेशन) होता है, और "लय-विज्ञान नवीन धम श्राक्षित करता रहता 
है | यह नित्य व्यापार है | बीज श्रनादिकाल से प्रकृतिस्थ हैं, किन्तु क्लिष्ट और अक्लिष्ट कर्मों 
से पुनः पुनः भावित हो उनसे वासित होते हैं, ओर मानों उतन्न होते हैं । दूसरे शब्दों में 
द्रव्य-सत्‌ एक शक्ति है, जो निरन्तर जीवन की सृष्टि करती है, और इस सृष्टि से अ्रपना 
पोषण करती है । 

शुआन-च्वाँग धर्मपाल के मत को स्त्रीकार करते हैं । 


७४७० वौद्ध-धमं-द्शन 


बीज और गोन्र--वीजों के इस सिद्धान्त के श्रनुसार शुआन-च्वाँग विविध गोज्रों को 
व्यवस्थापित करते हैं | प्रत्येक के शुभ-अश्युभ बीजों की मात्रा और गुण के अ्रनुसार यह गोत्र 
व्यवस्थापित होते हैं। जिनमें अनासतव बीजों का सर्वथा श्रभाव होता है, वह अपरिनिर्वाणधर्मक 
या अ्रगोत्रक कहल ते हैं । इसके विपरीत जो वोधि के बीज से समन्वागत हैं, वह तथागत-गोत्रक 
हैं | इस प्रकार यह बीज-शक्ति पूर्व से विनियत द्ोती है । 


थीज का स्वरूप--बीज च्णिक हैं ओर समुदाचार करनेवाले धर्म या अ्रन्य शक्ति का 
उत्पाद कर विनष्ट होते हैं। यह सदा अनुप्रत्रद्ध हैं। बीज प्रत्यय-सामग्री की श्रपेक्षा करते हैं । 
बीज और धरम की श्रन्योन्य-हेतु-प्रत्ययता है, बीजों का उत्तरोत्तर उत्पाद होता है। बीज आलय- 
विज्ञान के तल पर धर्मों का उत्पाद करते हैं, और धम आलय-विज्ञान के गर्भ में बीज का संग्रह 
करते हैं | 

अथवा हम प्रजन्ध का संप्रधारण कर सकते हैं। तीन धर्म हैं ।-.. 

१, जनक बीज | 

२. विज्ञान, जो समुदाचार करता है, ओर बीज से जनित है । 

३. पूर्वोक्त विज्ञान की भावना से संभूत नवीन बीज। यह तीन क्रम से देवु और फन् 
हैं, किन्त यद सहमू हैं । यह नडकलाप के समान अन्योन्याश्नित हैं । 

आलय का आकार भर झालंबन--शुश्रान-च्वांग आलय के श्राकार और आ्आालंबन का 
विचार करते हैं । यदि प्रवृत्ति-विशान से व्यतिरिक्त श्रालय-विज्ञान है, तो उसका आलंबन और 
आकार बताना चाहिये। निरालंबन या निराकार विज्ञान थुक्त नहीं है। इसलिए, आलपै-विज्ञन 
भी निरालंत्रन या निराकार नहीं हो सकता | , 

झाकार--थ्रालय का आ्राकार, यथा सब्र विज्ञान का आकार, विज्ञप्ति ( विज्ञप्ति-क्रिया ) 
है। विजशप्ति को दर्शनभाग कहते हैं | 

आलंबन--अश्रालय का श्रालंत्रन द्विविध है :--स्थान और उपादि। 

स्थान--भाजनलोक है, क्योंकि यह सत्यों का सन्निश्रय है | 

उपादि--( इन्टिरियर थ्राब्जेक्ट) बीज और सेन्द्रियक काय है | इन्हें “उपादि? कहते हैं, 
क्योंकि यह श्रालय से उपात्त हैं, आलय में परिण्द्दीत हैं श्रोर इनका एक योगज्ञेम है। 

बीज से वासनात्रय इृष्ट है ;--निमित्त, नाम और विकल्प | सेंद्रियक काय, रूपीद्रिय 
और उनका अधिष्ठान है। 


झालय से लोक की उत्पत्ति 


इस सिद्धान्त के अनुसार लोक की उत्पत्ति इस प्रकार है ;--आलयविज्ञान या 
मूलविज्ञान का अध्यात्म-परिणाम बीज और सेन्द्रिय काय के रूप में ( उपादि ) द्ोता है, ओ्रोर 
बहिर्धा-परिणाम भाजनलोक के रूप में ( स्थान ) होता है। यह विविध धर्म उसके 'निमित्त 
भाग? हैं | यद निम्मित्त भाग उसका आलंबन हैं । आ्रालंबनवश उसकी विज्ञप्ति क्रिया है| यह 
उसका आकार है | यह विशसि-क्रिया श्रालय-विशान का दशनभाग दै। इस प्रकार ष्यों दी 


श्टादक्ष अध्याय ७१९ 


सर्व सास्तव विज्ञान ( जो प्रमाद से निर्मल नहीं हुआ है) उत्पन्न होता है, तयों ही वह आलंबक 
और आ्रालंबन इन दो लक्षणों से उपेत होता है। एक दर्शनभाग है, दूसरा निमित्त- 
भाग है। शुआन-च्वाँग कहते हैं कि दर्शन-भाग के ब्रिना निममित्तमाग असंभव था । 


यदि चित्त-चैत्त में आलंवन का लक्षण न होता तो वह स्वविपय को श्रालंबन 
नहीं बनाते अथवा वह सर्वविध्य को--ल्वविधय तथा अन्य विपय कौ--अस्पश्तया आलंबन 
बनाते | और यदि उनमें सालंत्रन ( श्रालंचक) का लक्षण न होता तो वह किसी को आ्रालंबन 
न बनाते, किसी विप्य का ग्रहण न करते। श्रतः चित्त-चैत्त के दो भाग ( मुख ) हैं-- 
दर्शन और निमित्त | किंतु वस्तुतः “सत्र वेंदक बोधकमात्र है, बेद्य का अस्तित्व नहीं है। अथवा 
यों कहिए, कि वेंदकमभाग और वेश्रभाग का प्रवर्तन प्रथक्‌ स्वयं होता है। यह स्वयंभू हैं क्योंकि 
यह स्वद्देतु-प्रत्यय-सामप्रीवश उत्पन्न होते हैं, और चित्त से बह्भृत किसी वस्तु पर श्राश्रित 
नहीं हैं |” ( रेने ग्रे, ० १०० का पाठ इस प्रकार है--अ्रथवा यों कहिए. कि वेदकभाग और 
वेद्रभाग का श्रस्तित्व स्वतः नहीं है । ) 


श्रत: शुल्आन-च्वॉग हीनयान के इस वाद का विरोध करते हैं कि विज्ञान के लिए 
१, बाह्या्थ ( श्रालंबन ) २, अध्यान्मनिर्मित्त ( जो हमारा निमित्तमाग है ), जो विज्ञान का 
आकार है, ३. दर्शन, द्रश् ( हमारा दर्शनभाग ), जो खयं विज्ञान है, चाहिये। शुश्मान- 
च्वाग के मत में इसके विपरीत नित्त-व्यतिरेकी अ्र्थाँं का अस्तित् नहीं है। उनके श्रनुसार 
विज्ञान का श्रालंबन निमित्तभाग है ओर विज्ञान का आकार दर्शनभाग है। वह द्दीनयान के 
लक्षणों को नहीं स्वीकार करते | इन दो भागों का एक आश्रय चाहिये और यह आश्रय विज्ञान 
का एक श्राकार है जिसे स्रमंवित्तिभाग कहते हैं| तीन भाग इस प्रकार हैं:--१. प्रमेय अर्थात्‌ 
निमित्तभाग; २. प्रमाण श्रर्थात्‌ विज्ञप्तिक्रिया: यह दर्शनभाग हैँ; ३, प्रमाणफन्ः यह संवित्ति- 
भाग अथवा स्वाभाविक भाग है | 


इनको प्रमाणसमुश्चय में ग्राह्ममाग, ग्राहकभाग, स्वसंवित्तिमाग कहा है। ये तीन 
विज्ञान से एथक्‌ नहीं हैं । 


शुआन-च्वाँग कहते हैं कि यदि चित्त-चैत धर्मों का सूक्र्म विभाजन किया जाय तो चार 
भाग होते हैं। पूर्वोक्त तीन भागों के श्रातिरिक्त एक चौथा भाग है । इसे स्वसंवित्ति-संवित्तिभाग 
कहते हैं | 


नील-प्रतिबिंब ( निमित्तमाग ) दर्शन का ( दर्शनभाग का ) प्रमेय है। दर्शनभाग 
प्रमाण है | यदद विशप्ति-क्रिया है: “यह नील देखता है ।” इस दश्शन का फल ्वसंवित्ति? 
कहलाता है | यद्द जानना कि मैं नॉल देखता हूं 'स्वसंवित्ति! है। स्वसंवित्ति दर्शन का 
फल है । यह दर्शन को आ्रालंबन के रूप में एहीत करता है, क्योंकि यह श्रालंबन को ग्रह्ीत 
करता है। इसका एक फल होना चाहिये जिसे 'स्वसंवित्ति-संवित्ति कहते हैं--/यह जानना कि 
मैं जानता हूं कि मैं नील देखता हूं ।”” यद्द स्वसंवित्ति को जानता है, जैसे स्वसंवित्ति दर्शन को 


१ 
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जानता है। किन्त॒ यह चार चित्तमात्र हैं| यथा लंकावतार ( १०१०१ ) में कहा है--“क्योंकि 
चित्त अ्रपने में श्रभिनिविष्ट है, अ्रतः बाह्यार्थ के सहश चित्त का प्रवर्तन होता है। दृश्य नहीं 
है, चित्तमात्र है ।” 


आश्वम्पनवादु 


शुआन-च्वाग आलंत्रनबाद का वर्णन करते हैं। आल बन द्विविध हैं--स्थान 
ओर उपादि | 


१. स्थान--साधारण बीजों के परिपाक के बल से विपाक-विज्ञान भाजन- 
लोक के श्रामास में अर्थात्‌ महाभूत और भौतिक के श्राभास में परिणत होता है। 
शुआन-च्वॉग स्वयं एक श्राक्षेत के परिहार की चेष्टा करते हैं| वह कहते हैं कि “प्रत्येक सत्व 
के विशान का परिणाम उसके लिए इस प्रकार होता है, किन्तु इस परिणाम का फल सर्वंसाधा- 
रण है | इस कारण भाजनलोक सव सत्वों को एक-सा दीखता है । यथा दीपसुमूह में प्रत्येक 
दीप का प्रकाश प्रथक होता है, किन्तु दोगसमूह का प्रकाश ०क ही प्रकाश प्रतीत होता है ।” 
अतः भिन्न सत्वों के विज्ञान के बीज साधारण बीज कहलाते हैं, क्योंकि भिन्न सत्व उन वस्तुओं 
के उत्पादन में सहयोग करते हैं जिनका आभास सब्च सत्वों को होता है। लोकघातु की सुष्टि 
का हेतु बहुत कुछ वेशेषिक और जैनद्शन से मिलता है। 

दूसरी ओर शुआन-च्वाँग कहते हैं कि यदि साधारण विज्ञान भाजनलोक में परिणत 
होता है, तो इसका कारण यह है कि भाजनलोक उस सेन्द्रियक-काग्र का श्राश्रय या भोग होगा 
जिसमें यह विज्ञान परिणत होता है। अतः विज्ञान का परिणाम उस भाजनलोक मैं होता है 
जो उस काय के अनुरूप है, जिसमें यह परिणत होता है। यहाँ हमको एक सर्वंसाधारण या 
सार्वभोमिक विज्ञान की भलक मिलती है। यह एक लोकथधातु की खुश्टि इसलिए करता है जिसमें 
प्रत्येक चित्त-संतान काय-विशेष का उत्पाद कर सके | 

एक आज्षेप यह है कि जो लोकघाठु सत्वों का अभी आवास नहीं है या जो निर्जन 
हो गया है, उसमें विज्ञानवाद कैसे युक्तियुक्त है ! किस विज्ञान का यद लोकधातु परिणाम है 
शुआन-च्वाँग इस श्राक्षेत के उत्तर में कहते हैं कि यह अन्य लोकधातुओं म॑ निवास करनेवाले 
सत्वों का परिणाम है | हमसे कहा गया है कि लोकघातु सत्वों का साधारण भोग है। किन्तु 
ग्रेत, मनुष्य, देव ( विंशतिका ३) एक ही वस्तु का दर्शन नहीं करते, अर्थात्‌ वस्तुओं को एक 
ही श्राकार में नहीं देखते | शुञ्रान-च्वाँग कहते हैं कि इन्हीं सिद्धान्तों के अनुसार इस प्रश्न का 
भी विवेचन होना चाहिये। क्‍ 

२. उपादि--बीज ओर सेन्द्रियक काय | 


वीज--यह सास्तव॒ धर्मों के सर्व वीज हैं, जिनका धारक विपाक-विज्ञान है, जो इस 
विज्ञान के स्वभाव में ही संणहीत हैं और जो इसलिए उसके आलंबन हैं | 

अनासव धर्मों के बीज विशान पर संकुचित रूप में आश्रित हैं, क्योंकि वह उसके 
स्वमाव में संरहीत नहीं हैं, इसलिए वह उसके आलंबन नहीं हैं | यह नहीं है कि वह विज्ञान 
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से विप्रयुक्त हैं, क्योंकि भूततथता के तुल्य वह विज्ञान से प्रथक्‌ नहीं हैं | श्रतः उनके अ्रस्तित्व 
की प्रतिशञा कर हम विश्तिमात्रता के सिद्धान्त का विरोध नहीं करते | 

सेवियकाय--मेरा विपाक-विज्ञान अपने बीज-विशेष के बल से (१) रूपीन्द्रिय में 
परिणत होता है जो, हम जानते हैं, सृक्म और अतीन्द्रिय रूप है; (२) काय में परिणत होता 
है जो इन्द्रियों का आश्रयायतन है। किन्तु अ्रन्य सत्वों के बीज--वरह सत्व जो मेरे काय को 
देखते हैं--मेर काय में उसी समय परिणत होते हैं, जब मेरे अपने बीज परिणत होते हैं । यह 
साधारण बीज (शक्ति) हैं । 

साधारण बीज के परिपाक के बल से मेरा विपाक-विज्ञान दूसरों के इन्द्रियाश्रयायतन में 
परिणत होता है। यदि ऐसा न होता तो मुमे दूसरों का दर्शन, दूसरों का भोग न होता । 
स्थिस्मति और दूर जाते हैं। उनका मत है कि किसी सत्व विशेष का विपाक-विज्ञान दूसरों के 
इन्द्रियों में परिणत होता है। उनका कहना है कि यह मत युक्त है, क्‍योंकि मध्यान्तविभाग में 
कहा है कि विज्ञान रू-पर-अ्राश्रय के पंचेनद्रियों के सहश अवभासित होता है। 

एड आश्रय का विज्ञान दूसरे के इन्द्रियाश्रयायतन में इसलिए परिणत होता है कि 
निर्वाण-प्रविष्ट सत्व का शव अथवा अन्य भूमि में संचार करनेवाले सत्व का शव दृश्यमान रहता 
है । निर्दृत के विज्ञान के तिरोहित होनेपर उसके शव में परिणाम नदों होगा, श्रतः यह कुछ 
काल तक अन्य सत्यों के विज्ञान-परिणाम के रूप में अवस्थान करता है| 

हमने देखा है कि विज्ञान का परिणाम सेन्द्रियक काय और भाजनलोक (असत्व रूप) में 
होता है। इनका साधारणुतः सदा संतान होता है | 

प्रश्न है कि श्रश्टम विज्ञान का परिणाम चित्त-चैत्त में, विप्रयुक्त में, असंस्कृत में, अभाव 
धर्मों में क्‍यों नहीं होता और इन विविध प्रकारों को वह आ्रालंबन क्यों नहीं बनाता । 

विज्ञानों का परिणाम दो प्रकार का है | 

साखव विज्ञान का सामान्यतः द्विविध परिणाम होता है--(१) हेठु-प्रत्यय-वश परि- 
शाम, (२) विकल्प या मनसकार के बल से परिणाम। पहले परिणाम के धर्मों में क्रिया और 
वास्तविकता होती है | दूसरे परिणाम के धर्म केवत शान के विषय हैं । 

किन्तु अष्टम-विज्ञान का पहला परिणाम ही हो सकता है, दूसरा नहीं | श्रतः रूपादि 
धर्मों में, जो अष्टम विज्ञान से प्रवृत्त होते हैं, क्रिया होनी चाहिये और उनमें क्रिया होती है । 

यह नहीं माना जा सकता कि चित्त-चैत्त इसके परिणाम हैं। इसका कारण यह है कि 
चित्त-चैत्त, जो अष्टम विज्ञान के केवल निमित्तभाग हैं, आलंबन का ग्रहण न करेंगे और इस- 
लि०. उनमें वास्तविक क्रिया न होगी | 
श्रात्तेप 

श्राप कहते हैं कि चित्त-बैत्त की उत्पत्ति अ्श्म-विज्ञान से होती है, अतः इसका 
चित्त-चेत्त में परिणत होना आवश्यक है । 


88! । जोड़ घम-दर्शन 


उक्षर 


घिशान-ससक और उनके संप्रयुक्त की वास्तविक क्रिया की उत्पत्ति श्रष्टम-विज्ञान से 
होती है, क्योंकि वह उसके निमित्तमाग का उपभोग करते हैं श्रर्थात्‌ उन श्रर्थों का उपभोग 
करते हैं जिनमें इसका परिणाम होता है। 


अष्टम का परिणाम अ्रसंस्कृतादि म॑ भी नहीं होता, क्योंकि उनका कोई कारित्र 
नहीं है । 

हमने जो कुछ पूर्व कहा है वह सास्तव-विज्ञान के लिए है । 

जत्र अ्ष्टम-विज्ञान की श्रनास्तत अवस्था ( बुद्धावस्था ) होती है, तत्र यह प्रधान प्रज्ञा 
से संप्रयुक्त होता है | यह अविकल्यक किन्तु प्रसन्न होता है, श्रतः यह असंस्कृत तथा चित्तादि 
के इन सत्र निमित्तों को श्रवमासित करता है, चाहे यह धर्म क्रिया-वियुक्त हों। विपक्त में बुद्ध 
सर्वश् न होंगे । 

किन्तु जब्रतक अ्रष्टम-विज्ञान सास्रव है, तब्रतक यह कामधातु और रूपधातु में केवल 
भाजनलोक, सेन्द्रियककाय और साख्रव बीजों का आलंबन के रूप में ग्रहण करता है। श्राहप्यस्थ 
विज्ञान केवल साख्तत्र बीजों का ग्रहण करता है। इस धातु के देव रूप से विरक्त हैं। किन्तु 
समाधिज रूप के आलंबन बनाने में विरोध नहीं है। अ्रष्म-विज्ञान का आकार ( दर्शनभाग, 
विश्ञत्ति ) अतियूक्म, अऱु होता है| अत: वह असंविदित है। अ्रथवा अश्म-विज्ञान इसलिए 
असंविदित है, क्योंकि उसका अध्यात्म-अआलंबन श्रतियद्म है, और उसका बाह्य-श्आलंब्रन 
( भाजनलोक ) अपने संनिवेश में अपरिच्छिन्न है । द 


किन्तु सौत्रान्तिक और सर्वास्तिवादी प्रश्न करते हैं कि यदि अ्रष्टम-विज्ञान का श्राकार 
अ्रसंविदित है, अर्थात्‌ उतका प्रतिसंवेदन करना अ्रशक्य है तो अ्रष्टम (विज्ञान! कैसे है | हमारा 
सौत्रान्तिकों को, जो स्थविरवादियों के समान एक सूक्म विज्ञान में प्रतिपन्न हैं, यह उत्तर है कि 
जाप मानते हैं कि निरोध-पमापत्ति आदि की अवस्था में एक विज्ञान-विशेष होता हैँ, जिसका 
श्राकार श्रसंविदित है । अतः आप मानते हैं कि श्रश्म-विजश्ञान सदा असंविदित होता है। सर्वा- 
स्तिवादियों से जो निरोध-समापत्ति आदि की अवस्था में विज्ञान के श्रस्तित॒ का प्रतिषेध करते 
हैं, हमारा यह कहदन' है कि उक्त समापत्तियों को अवस्था में विशान अवश्य होता है, क्योंकि जो 
योगी उसमें समापन्न होता है उसे सत्व मानते हैं। श्रापके मत में भी सत्व सूचित होता है । 


आत्षय का चैत्तों से सम्प्रयोग 


यह श्रालय-विशान सदा से आ्श्रय-परावृत्ति पर्यन्त अपनी सह अ्रवस्थाश्रों में पाँच 
सर्बंग ( सर्वत्रग ) चैत्तों से संप्रयुक्त होता है। ये पाँच चैत्त इस प्रकार है :--स्पशं, मनस्कार, 
वेदना, संज्ञा श्रौर चेतना । 

ये पाँच आकोर में श्रालय-विज्ञान से भिन्न हैं किन्तु यह श्रालय के सहभू हैं | इनका 
बही श्राअय है जो आलय का है, और इनका आ्रालंब्रद ( 5 निमित्तमाग ) तथा द्रव्य (संवित्ति- 
भाग) आलय के आलंबन ओर द्रव्य के सदश है| श्रत. यह झ्ालय से संप्रयुक्त हैं । 


अशष्टादृश सच्याय ॥.। ५ 


९. स्पश--स्पर्श का लक्षण इस प्रकार हैः--स्तर्श त्रिकर्सनिपात है जो विकार-परिच्छेद 
है श्रोर जिसके कारण चित्त-चैत्त विषय का स्पर्श करते हैं | 

इन्द्रिय, विषय और विज्ञान यह तीन '"त्रिक' हैं। इनका समवस्थान 'त्रिक-संनिषातः 
है | यया चक्तु, नील, चक्तुविज्ञान, यह तीन बीजावस्था में पहले से रहते हैं । स्पर्श भी बीजा- 
वसथा में पहले से रहता है | अपनी उत्पत्ति के लिए स्र्श इन तोन पर आश्रित है। इसकी 
उत्पत्ति होने पर इन तीन का संनिपात होता है। श्रतः स्पर्श को त्रिक-संनिपात कहते हैं । 

संनिपात के पूरब त्रिक में चित्त-चैत्त के उत्पाद का सामथ्य नहीं होता । किन्तु संनिपात 
के क्षण में वह इस सामथ्यं से समन्त्रागत होते हैं | इस परिवर्तन, इस प्राप्त सामर्थ्य को विकार 


कहते हैं | 


स्पर्श इस विकार के सहश होता है | थ्रर्थात्‌ चित्त-चैत्तों के उत्पाद के लिए इसमें उस 
सामथ्य के सहश सामथ्य होता है, जिससे त्रिक विकारावस्था म॑ समन्वागत होता है | श्रतः 
स्पर्श को विकार-परिच्छेद कहते हैं, क्योंकि यह विकार का परिच्छेद* ( सदश, पौघधा-कलम ) 
है। सश-छ<; में जिक में विकार होता है | किन्तु स्श के उत्पाद में इन्द्रिय-विकार की प्रधानता 
है । इसीलिए स्थिरमति स्पश को इन्द्रियविकार-परिच्छेद” कहते हैं ( प० २० )। 


स्पर्श का स्रभाव है कि यह चित्त-चैत्त का संनिषात इस तरह करता है जिसमें बिना 
घिसरण के वह विपय का स्पश करते हैं । 


स्थिस्मति का व्याख्यान भिन्न हैं। “त्रिक का का्यकरारणमात्र से समवस्थान त्रिक- 
संनिपात है। जत्र त्रिक-संनिपात होता हैँ तत्र उसी समय इन्द्रिय में विकार उलन्न होता है । 
यह विकार सुख-दुःखादि बेदना के अनुकूल होता हैँ | इस विकार के सहश विषय का सुखादि 
बेंदनीयाकार परिच्छेद ( ज्ञान ) होता है । इस परिच्छेद को स्पश कहते हैं | यह स्पर्श! इन्द्रिय 
का स्पर्श करता है, वर्षोकि यह इन्द्रिय विकार के सदश है | अथवा यों कहिए, कि यह इन्द्रिय 
से स्पृष्ट होता है । इसीलिए इसे स्पर्श कहते हैं। 


स्पर्श! का कर्म मनस्कारादि अन्य चार चेत्तों का संनिश्रयत्व है। सूत्र में कहा है कि 
बेदना, संज्ञा, संस्क र का प्रत्यय स्श है | इसीलिए सूत्र म॑ उक्त है कि इन्द्रिय-विषय इन दो के 
संनिपात से विज्ञान की उत्पत्ति होती है, स्पर्श की उत्तत्ति त्रिक-पंनिपात से होती है और अन्य 
चैत्तों की उत्पत्ति इ॒न्द्रिय-विषय-विज्ञान-ससशं-चतु"क से होती है । 

भमिधर्मसमुल्चय ( स्थिसर्मति इसका अनुसरण करते हैं ) की शिक्षा है कि स्पर्श वेदन! 
का संनिश्रय है | सुखवेदनीय स्पर्श के प्रत्ययवश सुखावेदना उत्पन्न होती है । 

२. मगप्काई-मनस्कार चित्त का श्राभोग ( आमंजन ) है | इसका कर्म आलंबन में 
चित्त का आवजन है। संघभद्र के अ्रनुसार मनस्कार चित्त को आ्रालंतन के अभिमुख करता है । 


१, यथ। पुत्र पिता का परिण्कषेद दे । 


४४६ बोद-घम-दुश न 


अमिषर्म-समुल्चय के अनुसार ( संघमद्र के मी ) मनस्कार श्रालंबन में चित्त का धारण करता 
है | शुआन-च्वाँग इन व्याख्यानों को नहीं स्वीकार करते। उनका कहना है कि पहले को 
स्वीकार करने से मनस्कार सर्वग नहीं होगा और दूसरा व्याख्यान मनस्कार और समाधि को 
मिला देता है। 


३. वेटना--वेदना का स्वभाव विय्य के श्राह्मदक, परितापक और इन दोनों श्राकारों 
से विविध स्वरूप का अनुभव करना है | वेंदना का कर्म तृष्णा का उत्पाद करना है, क्योंकि 
यह संयोग, वियोग, तथा न संयोग न विशोग की इच्छा उत्पन्न करती है | संघभद्र के श्रनुसार 
वेदना दो प्रकार की है, विप्य-वेंदना, स्वमाव-वेदना | पहली वेंदना स्वालंबन-विय्य का 
अनुभव है, दूसरी वेंदना तत्सहगत स्पर्श का अनुभव है। इसीलिए भगवान्‌ सुख्ववेदनीय स्पर्श 
आदि का उल्लेख करते हैं । केवल द्वितीय वेदना विदना-स्वलक्षण? है, क्योंकि प्रथम सामान्य 
चैत्तों से विशिष्ट नहीं है। सभी चैत्त विषय निमित्त के अनुभव हैं यह मत अययथार्थ है। 
१.वेंदना सहज स्पशे को आलंबन नहीं बनाती । २.इस आधार पर कि यह स्पर्श सहश उत्पन्न 
होता है, हम नहीं कह सकते कि वेदना स्पर्श का अ्रनुभव करती है, क्योंकि उस अवस्था में सर्व 
निष्यन्द-फल वेदनास्वमाव होगा । ३, यदि वेदना सवहेतु अर्थात्‌ स्पर्श का अनुभव करती है, तो 
इसे “ देत॒ुबेदना' कहना चाहिये, 'स्वभाववेदना” नहीं। ४. आप नहीं कह सकते कि जिस 
प्रकार राजा अपने राज्य का उपभोग करता है, उसी प्रकार वेंदना स्पशंज वेदना के स्वभाव का 
अनुभव करती है और इसलिए इसे ( वेदना ) स्वभाववेदना कहते हैं। ऐसा करने से आपको 
अपने इस सिद्धांत का परित्याग करना पड़ेगा कि स्वसंवेदन नहीं होता । ५. यदि श्राप उसे 


इसलिए स्वभाववेदना की संशा देते हैँ, क्योंकि यह कभी अपने स्वभाव का परित्याग नहीं करती 
तो सर्व॑ धम को स्वभावबेंदना कह सकते हैं। 


वस्तुत: विपय-वेंदना श्रन्य चैत्तों से प्रथक है, क्योंकि यदि श्रन्य चैत्त वियय का 
हे करते हैं तो केवल वेदना विपय का अनुभव आह्वादक, परितापक आकार में 

| 

४, संज्ञा-संशञा का स्वभाव विपयनिमित्त का उद्प्रहण है। विषय आलंबन का विशेष 
है, यथा नील-पीतादि । इससे आालंबन की व्यवस्था होती है। उद्‌प्रहण का श्रर्थ निरूपण 
है, यथा जब्र हम यह निरूपित करते हैं कि यह नीला है, पीत नहीं है | संज्ञा का कर्म ( जब 
यह मानसी है ) नाना अभिधान और प्रशसि का उत्पाद है। जत्र विषय के निमित्त व्यवरियत 
होते हँ---यथा यद्द नील है, नील से अ्रन्य नहीं है--तमी इन निमित्तों के अनुरूप श्रमिधान 
का उत्पाद हो सकता है | 


७, चेतना--चेतना का स्वभाव चित्त का अभिसंस्कार करना है। इसका कम चित्त का 
कुशलादि में नियोजन है। श्रर्थात्‌ चेतना कुशलादि संबन्ध में विषय का ग्रहण करती है, विषय 
के इस निमित्त का ग्रहण कर वह कर्म करती है। वह चित्त का इस प्रकार नियोजन करती है 
कि चित्त कुशल, अकुशल, ञ्रव्याकृत का उत्पाद करता है | 


अहादश अध्याय च७ 


आलग्-विज्ञान की वंदना 


यह आलगय-विज्ञान स्पष्ट वेदनाओं का न प्रभव है, न आरलंत्रन । वसुबन्धु कहते हैं-- 
“जच्ेत्ञा वेंदना तत्र'” यहा की वेदना उपेदं। है। श्रालय उपेक्ता-वेंदना से संप्रयुक्त है। आलय- 
विज्ञान और श्रन्य दो वेदनाओं में अनुकूलता नहीं है | यह विज्ञान का आकार (दर्शनभाग) 
अपदुतम है, और इसलिए, उपेक्षा-वेदुना से इसकी अनुकूलता है। यह विज्ञान विषय के अनु- 
कूल-प्रतिकूल निमित्तों का परिच्छेद नहीं करता। यह सक्षम है और श्रन्य बेदनाएं औ्ौदरिक 
हैं| यह एकजातीय, अ्रविकारी है और अन्य वेदनाएं विकारशील हैं। यह अदिच्छिन्न संतान है 
और श्रन्य वेदनाश्रों का विच्छेद दोता है । 


अऋालय विश्ञान से संप्रयुक्त बेदना विपाक है, क्योंकि यह प्रत्यय का आश्रय न लेकर 
केवल श्राज्षेकक कर्म से श्रभिनिवृत्त होती है। यह वेदना कुशलाकुशल कम के बल से स्वस्स- 
बाहिनी है। अ्रतः यह केवल उपेक्षा हो सकती है। अन्य वेदनाएं विपाक नहीं हैं, किन्तु 
विपाकज हैं, क्योंकि वह प्रत्यय पर, श्र नुकूल-प्रतिकूल विपय पर, श्राश्रित हैं । 

लय की यह वेदना झआान्म-प्रत्यय का प्रभव है। यदि सत्व अपने आलय को स्वकोय 
भ्रभ्यन्तर आत्मा अ्वध,रित करते हैं, तो इसका कारण यह है कि आल?ग्-विज्ञान सदाकालीन 
आर सभाग है| यदि यह सुखा” ओर दुःखावेदनाश्रों से संत्रयुक्त होता तो यद्द असभाग होता, 
और इसमें आनमसंज्ञा का उदय न होता । 

यदि आलय उतेक्ता से संप्रचुक्त है तो यह अ्रकुशल कर्म का विपाक कैसे हं। सकता है; 

आप स्वीकार करते हैं कि शुभ कर्म उपेक्षा-वेदना का उत्पाद करते हैं (कोश, ४ । ४० १०६)। 
इसी प्रकार अकुशल कर्म को समभना चाहिये। वस्तुतः यथा अव्याकृत कुशल-श्रकुशल के 
विरुद्ध, नहीं है ( कुशल-अकुशल कम अव्याकृत धर्म का उत्पाद करते हैं ), उसी प्रकार उपेक्ता- 
बेदना सुख-दुःख के विरुद्ध नहीं है । 

ग्रालय-विज्ञान विनियत चैत्तों से संग्रयुक्त नहीं है। वस्तुतः छुन्द” अभिप्रेत वस्तु की 
झभिलापा है। आलय कर्मत्ल से स्वस्सेन प्रवर्तित होता है और अमिलाष से अपरिचित है| 
अ्रधिमोक्र! निश्चित वस्तु का श्रवधारण है। आ्रालय-विशान अपड है, ओर श्रवधारण से 
वियुक्त है। रुट्रति? संस्कृत वस्तु का अभिस्मरण दै। श्रालय दुर्बल है और अभिस्मरण से 
रहित है| समाधि! चित्त का एक श्रर्थ में आसंग है। श्रालय का स्वरसेन प्रवतन दोता है, 
और यह प्रतित्ञण नवीन विषय का ग्रहण करता है| प्रज्ञा! वस्तु के गुण आदि का प्रविचय 
है। श्रालय सूद्म, अस्पष्ट और प्रविचय में अतमर्थ है। वित्राक होने से आलय कुशल या 
क्लिष्ट चैत्तों से संप्रयुक्त नहीं होता | कौइझत्यादि नार अनियत ( या ञ्रव्याकृत ) धर्म विच्छिन्न 
हैं। यह विपाक नहीं हैं। 


आलय झौर उसके यैत्तों का प्रकार 
वसुत्न्धु कहते हैं कि श्रालय-विज्ञान अ्रनिव॒त-श्रव्याकृत है। 


३७८ वौद्-भम्म- 


धर्म तीन प्रकार के हैं-कुशल, श्रकुशल,श्रव्याकृत | अ्रव्याकृत दो प्रकार का है-निबृत, 
अनिश्वत । जो मनोभूमिक श्रागन्तुक उपक्लेशों से आइत है, वह निद्वत है। इसका विपयंय 
अनिद्वत है | श्रनिव्तत के चर प्रकार हैं, जिनमें एक विपाक है। (कोश २। प्रृ० ३१५) 


आलय-विशान एकान्तेन श्रनिद्वताव्याकृत है, और इसका प्रकार विपाक है। यदि यह 
कुशल होता तो प्रद्ृत्ति (समुदय-दुःख) असंभव होती | यदि यह क्लिष्ट श्रर्थात्‌ श्रकुशल या 
निबृताव्याकृत होता तो निद्गत्ति (निरोध-मार्ग) असंभव होती । कुशल या क्लिष्ट होने से यह 
वासित न हो सकता । श्रतः आलय श्रनिद्वताव्याकृत है। इसी प्रकार आलय से संप्रयुक्त 
स्पर्शादि अनिद्वताब्याकृत हैं | विपाक से संप्रयुक्त स्पर्शादि भी विपाक हैं। उनके श्राकार 
और झालंबन भी आलय के समान श्रपरिच्छिन्न हैं| श्रय चार और श्रालयविज्ञान से यह 
नित्य श्रनुगत हैं । 


प्रतीत्य-समुत्पाद 


क्या यह झालय-विशान एक और श्रमिन्न अ्रासंसार रहता है! अ्रथवा संतान में इसका 
प्रवतन होता है ! क्षणिक होने से यह एक और अभिन्न नहीं है | यह श्रालय-विज्ञान प्रवाहवत्‌ 
स्तोत में वर्तमान होता है। वसुबन्धु कहते हैं-“तच्च वरतंते सोतसीघवत””? | अ्रतः यह न शाश्वत 
है, न उच्छिन्न । श्रनादिकाल से यह संतान बिना उच्छेद के श्रव्युपरत प्रवाहित होता है । यह 
संतान बीजों को धारण करता है, और उनको सुरक्षित रखता है। यह प्रतिक्षण उत्पन्न और 
निरद्ध होता है । यह पूर्व से अपर में प्रवर्तित होता है । इसका हेतु-फलभाव है | यह उत्पाद 
और निरोध है | श्रत: यह श्रात्मवत्‌ एक नहीं है, प्रधानवत्‌ (सांख्य) शाश्वत नहीं'है। “तथ् 
वर्तते! इससे शाश्वत संज्ञा व्यावृत्त होती है | 'सोत' शब्द से उच्छेद संज्ञा व्यावृत्त होती है। 

अग्ालय-विशान के संबन्ध में शुअ्रान-च्वॉग जो कुछ यहाँ कहते हैं, वह प्रतीत्य-समुत्याद 
पर भी लागू होता है। प्रतीत्य-समुत्पाद हेतु-फल-मभाव की धर्मता है। यह स्तोत के श्रोष के 
तुल्य शाश्वतत्व और उच्छेद से श्रपरिचित है। श्रालय-विज्ञान के लिए भी यही दुशन्त है । 
यथा स्तोत का प्रवाह बिना शाश्वतत्व या उच्छेद के संतान रूप में सदा प्रवाहित होता है, और 
अपने साथ तृणकाइ्ठ-गोमयादि को ले जाता है, उसी प्रकार आलय-विज्ञान भी सदा उत्पन्न और 
निरुद्ध संतान के रूप में न शाश्वत, न उच्छिन्न हो, क्लेश-कर्म का आवाहन कर सत्व को 
सुगतिया दुर्गति में ले जाता है, और उसका संसार से निःसरण नहीं होने देता । जिस 
प्रकार एक नदी वायु से विताड़ित हो तरंगों को उत्पन्न करती है किन्तु उसका प्रवाह उच्दछिन्न 
नहीं होता; उसी प्रकार आलय-विश्ञान दवेतु-प्रत्ययवश प्रत्युत्पन्न विशान का उत्पाद करता है, किन्तु 
उसके प्रवाह का विच्छेद नहीं होता। जिस प्रकार जल के तल पर पत्ते और भीतर 
मछलियाँ होती हैं, और नदी का प्रवाह प्रवर्तित रहता है; उसी प्रकार आलय-विशान झआभ्यन्तर 
बीज और बाह्य चैत्तों के सहित सदा प्रवाहित होता है। यद्द दुशन्त प्रदर्शित करता हे कि 
आझालय-विशान देतु-फल-भाव है, जो श्रनादि, श्रशाश्वत, अनुच्छिन है। सोत का यहाँ श्रर्थ 
देतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है | इस विज्ञान की सदा से यह धर्मता रही है कि प्रतिक्षण फलो- 


अष्टाउृश अध्याय ७७६ 


त्पत्ति होती है, और हेतु का विनाश होता है| कोई विच्छेद नहीं है, क्योंकि फल की उत्पत्ति 
दोती हे। कोई शाश्वतत्व॒नहीं है, क्योंकि हेतु का विनाश होता है। अशाश्वतत्व, श्रनुच्छेद 
प्रतीत्य-समुत्याद का नय हैं। इसीलिए वमुब्न्धु कहते हैँ कि आलय-विज्ञान स्तोत के रूप में 
अव्युपरत प्रवरतिंत होता है । 

माप्यमिक आदि से तुलना--मध्यमक ( १,१ ) में प्रतीत्य-समुत्पाद का यह लक्षण 
दिया है :--“अनिरोध॑ अनुत्पादं अनुच्छेद अशाश्वतम |” नागाजुन ने प्रतीत्य-समुत्पाद को 
शज््ता का समाना्थंक माना है, ओर उनके अनुसार यह प्रकारान्तर से निवाौण का दूसरा मुख 
( आबवर्स ) है । शुआ्रान-च्वांग का लक्षण इस प्रकार होगा :--सोत्यादं सनिरोधम अनु- 
च्छेदम'' | वह प्रतीत्य-समुत्याद को सस्वभाव मानता है, क्‍योंकि वह श्रालय-विज्ञान का 
स्वभाव बताया गया है। आ्आालय समु्याद स््रमाव है जो अनादिकालिक प्रतीत्य-समुत्पाद अर्थात्‌ 
देतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है । 

जो दृशन्त हम नीचे देत हैँ उससे बढ़कर कौन दृशन्ल होगा जो आलय के विविध 
आकारों को प्रदर्शित करे ? यह दृशन्त लंकावतार से उद्धृत किया गया है। शुआन-च्वांग 
(१० १७५) इसका उल्लेख कग्ते हँ-बया समुद्र पवन-प्रयय से अ्रभ्याहत हो तरंग उत्पादित 
करता है ! किन्तु शक्तियों का ( जो तरंग को उत्पन्न करती हैं ) प्रवतंन होता रहता है, और 
विच्छेद नहीं होता; उसी प्रकार वियय-पत्रन से ईरित हो आलयौघ नित्य विचित्र तरंग-विज्ञान 
(प्रबत्ति-विज्ञान) उत्पन्न करता है, ओर शक्ति ( जो विज्ञान का उत्पाद करती है ) प्रवर्तित रहती 
है | इस दृष्टान्त में प्रवृत्ति-विज्ञानों की तुलना तरंगों से दी गयी है, जो सार्वलौकिक विज्ञानरूपी 
नित्य खोत के तल पर उदित होते हैं | 

यह विचार करने की बात हैं कि यदि इस दृष्टि से देखा जाय तो विज्ञानवाद विज्ञान- 
वाद न ठहरेगा किन्तु अद्वबवाद हो जायगा। अनन्‍्यत्र ( ए० १६७-१६८ ) शुआन-च्वांग 
कहते हैं कि उनका आलब-विज्ञान एक्जातीय और स्वंगत मदाक।लीन संतान है | संक्षेप में 
यह एक प्रकार का ब्रह्म है । 


झालय की व्यावृत्ति 


एक कठिन प्रश्न यह है कि आलय की व्यावृत्ति होती है या नहीं ! निर्वाण के लाम 
के लिए, सर्व धर्म का सुखनिरोध करने के लिए, इस अव्युच्छिन्न प्रवाह को व्याबृत्त करना 
होता है। प्रश्न यह है कि श्रालय-विज्ञान की थ्यावृत्ति अहंत््व में होती है या केवल महाबोधि 
सत्व में होती है | 

वसुबन्झु अरहृत्व' शब्द का प्रयोग करते हैं ( त्रिंशिका, ५ )। स्थिस्मति के अनुसार 
क्षय-ज्ञान ओर श्रनुत्पाद-शान के लाभ से अहदक्न दोता है ओर उस अवस्था में आलयाशभ्ित 
दौष्ठुल्य का निरवशेष प्रह्यण होता है। इससे आलय-विज्ञान व्यावृत्त होता है। यही श्रहंत्‌ 
की अवस्था है। प्रथम अचायों के अनुसार 'अहंत? से तीन यानों के उन श्रार्यों से श्राशय है 
जिन्होंने श्रशैक्ञ फल का लाभ किया है। यह आचाय॑ प्रमाण में योगशासत्र के इस वाक्य को 
उद्धृत करते हैं :--“अ्रहंत्‌ , प्र्येकबुद्ध श्रौर तथागत आलय-विज्ञान से संमन्वागत नहीं 
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४५० बौद्धू-धर्म-दशन 


होते ।? यहाँ शुआ्आन-च्यांग कहते हैं कि योगशास्त्र में इसी स्थल में यह भी कहा है कि श्रवै- 
वर्तिक बोघिसत्व में भी आलय नहीं होता । 

धर्मपात्न के श्रनुसार अचला भूमि से बोधिसत्व की 'अ्वैवर्तिक' संज्ञा हो जाती है। 
इस भूमि से उनमें आ्रालग-विज्ञान नहीं होता और वह भी वसुबन्धु के श्रहंत्‌? में परिगणित 
होते हैं | इसमें सन्देह नहीं कि इन बोधिसत्वों ने विषाक-विज्ञान के क्लेश-बीजों का श्रमी 
सवंथा प्रहाण नहीं किया है। किन्तु इनका समुदाचरित चित्त-सन्तान सर्व विशुदध है, और इस- 
लिए श्रात्म-६४्टि श्रादि मनस के क्लेश इस विपाव-विज्ञान में श्रात्मवत्‌ आलीन नहीं होते। 
अत: इन बोधिसत्वों की गणना श्रह॑त्‌ में की गयी है | 

मन्‍्द के अनुसार प्रथम भूमि से ही बोषिसत्व अवैवर्तिक होता है | प्रथम आचाये और 
धर्मपाल इससे सहमत नहीं हैं | 

जो कुछ हो, बोधिसत्व की ऊर्ध्व भूमियों में रुव॑ बलेश-बीज का प्रद्याण होता है। 
विज्ञान-सन्तान के अनासव होने से मनस्‌ का इस विज्ञान में आ्रात्मइत्‌ अधिक अभिनिवेश नहीं 
होता, श्रत: वोधिसत्व का विज्ञान आलय-मूल की संज्ञा को खो देता है । 

शुक्लान-ध्यग कहते हैं कि हम नहीं मानते कि श्रालय-विज्ञान की व्यावृत्ति से सर्वप्रकार 
के अश्म विज्ञान का प्रहयण होता है| 


इझष्टम विशान पर शुआन <वाँग का मत 


वस्तुत: सब सत्तों में भ्रष्म विज्ञान होता है। किन्तु भिन्न दृष्टियों के कारण इस अ्रष्टम 
विशान के भिन्न नाम होते हैं 

इसे चित्त (वि? धातु से) कहते हैं, क्योंकि यह विविध धर्मों से भावित, बीजों से 
आखित होता है। | 

यह आदान-विज्ञान है, क्योंकि यह बीज तथा रूपीन्द्ियों का आदान करता है और 
उनका नाश नहीं होने देता। 

यह ज्ञेयाश्रय है, क्योंकि अश्म विज्ञान व्लिष्ट और श्रनाखब, सब धर्मों को जो श्षेय के 
विषय हैं, श्राश्रय देता है । 

यह बीज-विज्ञान है, क्योंकि यह सब लौकिक ओर लोकोत्तर बीजों का वहन करता है। 

यह नाम तथा अ्रन्य नाम ( मुल, भवांग, संसारकोटिनिध्कनध ) श्रश्म विज्ञान की 
सब अव्स्थाओ्ं के अनुकूल हैं। किन्तु इसे आलथ, विपाक-विज्ञान, विमल-विज्ञान भी कहते 
हैं। इसे आलय इसलिए कहते हैं कि इसमें सर्व सांक्लेशिक धर्म संण्द्वीत हैं, और उनको वह 
निरद्ध होने से रोकता है, क्‍योंकि आत्मदष्टि आदि श्रात्मवत्‌ दस्में आलीन हैं। केवल प्रथग्जन 
और शैक्नों के श्रष्टम विशान के लिए श्रालय-संज्ञा उपयुक्त है, क्योंकि अहंत्‌ और अ्रवैवर्तिंक 
बोधिसल में राक्शिशिक धर्म नहीं होते | 

अष्टम विशान विपाक-विज्ञान है, क्योंकि संसार के आक्षेपक शुभ-अशुभ कर्मों के बिपाक 
का यह फल है| 


अष्टाद्‌दा अध्याय 8९ 


यह संज्ञा परृथग्जन, यानद्व4 के आये तथा सब बोधिसत्वों के लिए उपयुक्त है, क्योंकि 
इन सब सत्वों में विपाकमूत अव्याकृत धर्म होते हैं । किन्तु तथागतमभूमि में इस संज्ञा का प्रयोग 
नहीं होता । 

अश्म विज्ञान विमल-बिज्ञान है, क्योंकि यह अति विशुद्ध और अनास्तव धर्मों का आश्रय 
है। यह नाम के ।ल तथागत-पूमि के लिए उपयुक्त है। 

वसु उन्‍धु केवत आ तय की व्यावृत्ति का उल्लेख करते हैं, क्योंकि संक्लेशालय के दोप 
गुरु होते हैं, क्योंकि दो साखव अ्रवस्थाओरों में से यह पहली अवस्था है जिनका आये प्रहाण 
करता है। अ्रश्म विज्ञान की दो श्रवस्थाओं म॑ विशे+ करना चाहिये। एक साखव अवस्था 
है, दूसरी श्रनाक्तत | सालव को आतय या विपाक कहते हैं। इसका व्याख्यान ऊपर हो चुका 
है। अनाखव एकान्तेन कुरात है | यह ५४ सर्वंग, ५ प्रतिनियत विषय और ११ कुशल चैत्त से 
संप्रयुक्त होता है । यह अकुरा त और अ्रनियत चत्तों से संप्रयुक्त नहीं होता | यह सदा उपेक्षा 
बेदना से सहगत होता है। सब धर्म इसका विश्व है, क्योंकि भ्र[दर्श ज्ञान सव॑ धर्म को आलं- 
बन बनाता है । 

श्रालय-विज्ञान के प्रधर्तन को व्यावृत्त कर अ्र्थात्‌ हेतु-फल-भाव और धर्मों के नित्य- 
प्रवाह को व्यावृत्त कर बोघिसल हेतु-प्रवय और धर्मों की क्रूसता से अपने को रप्तन्त्र करते हैं 
और यह केवन विमल-विज्ञान से होता हैं | 
अष्टम विज्ञान के पक्ष में आगम के प्रमाए ओर युक्तियों 

हीनयान में के।ल तात विज्ञान माने गए हैं। किन्तु शुआन-च्वाँग दानों यानों के 
अ्रागम से तथा युक्ति से श्रश्म-तिज्ञान को सिद्ध करते हैं | 

महायान -पदावान के शास्त्रों मे आवय की बढ़ी महिमा है। महायानामिपर्मृतर में 
कहा है कि आर तय-विज्ञान सूकृंप-4भात्र है ओर ररही क्रिया से ६ इनकी अभिव्यक्ति होती है । 
यह अनादिकाशिक है श्रो६ सब धर्मों का समाश्रय है| बीज-विज्ञान टोने से यह हृतु (धातु) है । 
शक्तियों का अ्रविच्छिन्न रन्‍्तान दोने से वह धर्मों का उत्पादन करता है। समाश्रय होने से 
यह आदान-विज्ञान है, क्योंकि यह बीजों का आदान करता है, और प्रत्युलन्न धर्मों का आश्रय 
है | इस विज्ञान के होने पर प्रवृत्ति ओर निर्वृत्ति दोनों होती है। इस विज्ञान के कारण ही 
प्रवृत्तिमागीय धर्मों का आ्राद्न होता है, ओ< इसी के कारण निर्वाण का अधिगम भी होता है । 
वस्तुत: यही विज्ञान निबृत्ति के अनुकूल धर्मों का, निर्वाण के बीजों का, आदान करता है। 

सम्पिनिर्मोचन में कहा है कि आदान-विज्ञान गंभीर और यूछ्म दै। वह सत्र बीजों को 
धारण करता है और आप के समान प्रवर्तित होता हैं| इस भय से कि कहीं मूड पुरुष इसमें 
श्रात्मा की कल्मना न करें, मैंने मूड पुरुओें के प्रात इसे प्रकाशित नहीं किया है। लंकावतार में 
भी आलय को 'ओध' कहा है, जिसका व्युच्छेर नहीं है और जो सदा प्रवर्तित होता है । 

अन्य निकायों के सूत्रों में मी छिपे तौर से आलय-विज्ञान को स्वीकार किया है। 
महासांधिक-निकाय के श्रागम में इसे मूल-विज्ञान कहते हैं। चक्तुरिज्ञानादि को मूल की 
संज्ञा नहीं दी जा सकती | आ्रालय-विज्ञान ही इन श्रन्य विज्ञानों का मूल है। 


७रै९ यौद-धर्म-दशन 


स्थविर और विभज्यवादी इसे 'भवांग-विज्ञान” कहते हैं| भव” 'धातुन्नय” हैं;, अंग का 
अर्थ “ हेतु” है| श्रत: यह विज्ञान धातुत्रय का हेतु है। एक आलय-विज्ञान ही जो सर्बगत और 
ग्रव्युच्छुल्न है, यह विशान हो सकता है | 

बुद्धघोस” के अनुसार यह भवांग ही अंगुत्तर १, १० का 'प्रभास्वर-चित्तः है ( अत्थ- 
सालिनी, १४० )। 

महीशासक आलय को 'संसारकोटिनि'ठस्कन्ध! ( कोश, ६।१२ ) कहते हैं। यह वह 
स्कन्‍ध-धर्म है, जो संसार के श्रपरान्त तक श्रवस्थान करता है ( व्युपपत्ति में अपरान्तकोटिनिष्ठ 
है )। वस्तुत: आ्रालय-विज्ञान का अ्रवस्थान वद्धो पम पर्यन्त है। रूप का उपरम अ्रारूप्य में होता 
है। आलय-विज्ञान के व्यतिरिक्त श्रन्य स्व॑ विज्ञान का उपरम असंज्षिदेवों में तथा अन्यत्र 
होता दै। विप्रयुक्त तंस्कार रूप तथा चित्त-चैत्त से परथक नहीं है। अतः जिस स्कन्ध का 
उल्लेख महीशासक करते हैं, वह श्रालय-विज्ञान के अतिरिक्त कुछ और नहीं हो सकता | 

सर्वास्तिवादियों के एकोत्तरागम में भी आलय” का उल्लेख है। इस सूत्र में कहा है 
कि सत्व आलय में रत होते हैं, उसमें उनको संमोद होता है ( अंगुत्तर, २।१३१ आलयारामा 
मिक्‍्खवें पजा आलयरता श्रालयर्त[ म्‌ |मुदिता )। इस वचन से स्पष्ट है कि आलय राग का 
श्रालंबन है | इसमें सत्वों का तबतक आसंग होता है जबतक वज्जोपम समाधि द्वारा आलय का 
विच्छेद नहीं होता । इसे वह अपनी आध्यात्मिक आत्मा अवधारित करते हैं । कामबीतराग 
योगी ओर आये में भी आत्मस्नेह होता है, यद्यपि वह पंच-कामगुणों से विरक्त होते हैं| 
परृथग्जन और शैक्ष दोनों का अभिष्वंग आलय-विज्ञान में होता है, चाहे अन्य उपादान 
स्कन्‍्धों में उनकी रति हो या न हो। इसलिए एकोत्तरागम को आलय शब्द से आलय 
विशान' इृष्ट है। 
3. वीजधाश्क जिस 


आलय को सिद्ध करने में युक्ति यह है कि वह चित्त बीजों का धारक है। यदि 
यह न हो तो कोई श्रन्य चित्त नहीं है जो सांक्लेशिक और व्यावदानिक धर्मों के बीजों को 
धारण करे। 

सौब्राश्तिक ( मूल )--कदते हैं कि स्कन्‍्ध वासित होते हैं और बीजों को धारण करते 
हैं। दा्शन्तिकों के अनुसार पूर्व क्षण अपर क्षण को वासित करता है। श्रन्य सौत्रान्तिक कहते हैं 
कि विशान-जाति वासित होती है | शुआ्आन-च्वांग कहते हैं कि यह तीनों मत अयुक्त हैं | पंच- 
स्कन्ध बीजों को धारण नहीं करते । प्रदृत्ति-विज्ञानों का विच्छेद निरोध-समापत्ति में तथा अन्य 
चार आसंशिक अ्रवस्थाओं ( निद्रा, मूर्छा, असंशि-समापत्ति, असंशिदेव ) में होता है। अतः 
बह निरन्तर बीजों को धारण नहीं कर सकते। विज्ञानों की उत्पत्ति इन्द्रिय-अर्थ-मनर्कार से 
होती है ओर यह कुशल-अकुशल-अश्रव्याकृत इन विजातीय स्वभावों के होते हैं। अत: वह एक 
दूसरे को वासित नहीं कर सकते । 

अत: यह स्पष्ट है कि सूत्र का इन प्रवृत्ति-विशञानों से आशय नहीं है, क्योंकि यह 
बीजों का आदान नहीं करते। यह इस अर्थ में चित्त नहीं है कि यह धमों के बीजों का संचय 
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करते हैं। इसके अ्रतिरिक्त आलय-विशान, जो सदा भ्रव्युच्छिल रहता है, एकजातीय है, और 
तिलपुष्पवत्‌ है, वासित होता है। एक सर्वबीजक चित्त के अभाव में क्लिष्ट और अनाखव 
चित्त, जो प्रवृत्तिधर्म है, बीजों का उत्पादन नहीं करेंगे, और पूर्व बीजों की दृद्धि न करेंगे | 
भ्रत: उनका कोई सामथ्य न होगा। पुन: यदि प्रवृत्तिधर्मों की उत्पत्ति बीजों से नहीं होती, 
तो फिर उनकी उत्पत्ति कैसे होगी ! क्या आप उनको स्वयंभू मानते हैं ? रूप और विप्रयुक्त 
भी स्वंबीजक नहीं हैं। यह चित्तस्वमाव नहीं है । यह बीजों का आ्रादान कैसे करेंगे ! चैत्त 
उन्छिन्न होते हैं । इनकी विकल्पोत्पत्ति है। यह स्वतन्त्र नहीं हैं। यह चित्तस्वमाव नहीं हैं । 
अत: यह बीजों को धारण नहीं करते। इसलिए हमको प्रवृत्ति-विशान से मित्र एक चित्त 
मानना होगा, जो सर्वबीजक है। 

एक सौत्रान्त्रिक मानते हैं कि छः प्रवृत्ति-विज्ञानों का सदा उत्तरोत्तर उदय-व्यय होता 
है, ओर यह इन्द्रिय-अर्थादि का सन्निश्रय लेते हैं। प्रवृत्ति-विज्ञान के क्षणों का द्वव्यत्व में 
अ्न्ययात्व होता है, किन्तु यह सब क्षण समान रूप से विज्ञप्ति है। विज्ञान-जाति का अ्रन्यथात्व 
नहीं होता । यह अवस्थान करती है.। यह वासित होती है। यह जाति सर्वबीजक है। श्रतः 
इनके मत भ सांक्तेशिक और व्यावदानिक धर्मों के हेतु-फल-भाव का निरूपण करने के लिए 
अष्टम विज्ञान की कल्पना अनावश्यक है | 

इस मत का खण्डन करने के लिए शुआआन-च्वांग चार युक्तियां देते हैं:-. 

१. यदि आपकी विशान-जाति एक द्रव्य है, तो आप वैशेषिकों के समान 'सामान्य- 
विशेष! को द्रव्य मानते हैं । यदि यह प्रशसिसत्‌ है, तो जाति-बीजों की धारक नहीं हो सकती, 
क्योंकि प्रशस्तिसत्‌ होने से यह सामथ्य-विशेष से रहित है । 

२. आपकी विज्ञान-जाति कुशल है या अकुशल ! क्योंकि यह अव्याकृत नहीं है, 
इसलिए, यह वासित नहीं हो सकती । क्‍या यह अव्याकृत है / किन्तु यदि चित्त कुशल या 
अकुशल है तो कोई अ्रव्याकृत चित्त नहीं है | श्रापकी विज्ञान-जाति यदि अ्व्याकृत और स्थिर 
है तो यह व्युच्छिन्न होगी। वस्तुतः यदि द्रव्य कुशल-अ्रकुशन है, तो जाति अ्व्याकृत नहीं 
हो सकती । महासत्ञा के विपक्ष में विशेष सत्ता का वही स्वभाव होगा जो द्रब्यों का है| 

३. आपकी विज्ञान-जाति संशाहीन श्रवस्थाञ्रों में तिरोहित होती है। यह र्थिर 
नहीं है। इसका नैरतयं नहीं है। अत: यह वासित नहीं हो सकती और सबीजक 
नहीं है | 

४. अन्ततः जब अहहंत्‌ ओर प्रथग्जन के चित्त की एक ही विज्ञान-जाति है, तो क्लिप 
झर झनालव धर्म एक दूसरे को वासित करेंगे । क्या श्राप इस निरथथंक वाद को स्वीकार करते 
हैं? इसी प्रकार विविध इन्द्रियों की एक द्वी जाति होने से वह एक दूसरे कौ वासित करेंगी | 
किन्तु इसका आप प्रतिषेध करते हैं| श्रत: श्राप यह नहीं कह सकते कि विशान-जाति वासित 
होती है । दार्शन्तिक कहता है कि चाहे हम द्रव्य का विचार करें या जाति का, प्रदृत्ति-विशानों 
के दो समनन्तर क्षण सहभू नहीं हैं| श्रतः यद्द वासित नहीं हो सकते, क्योंकि वासित करने 
बाले और वासित होनेवाले को सहभू होना होगा । 
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सोत्रान्तिक मतों की परीक्षा समास होती है। श्रब हम अ्रन्य निकायों की 
परीक्षा करेंगे | 

महासांधि5- महासांधिक विज्ञान-जाति को विचार-कोटि में नहीं लेते। यह मानते हैं 
कि प्रवृत्ति-विशान रहभू हो रुकते हैं | किन्ठु यह वासना के वाद को नहीं मानते। श्रतः 
प्रदृत्ति-त्रिशान सबीजक नहीं हैं । 

स्थविर--यह बीज-द्रव्य के अस्तित्व को स्वीकार नहीं करते | इनके अ्रनुसार रूप या 
चित्त का पू्व॑ क्षण स्॒जाति के अनुसार उत्तर क्षण का बीज होता है। इस प्रकार हेतु-फल पर- 
म्ररा व्यवस्थापित होती है। यह वाद अ्रयुक्त है, क्योंकि-- 

१. यहाँ वासना का कोई इत्य नहीं है। पूर्व क्षण वासित नहीं करता अर्थात्‌ 
बीज दी उत्पत्ति नहीं करता | यह उत्तर क्षण का बीज केसे होगा, क्योंकि यह उसका 
सहभू नहीं है ! 

एक बार व्युब्छिन्न होने पर रूप या चित्त को पुनरुत्पत्ति न हो सकेगी। ( जय 
ऊर्ध्व धातु में उर्पत्त होती है तब हूप-सन्तान व्युच्छिन्न होता है। ) 

३, दो यानो के अरशेक्ों का कोई श्रन्य स्कन्ध न होगा। उनके सकम्धों का सनन्‍्तान 
मिर्वाण में निरुद्ध न होगा, क्योंकि मरणासन्न अशैब्ध के रूप और चित्त अनागत रूप और 
चित्त के बीज हैं । 

४. यदि दूसरे आक्षे। के उत्तर में स्थव्रिर कहते हैं कि रूप और चित्त ःक दूसरे के 
तीज हैं, ( जिससे ऊध्वे धातु के भव के पश्चांत्‌ रूप की पुनरुत्त्ति होती है ) तो हम कहेंगे 
कि न रूप और न प्रवृत्ति-विज्ञान वासित हो सकते हैं । 

सर्वास्तिबादिनू--त्रे 4ध्विक धर्मों का अस्तित्व है | हेनु से फल की उत्पत्ति है, जो पयौथ 
से हेतु है। फिर क्‍यों सबीजके विज्ञान की कल्मना की जाय ? वस्तुतः सूत्र का बचन है कि चित्त 
बीज है, चित्त क्लि्-शुद्ध, धर्मों का उत्पाद करता है। सूत्र ऐसा इसलिए करता है क्योंकि 
रूप की अपेक्षा चित्त का सामथ्य कहीं अधिक है, किन्तु इसको यह विवक्तित नहीं है कि चित्त 
सबीजक है | 

यह वाद श्रयुक्त हैं, क्‍योंकि अतीत-अनागत धर्म न नित्य हैं और न प्रत्युतन्न | 
श्राकाश-पुष्य की तरह यह अवस्तु हैं। पुनः इनकी कोई क्रिया नहीं है। श्रतः यह देतु नहीं 
हो सकते | 


ब्रत: अध्म-निज्ञान के श्रभाव में हेतु-फत-भाव नहीं होता । 


भावधिवेक-यह भ्रिलक्षणवाद को नहीं मानता | यह लक्षणों का प्रतिषेध करता है | 
इसलिए इसे अलक्षण महायान कहते हैं। अ्रनुमानाभास से यह आलय-विजशञान और अब्रन्य 
धर्मों का प्रतिषेध करता है| यह नय सूत्र का विरोध करता है। चार आये सत्यों की सत्ता का 
प्रतिषेध करना, देतु-फल का प्रतिषेध करना मिथ्पादृश्टि है। 

किन्तु भावविवेक कहता है कि हम संबृतिहत्य की दृष्टि स इन सत्र धर्मों का प्रतिषेध 
नहीं करते | इम इनके तर4, सत्य होने का ही प्रतिषेष करते हैं | 
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शुआ्लान-च्वांग कहते हैं कि मिथ्यादष्टि के तीथिंक भी ऐसा ही कहते हैं। यदि धर्म 
वस्तुसत्‌ नहीं है तो बोधिसत्व संसार का त्याग कबने के लिए, बोधिसंभार के लिए क्यों प्रयत्न 
शील होंगे ! कौन बुद्धिमान्‌ पुरय कल्पित शत्रुओं का ( क्लेशों का ) उन्मूलन करने के 
के लिए शिलापुत्रक ( > कुशल धम ) को लेने जायगा और उनका उपयोग सेना की 
भाँति करेगा | 


अतः एक मसबीजक नित्त है जो सांक्लेशिरू-व्यावदानिक धर्मों का और देतु-फल का 
समाशभ्रय है। यह चित्त श्रालय है | 


२. विपाक चित्त 

ग्रालय-मिज्ञान के मिद्ध कनने के लिए हम एक युक्ति दे चुके हैं कि यह बीजों का 
धारक है । दूसरी युक्ति यह है कि सत्र के अनुसार एक विपाक-चित्त है जो कुशल-अकुशल 
कर्म से अभिनिद्त्त होता है। यदि आलय नहीं है तो इस विपाक-चित्त का अभाव 
द्ोता है । 

१, छुः विज्ञान ध्युच्छिन्न होते हैं। यह सदा कर्म-फल नहीं होते। यह विपाक-चित्त 
नहीं है। दम जानते हैं कि जो धर्म विपाक हैं उनका पुनः प्रतिसन्‍धान एक बार व्युच्छिल्न 
होने पर नहीं होता ( यथा जीवितेद्धिय )। जतब्र विज्ञानपटक कम से अभिनिवृत्त होता 
है, यथा शब्द, तब उनका निर्तर सन्तान रहीं होता । अ्रताः वह विपाकज है, विपाक 
नहीं है | 

२. एक विपाद-नित्त मानना होगा जो आक्षेपक कर्म के समकक्ष है, जो धातुत्रय में 
पाया जाता है, जो सदाकालीन है, जो भाजन-लोक और सेद्धियकताय में परिणत होता है, 
जो सत्व का ममाश्रय है। 

बसस्‍्तुतः १, चित्त से प्रथक भाजन-लोक और सेच्धियक-काय नहीं हैं। २, विप्रयुक्त 
( विशेष कर जीवितेन्द्रिय ) द्रब्यसत्‌ नहीं है | ३. प्रवृत्ति-विज्ञान सदा नहीं होते। आलय के 
अभाव में कौन भाजन-लोक और बाय में परिणत होगा १ अन्ततः जहाँ नित्त है वहाँ सत्व है; 
जहाँ चित्त नहीं है वहाँ सत्व नहीं है। यदि श्राप आलय को नहीं स्वीकार करते तो कौन-सा 
धर्म--पाँच असंज्ञि-अरवस्थाओं में--सत्व का ग्राश्रय होगा | 


३. समापत्ति की श्रवस्था में, यथः अ्रसमाहित अवस्था में, चाहे समापत्ति में उपनिध्यान 
हो या न हो, ( निरोध-समापत्ति में ) सदा कायिकोी वेंदना होती है। इसी कारण समाधि से 
व्युत्यान कर योगी सुख या शारीरिक थकाबट का अनुभव करता है। शअ्रत) समापत्ति की सब 
अबस्थाओं म॑ एक विपाव-चित्त निरतर रहता है। 


४, हम उन सत्वों का विचार करे जो बुद्ध नहीं हैं। आप यह स्वीकार करते हैं कि 


सुण-विशेष में उनके छुः विज्ञान अ्रव्याकृत और विपाक होते हैं। जिस काल मे इन सत्वों के 
किसी अन्य जाति के विशान ( कुशल-झ्रकुशल ) होते हैं या जत्र इस जाति के विज्ञान 


४३६ बोद्‌-धरम-दशन 


होते हैं तब उनके एक विपाक-चित्त भी होता है, क्‍योंकि जबतक वह बुद्ध नहीं हैं तबतक 
वह सल्व हैं | 


३. गति और योनि 

सूत्र में उपदिष्ट हे कि सत्व पाँच गतियों और चार योनियों मे संसरण करतेहँ | अ्रष्म- 
विज्ञान के श्रभाव में हम नहीं देखते कि गति और योनि क्या हैं | 

१, गति को निरन्तर रखनेवाला, स्वेंगत, अ्रसंकीर्ण द्रव्यसत्‌ होना चाहिये। यदि वह 
धर्म, जो विपाक नहीं है, यथा प्रायोगिक कुशल, गति में पर्यापन्न होते, तो गति संकीर्य॑ 
होती | क्योंकि जब एक सत्व ( कामधातु का सत्व ) रूपधातु के एक कुशल-चित्त का उत्पाद 
करता, तब वह एक ही समय मे मनुष्य और देवगति का होता ( कोश ३, पृष्ठ १२ )। 
विपाक-रूप ( औपचयिक से अन्यत्र, कोश १, पृष्ठ ६६ ) और कर्महेतुक पाँच विज्ञान गति में 
पर्यापन्न नहीं हैं, क्योंकि आरूप्य में रूप और पंच विज्ञान का अभाव है| सब भवों में उपपत्ति- 
लामिक धर्म औ्रर कर्म-देतुक मनोविज्ञान होते हैं| इन धर्मों में नैर्तय नहीं होता । 

विप्रयुक्त द्रव्यसत्‌ नहीं है । अभ्रत: उनका क्या विचार करना ( 

२, कैवल विपाक-चित्त और संप्रयुक्त-चैत्तों में चारों लक्षण होते हैं, और यह गति 
तथा योनि हैं | तथागत के कोई श्रव्याकृत, कोई विपाक धर्म नहीं हैं| अत: वह गति-योनि म 
संगद्दीत नहीं हैं । उनमें कोई साखव धर्म नहीं हैं | अत: वह धातुओं में संणहीत नहीं हैं। 
भगवान के प्रपंच-नीज निरुद्ध हो चुके हें । | 

गति-योनि, विपाक-चित्त और तत संप्रयुक्त चैत्त के ही स्वमाव के हैं | यह वस्तुतः 
विपाक हैं | यह विपाकज नहीं हैं | अ्रत; यह अश्म विज्ञान है | 


४, उपादान 

सूत्र के अनुसार रूपीन्द्रिय काय उपात्त है। अष्टम विज्ञान के श्रभाव में इस काय का 
उपादाता कौन होगा ! 

यदि पाँच रूपीन्द्रिय अपने अधिशान के सहित ( शब्द” को वर्जित कर नौ रूपी आ्राय- 
तन ) उपात्त होते हैं, तो यह अवश्य एक चित्त के कारण है जो उनको स्वीकृत करता है। 
छः प्रदृत्ति-विशानों के अतिरिक्त यह चित्त केवल विपाक-चित्त हो सकता है। यह पूर्वकृत कर्म 
से आहित द्योता है। यह कुशल-क्लिश्ादि नहीं है। यह केवल अव्याकृत है । यह तीनों 
धातुओं में पाया जाता है, इसका निरन्तर सन्तान है । 

सूत्र का यह कहने का आशय है कि प्रवृत्ति-विशान में उपादान की योग्यता नहीं है, 
क्योंकि वह सभाग नहीं हैं, धातुत्रय में पाए नहीं जाते और इनका निरन्तर सन्तान नहीं होता। 
सुच्र का यह कहने का अ्रभिप्राय नहीं है कि केवल विपाक-चित्त में यह सामथ्य है, क्योंकि इसका 
यह अर्थ होगा कि बुद्ध का रूपकाय जो कुशल अनारझूव है, बुद्ध के चित्त से उपात्त नहीं है 
क्योंकि बुद्ध में कोई विपाक-धर्म नहीं है। यहाँ केवल साखब-काय की बात है और केबल 
विपाक-चित्त इस काय को उपात्त करता है । 


अष्टाइश अध्याय ९७ 


९, जीवित, 2ब्म और विज्ञान 


सूत्र के अनुसार जीवित, उष्म और विज्ञान अन्योन्य को श्राश्रय देकर सन्तान में श्रव- 
स्थान करते हैं | हमारा कहना है कि अष्टम विज्ञान ही एक विज्ञान है जो जीवित और उष्म का 
सम्राश्रय हो सकता है | 

१. शब्द, वायु आदि के समान प्रवृत्ति-विज्ञान का नैरन्‍्तय नहीं है, और यह विकारी 
है | यह समाश्रय की निरन्तर क्रिया में समर्थ नहीं है। अतः यह वह विज्ञान नहीं है, जिसका 
सन्न में उल्लेख है। किन्तु विपाक-विज्ञान जीवित और उष्म के ठुल्य ब्युब्छिन्न नहीं द्वोता, 
ओर विकारी नहीं है | अ्रत: उसकी यह क्रिया हो सकती है। अत: यही विज्ञान है, जो जीवित 
और उष्म का समाश्रय है | 

२. सूत्र में उपदिष्ट है कि यह तीन धर्म एक दूसरे को श्राश्रय देते हैं, और आप 
मानते हैं कि जीवित और उष्म एकजातीय और अव्युच्छिन्न है। तो क्‍या यह मानना युक्त है 
कि यद्द विशान प्रदृत्ति-विज्ञान है, जो एकजातीय और अव्युब्छिन्न नहीं है ! 

४. जीवित और उष्म सास्रत धर्म है। अतः जो विज्ञान इनका समाश्रय है, वह अ्रना- 
स्व नहीं है । यदि आप अ्ष्टम विज्ञान नहीं मानते तो बताइये कि कौन-सा विशान अररूप्य- 
घातु के सत्व के जीवित का आश्रय होगा ( आरूप्य में अनासव प्रवृत्ति-विश्ञान होता है )। 

अत: एक विपाक-विज्ञान है| यह अश्म विज्ञान है। 
६, प्रतिसन्धि-चित्त और मरण-चित्त 

१, सूत्रवचन है कि प्रतिसन्धि और मरण के सभी सत्व अचित्तक नहीं होते । 
समाहित-चित्त नहीं होते, विक्तित्-चित्त होते हैं। प्रतिसन्धि-चित्त और मरण-चित्त केवल 
अष्टम विज्ञान हैं । इन दो क्षणों में चित्त तथा काय अस्वप्निका निद्रा या अतिमृच्छा की तरह 
मन्द द्वोते हैं | पद प्रदृत्ति-विज्ञान उत्यित नहीं हो पाते। 

इन दो क्षणों म॑ छः प्रदृत्ति-विज्ञानों की न संविदित विश्ञप्तिक्रिया ह्वोती है, न इसका 
संविदित आलंबन होता है। अर्थात्‌ उस समय इन विज्ञानों का समुदाचार नहीं होता जैसे 
अचित्तक अवस्था म॑ उनका समुदाचार नहीं होता । क्योंकि यदि प्रतिसन्धि-चित्त और मरण- 
चित्त, जैसा कि आपका कहना है, प्रबृत्ति-विज्ञान हैं, तो उनकी विशप्तिक्रिया और उनका 
आलंबन संविदित होना चाहिये । 

इसके विरुद्ध श्रष्टम विज्ञान अ्रति सूक्ष्म और श्रसंविदित होता है। यह अक्षेपक कर्म 
का फल है। श्रतः यह वस्तुतः विपाक है। एक नियतकाल के लिए यह एक अ्न्युच्छन और 
एकजातीय सन्तान है। इसी को प्रतिसन्धि-चित्त और मरण-चित्त कहते हैं | इसीके कारण इन 
दो छणों में सत्व श्रचित्तक नहीं होता और विक्षित्त चित्त होता है | 

२, स्थबिरों के अनुसार इन दो छणों में एक सूच्म मनोविज्ञान होता है जिसकी 
विशप्ति-क्रिया और श्रालंबन श्रस॑विदित है। ह 

पद 


छ्ष्द्र योद्‌-घर्म-दुशेन 


यह सूचरम विशान अ्रश्म विज्ञान ही हो सकता हैं, क्योंकि कोई परिचित मनोविज्ञान 
असंविदित नहीं है । 

३. मरण के समीप “शीत? स्प्रश्टव्य-काय में ईयत्‌ ईवत्‌ उत्पन्न द्वोता दे। यदि कोई 
अ्रष्टम विज्ञान न हो जो काय को स्त्रीकृत करता है, तो शनें: शनैः शीत का उत्पाद न हो | यहद्द 
अष्टम विज्ञान काय के सब्र भागों को उपात्त करता हैं। जहाँ से यह थ्रपना उपग्रहण छोड़ता 
है वहाँ शीत उत्न्न होता है। क्‍योंकि जीवित, उप्म और विज्ञान असंप्रयुक्त नहीं हैं । जिस 
भाग में शीतोत्पाद होता हे वह सत्वाख्य नहीं रहता । 

पहले पाँच विज्ञानों के पिशेत आश्रय हैं। यह समस्त काय को उनग्रहीत नहीं करते | 
शेव रहा छुठा विज्ञान--मनो विज्ञान | यह काय में सदा नहीं पाया जाता | यद्द प्रायः ब्युच्छिन्न 
होता हैं, और हम नहीं देखते कि तत्र शीतोलाद होता हैं। इसका आलंबन स्थिर 
नहीं है। 

अ्रतः अश्म विज्ञान सिद्ध है । 
७, विज्ञान ओर नामरूप 

सूत्र के अनुसार नामरूप-प्रत्ययवश विज्ञान होता हे, और विज्ञान-प्रत्ययतश नामरूप 
होता है। यहद्द दो धर्म नड़कलाप के सदश अन्‍न्योन्याश्रित हैं और एक साथ प्रवर्तित होते हैं । 

प्रश्न यह है कि यह कौन-सा विज्ञान है ! 

इसी सूत्र में नामरूप का व्याख्यान है : नामन्‌ से चार अरूपी सून्ध और रूप से 
कललादि समभना चाहिये। यह द्विक नामरूप ( पंचस्कन्ध ) ओर विज्ञान नड्कलाप के 
समान अन्योन्याश्रय से श्रवस्थित हैं। यह एक दूसरे के प्रत्यय हैं; यह सहमू हैं और एक दूसरे 
से प्रथक नहीं होते। 

क्या आपका यह कहना है कि इस नामन्‌ से पंच विज्ञान-काय इष्ट हे, और जो विज्ञान 
इस नामन्‌ ( और रूप )का आश्रय हे वह मनोविज्ञान हें? किन्तु आप भूल जाते हैं कि 
कललादि अवस्था में यह पाँच विज्ञान नहीं होते, और इसलिए उन्हें नामन्‌ की संज्ञा नहीं दी 
जा सकती । 


पुनः छुः प्रवृत्ति-विज्ञान का नैसतये नहीं है। वह नामरूप के उपादान का सामर्थ्य 
नहीं रखते | यह नहीं कहा जा सकता कि वह नामरूप के प्रत्यय हैं । 

अतः विज्ञानः से सूत्र को श्रश्म विज्ञान इृष्ट है । 
०, आहार 

सूत्रवचन है कि सत्र सत्व आह्ार-स्थितिक हैं। सूत्रवचन है कि आहार चार हैं:- 
कवडीकार, स्पर्श, मनःसंचेतन और विज्ञान | मनःसंचेतन छुन्द:सहवर्तिनी सास्रव चेतना है, नो 
मनोज्ञ वस्तु की अमिलाय़ करती है। यह चेतना विज्ञान-संप्रयुक्त है, किन्तु इसे आहार की संज्ञा 
तभी मिलती है जत्र यह मनोविज्ञान से संत्रयुक्त होती है | 


अष्टाद्श अध्याय 8५६ 


विज्ञानाहार का लक्षण आ्रादान है। यह सास्तरव विज्ञान है| पहले तीन श्राद्दारों से 
उपचित होकर यह इन्द्रियों के महाभूतों का पोषण करता है। 

इसमें आठों विज्ञान संग्रहीत हैं, किन्तु यह अश्म है जो आहार की संज्ञा प्राप्त करता 
है| यह एकजातीय है, यह सदा सन्‍्तानात्मक है । 


इन चारों को आहार इसलिए कहते हैं कि यह सत्वों के काय और जीवित के ञ्राधार 
हैं | कवडीकार केवल कामधातु में होता है, श्रन्य दो तीन धातुओं में होते हैं | यह तीन चौथे 
पर श्राश्रित हैं | चौथे के रहने पर ही इनका अस्तित्व है 


प्रवृत्ति-विज्ञानों के अतिरिक्त एक और विपाक-विज्ञान है | यह एकजातीय (सदा 
श्रव्याकृत), निरन्तर, त्रंधातुक है ओर काय-जीवित का धारक है। भगवान्‌ जब कहते हैं कि सब 
सत्व आहार-स्थितिक हैं तब्र उनका अ्रभिप्राय इस मूल-विज्ञान से है। 


६ मनिरोध-समापत्ति 


छू७ के अनुसार “जो संज्ञावदित-निरोध-समापत्ति में विहार करता है, उसके काय-वाकू- 
चित्त-संस्कार का निरोध होता है किन्तु उसका आआ्आायु परिक्षीण नहीं होता, उप्म व्युपशान्त नहीं 
होता, इन्द्रियाँ परिभिन्‍न नहीं होती और विज्ञान काय का परित्याग नहीं करता |” यह विज्ञान 
अष्टम विज्ञान ही हो सकता है। अन्य विज्ञान के आरकार औदारिक और चंचल हैं। सूत्र को 
एक सूक्म, अचल, एलजातीय, सर्वंगत विज्ञान इृष्ट है जो जीवितादि का आदान करता है । 


सर्वात्तिवादी के अनुसार याद सूत्रवचन है कि विज्ञान काय का परित्याग नहीं करता 
तो इसका यह कारण है कि स्मार्पत्ति से ध्युत्थान होने पर विज्ञान की पुनरु्त्ति होती है। वह 
नहीं कहते कि नित्त-मंस्कार का इस स्माप्त्ति मे निनेष होता है, क्योंकि चित्त या विज्ञान का 
उपाद और निरोध उसके संस्कार्रो के साथ होता है। या तो संस्कार काय का त्याग नहीं करते 
या विशान काय का त्याग करता है । 

जीवित, उप्म, इन्द्रिय का वही हाज़ होगा जो विज्ञान का | अ्रत: जीवितादि के समान 
विज्ञान काय का त्याग नहीं करता | 

यदि वह काय का त्याग करता है तो यह सत्वाख्य नहीं है। कोई केसे कहेगा कि 
निरोध-समापत्ति में पुदगल निवास करता है ! 


यदि यह काय का त्याग करता है तो कौन इन्द्रिय, जीवित, उप्म का आदान करता है | 
श्रादान के श्रभाव में यह धर्म निरुद्ध होंगे। 


यदि यह काय का ज्याग करता है तो प्रतिसंधान कैसे होगा १ व्युत्थान-चित्त कहाँ से 
आएगा ! 


वस्तुत: जब्र विपाक-विज्ञान काय का परित्याग करता है तो इसकी पुनरुत्पत्ति पुनर्भव के 
लिए ही होती है | 


३६० योद-घसं-्दुशैन 


सौन्नाग्तिक (दा्टन्तिक) मानते हैं कि निरोध-समापत्ति में चित्त नहीं होता | यह कहते 
हैं कि दो धर्म श्रन्योन्यवीजक हैँ --चित्त और सेन्द्रियक काय | चित्त उस काय का बीज है जो 
आारूप्य-भव के पश्चात्‌ प्रतिसन्धि ग्रहण करता है, और काय ( रूप ) उस चित्त का बीज है जो 
अचित्तफ समापत्ति के पश्चात्‌ होता है। 

यदि समापत्ति की अ्रवस्था में बीजधारक विज्ञान नहीं है तो श्रबीजक व्युत्थान-चित्त की 
कैसे उत्पत्ति होगी ! हमने यह सिद्ध किया है कि अ्रतीत, अनागत, विप्रयुक्त वस्तुसत्‌ नहीं हैं 
और रूप वासित नहीं होता तथा बीज का धारक नहीं होता | पुनः विज्ञान अ्रचित्तक श्रवस्थश्रों 
में रहता है, क्योंकि इन अवस्थाओ्ं में इन्द्रिय-जीवित-उष्म होते हैं, क्योंकि यह अवस्थाएँ 
सत्वाख्य की अ्रवस्थाएँ हैं| श्रतः एक विज्ञान है जो काय का त्याग करता है | 

भ्रन्य सोत्रान्तिकों का मत है कि निरोध-समापत्ति में मनोविज्ञान होता है। किन्तु इस 
समापत्ति को श्रचित्तक कहते हैं | सौत्रान्तिक उत्तर देते हैं कि यह इसलिए है कि पंच-विशान 
का वहाँ श्रभाव होता है। हमारा कथन है कि इस दृष्टि से सभी समापत्तियों को 'अ्चित्तक! कहना 
चाहिये | पुनः मनो विशान एक प्रबृत्ति-विज्ञान है। इसलिए इस समापत्ति में इसका श्रभाव 
होता है जैसे अन्य पाँच का होता है। 


यदि इनमें मनोविज्ञान है तो त्संप्रयुक्त चेत भी होना चाहिये। यदि वह है तो 
सूश्रवचन क्यों है कि वहाँ चित्त-संस्कार ( वेदना और संज्ञा ) का निरोध होता है ! इसे संज्ञा- 
वेदित निरोध-समार्पात्ति क्यों कहते हैं ! 

जब सौत्नान्तिक यह मानते हैं कि निरोध-समापत्ति में चेतना और श्रन्य चैत्त हौीते हैं, तो 
उन्हें यह भी मानना पड़ेगा कि इसमें वेंदना और संज्ञा भी होती है। कितु यह सूत्रवचन के 
विरुद्ध है| भ्रतः इस समापृत्ति में चैत्त नहीं होते । 

एक सौजान्तिक ( भदन्त बसुमित्र ) कहते हैं कि समापत्ति में एक सूछम चित्त होता है 
किन्तु चेत्त नहीं होते । 

यदि चैत्त नहीं है तो चित्त भी नहीं है | यह नियम है कि धर्म नहीं होता जब उसके 
संस्कारों का श्रभाव होता है | 

यह सौत्रान्तिक मानते हैं कि निरोध-समापत्ति में चैत्ों से अस॒हगत मनोविशान होक 
है। इसके विरोध में हम यह यूत्र उद्धत करते हैं :---“मनस और धर्मों के प्रत्ययवश मनोविज्ञान 
उत्पन्न होता है। त्रिक का संनिपात स्पर्श है। स्पर्श के साथ ही वेदना, संज्ञा श्रर चेतना होती 
है।”” यदि मनोविज्ञान है तो त्रिक-संनिपातवश स्पर्श भी होगा और वेदनादि जो स्पर्श के साथ 
उत्पन्न होते हैं, वह भी होगी | हम कैसे कह सकते हैं कि निरोध-समापत्ति में चैत्तों से असहगत 
मनोविशान द्ोता है ! पुनः यदि निरोध-समापत्ति चैन्नों से वियुक्त हे तो उसे चैत्त-निरोध 
समापत्ति कहना चाहिये। 

हमारा सिद्धान्त यह है कि निरोध-समापत्ति में प्रबृत्ति-विशान काय का परित्याग करते 
हैं, और जब सूत्र कहता हें कि विशान काय का त्याग नहीं करता तो उसका अमिप्राय अ्रष्टम 


अहायुइ! अध्याय ७४६१ 


विशान से है| जब योगी निरोध-समापत्ति में समापन्न होता है तब उसका आशय शान्त-शिव 
झादान-विज्ञान को निरुद्ध करने का नहीं होता | 


यही युक्‍क्तियाँ असंशि-समापत्ति ओर असंशिदेवों के लिए हैं | 
१०. संकतीइा-व्यवटान 


सूत्र मं उक्त है कि “चित्त के संक्लेश से सत्व संक्लिष्ट होता है; चित्त के व्यवदान से 
सत्व विद्वुद्ध होता है ।” 


इस लक्षण का चित्त अष्टम विज्ञान हो हो सकता है। 


संबल्लेश--सांक्ले शिक धर्म तीन प्रकार के हैं :--१. जैधातुक क्लेश जो दर्शन-हेय और 
भावना-देय हैं; २. अकुशल, कुशल साख्वव कर्म; ३. आ्रक्षेपक कर्म का फल, परिपूरक 
कर्म का फल। 

(१ ) क्लेश-बीजों के धारक अ्रष्टम विज्ञान के अ्रभाव में क्लेशोत्पत्ति अप्तभव हो जाती 
हैं। जब (क) धातु का भूमि-संचार होता है, जब (ख ) अक्लिष्ट चित्त की उत्पत्ति होती है। 

(२ ) कर्म और फल के बीजों के धारक श्रष्टम विज्ञान के श्रभाव में कर्म और फल की 
उत्पत्ति अहेतुक होगी, चाहे वह धातु-भूमि-संचार के पश्चात्‌ हो या निरुद्ध स्वभाव के धर्म की 
उत्पत्ति के पश्चात हो । 


हम जानते हैं कि रूप और अन्य धर्म बीज-धारक नहीं हैं। हम जानते हैं कि अतीत 
धर्म देतु नहीं हैं। 

किन्तु यदि कर्म और फल की उत्पत्ति अहेतुक है, तो श्रेधातुक कर्म श्रौर फल उस योगी 
के लिए क्यों न होंगे, जो निरुपधिशेष-निर्वाण में प्रवेश कर गया है। और क्लेश भी हेतु के 
बिना उत्पन्न होंगे। 

प्रवृत्ति ( प्रतीत्य-समुत्पाद, संस्कार ) तभी संभव है जब संस्कार-प्रत्ययवश विज्ञान हो | 
यदि अष्टम विज्ञान न हो तो यह हेतु-प्रत्ययता संभव नहीं है। यदि संस्कार से उत्पन्न विज्ञान 


लामरूप! में संग्रहीत विज्ञान होता तो सूत्र में यह उक्त होता कि संस्कार-प्रत्ययवश नामरूप 
होता है । 


स्थविरमति ( ४० ३७-३८ ) कहते हैं कि श्रालय-विज्ञान के बिना संसार-प्रवृत्ति युक्त 
नहीं है। श्रालय-विज्ञान से अन्य संस्कार-प्रत्यय-विजञान युबत नहीं हैं। संस्कार-प्रत्यय- 
विशान के ञ्रभाव में प्रवृत्ति का भी अभाव है। यदि श्रालय-विज्ञान नहीं है तो संस्कार 
प्रत्यय-प्रतिसंधि-विज्ञान की कल्पना या संस्कारभात्रित षड्विज्ञानकाय की कल्पना हो सकती 
है। किन्त पहले विकल्प में जो संस्कार प्रातिसन्धिक-विशान के प्रत्यय इष्ट हैं, वह चिरकाल हुआ 
निरद्ध हो चुके । जो निरुद्ध है वह असत्‌ है, और जो असत्‌ है उसका प्रत्ययत्व नहीं है। 
झतः यह युक्त नहीं है कि संस्कार-प्रत्यय प्रतिसन्धि-विज्ञान है। पुनः प्रत्रिसन्धि के समय 
नामरूप भी होता है, केवल विशान नहीं होता । किन्तु सूत्न में हे कि संस्कार-प्रत्यय विशान 


४६१३ चौद्ध-धम-वर्शन 


होता ह । सूजवचन में नामरूप” शब्द नहीं है। इ्सालए कहना चाहिये कि संस्कार- 
प्रत्यय नामरूप है, विज्ञान नहीं। और विज्ञान-प्रत्ययः नामरूप कहाँ मिलेगा ! क्‍या श्राप 
कहेंगे कि उत्तरकाल का नामरूप इष्ट है! तो प्रातिसन्धिक नामरूप से इसमें कया श्रात्मातिशय 
है जो वही विश्ञान-प्रत्यय हो, पूर्व विज्ञान-प्रत्यय न हो, पूर्व संस्कार-प्रत्यम हो, उत्तर न 
हो ! अ्रतः संस्कार-प्रत्यय नामरूप ही हो । प्रतिसन्धि-विज्ञान की कल्पना से क्‍या लाभ ! अ्रंतः 
संस्कार-प्रत्यय प्रतिसन्धि-विज्ञान युक्त नहीं है। संस्कार-परिमावित पड़विज्ञान भी संस्कार- 
प्रत्यय विज्ञान नहीं है| इसका कारण यह है कि यह विज्ञान विपाक-बासना या निष्यन्द-वासना का 
श्पने में श्राधान नहीं कर सकते, क्योकि इनमें कारित्र का निरोध है। यह अ्रनागत में भी नहीं 
कर सकते, क्योंकि उस समय श्रनागत उत्पन्न नहीं है, और जो अनुत्यन्न है वह असत्‌ है। उत्नन्न 
पूष भी असत्‌ है, क्योंकि उस समय वह निरुद्ध हो चुका है। पुनः निरोध-समापत्ति आदि 
अचित्तक श्रवस्थाश्रों में संस्कार-परिभावित चित्त की उत्पत्ति संभव नहीं है| विज्ञान-प्रत्यण नामरूप 
न हो, षड़ायतन न हो, एवं यावत्‌ जातिप्रत्यय जरा-मरण न हो । इससे संसार-प्रदृत्ति ही न ही । 
इसलिए, श्रविद्या-प्रत्यय संस्कार, संस्कार-प्रत्यय आलय-विज्ञान और विज्ञान-प्रत्यम प्रतिसन्धि में 
नामरूप होता है। यह नीति निर्दोष है | 


तीत व्यधदान--व्यावदानिक धर्म तीन प्रकार के हैं---लौकिक मार्ग, लोकोत्तर मार्ग 
क्लेशच्छेद का फल | 

इन दो मार्गों के बीजों का धारण करनेवाले झ्रश्म बिज्ञान के अभाव मे इन दो भागों 
का पश्चात्‌ उत्पाद असंभव है। क्या आप कहेंगे कि इनकी उत्पत्ति अहेतुक है ! तो श्आपको 
मानना होगा कि निर्वाण में वही श्राश्रय पुनरुत्पन्न हो सकता है। यदि अष्टम विज्ञान न हो, जो 
स्वंदा लोकोत्तर मार्ग के श्रमता-त्रीज का धारण करता है, तो हम नहीं समझ सकते कि कैसे 
दर्शन-मार्ग के प्रथम क्षण की उत्पत्ति संभव है। वस्तुत: सास्तव धर्म ( लौकिकाग्र धर्म ) भिन्न 
स्वभाव के हैं और इस मार्ग के हेतु नहीं हो सकते | यह मानना कि प्रथम लोकोत्तर-मार्ग श्रद्देंतुक 
है, बौद्ध-धर्म का प्रत्याख्यान करना है। यदि प्रथम की उत्पत्ति नहीं होती तो अन्य भी उत्पन्न 
नहीं होंगे | श्रत: तीन यानों के मार्ग ओर फल का अभाव होगा | 

अष्टम के अ्रभाव में क्लेश-प्रहाण फल असंभव होगा | 


स्थिरमसि कहते हैं कि झ्ालय-विज्ञान के न होनेपर निवृत्ति भी न होगी। कम और 
क्लेश संसार के कारण हैं | इनम॑ क्लेश प्रधान हैं | क्लेशों के आधिपत्य से कर्म पुनभंत्र के श्रक्षिप 
में समर्थ होते हैं, अन्यथा नहीं | इस प्रकार क्लेश ही प्रवृत्ति के प्रधानतः मूल हैं। अतः इनके 
प्रहीण होने पर संसार का विनिवर्तन होता है, अश्रन्यथा नहीं। किन्तु आलय के बिना यह 
प्रहाण युक्त नहीं है| क्‍यों युक्त नहीं है ! संमुख होनेपर क्लेश का प्रहाण हो सकता है. या 
जब उसकी बीजावस्था होती है। यह इष्ट नहीं है कि संमुख होने पर क्लेश का प्रहाल हो। 
प्रहणमार्ग में स्थित सत्वों का क्लेश, जो बीजावस्था ही में है, नहीं प्रहीण होता। 
क्लेश-बीज अपने प्रतिपक्ष से ही प्रहीण होता है| और प्रतिपक्ष-चित्त भी क्लेश- 
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बीज से अनुपक्त इष्ठ है। किन्तु क्लेशबीजानुषक्त चित्त क्‍्लेश का प्रतिपक्ष नहीं हो 
सकता ओर क्लेश-त्रीज के प्रह्यण के बिना संसार-निबृत्ति संभव नहीं है। अतः यह मानना 
होगा कि आलय-विज्ञान अवश्य है जो अन्य विशानों के सहभू क्लेश तथा उपक्लेश से मावित 
होता है, क्योंकि वह अपने बीज से पुष्टि का आदान कर्ता है| जत्र वासना वृत्ति का लाभ करती 
है तब सन्तति के परिण।मविशे4 से चित्त से ही क्लेश-उपक्लेश प्रवर्तित होते हैं | इनका बीज 
आलय में व्यवस्थित है। यह तनन्‍्गह॒भू क्लेश-प्रतिपक्ष-मार्ग से अपनीत होता है। इसके अपनीत 
होने पर इसके आश्रय से क्लेरों की पुनरर्पत्ति नहीं होती। इस प्रकार सोपधिशेय निर्गण का 
लाभ होता है तथा पृथ कर्म से आशिप्त जन्म के निरुद्ध होने पर जत्र अन्य जन्म का प्रतिसंधान 
नहीं होता तब निरयरधिशे। निवोगु होता डै। इस प्रकार आलगय-विज्ञान के होने पर ही प्रबृत्ति 
और तिग्त्ति होती है, अन्यथा नहीं | 

तुलना--इन विविश युक्तियों ओर श्रागम के बचनों के आधार पर शुआआन-च्वांग सिद्ध करते 
हैं कि आलय-विज्ञान वस्तुसत्‌ है। बीडों के धर्मता-बाद ( फेनामनलिज्म ) को आत्मा के सहश 
किसी वस्तु के आधार की आवश्यकता थी। हम यह भी देखते हैं कि क्षणिक हेतु-फल-भाव 
का यह अव्युन्छिन्न ओप प्राचीन प्रतीय-समुत्पाद का समुचित रूप था | 

शु्आन-च्यांग कहने हैं कि आलब-विज्ञान के अभाव में जो धर्मों के बीजों का धारण 

करता है, हेतु-फल-भाव अमिद्ध हो जायगा | जैसा हमने ऊपर देखा है, च्षणिक होने के कारण 
विज्ञान निसन्‍तर व्युच्छिन्न होते हैं और इसलिए, वह स्वतः मिलने का सामथ्य नहीं रखते, जिसमें 
वह सूत्र बन सके जो धर्मों के बीजों का धारण करे ओर इस प्रकार नैर्तय व्यवस्थापित करे | 
धर्मों मो जोइनेवाली यह कड़ी और यह नेरन्‍्तय झ्रालय-विज्ञान से ही हो सकता है। 


आलय-बिज्ञान के त्रिना कम ओर फल की उर्तात्ति अद्देतुए होगी। वस्तुतः आलय के 
बिना धर्म स्रतः बीज के बहन में समर्थ नहीं हैं, क्योंकि ग्रतीत धर्म का अस्तित्व नहीं है और 
वह हेतु नहीं हो सकते | झ्रालय के बिना देतुप्रययता असंभव है| 

यह कहा जायगा कि आ्रालय-विज्ञान का सिद्धान्त बौद्धों के मूल धर्मवाद का प्रत्याख्यान 
है। नागार्जुन ने सर्वप्रथम इसका प्रत्याख्यान किया था। उन्होंने धमं-नेरात्म्य, धर्मों की निःस्वमावता 
का बाद प्रतिछ्ठापित किया था। उन्होंने धर्ंसंशा का विवेचन किया और कालवाद का निराकरण 
किया। उन्होंने सिद्ध किया कि धर्म शत््य हैं। शुआन-च्यांग एक दूसरे विचार से आरंभ 
करते हैं, किन्तु वह भी धर्मबराद के कुछ कम विरुद्ध नहीं हैं। क्षणिक धर्मों और चेत्तों का 
निरन्‍तर उत्पाद एक नित्य अधिष्ठान चाहता है। किन्तु बौद्ध-धर्म के मूल विचार इस कल्पना 
के विउद्ध हैं। 

शुआन-च्वांग आलय-विज्ञान की नितान्त झ्रावश्यकता मानते हैं, क्योंकि इसके बिना सत्व 
गतियोनि में संभस्ण नहीं कर सकते | विज्ञानवाद तथा उपनिपद्‌-वेदान्त-सांख्य-वैशेषिक के बिचारों 
में भेद इतना ही है कि यह मानते हैं कि अधिडान (जिसे यह आत्मा या पुरुष कहते हैं ) नित्य 
ओर स्थिर द्रव्य है, जब्र कि विज्ञानवादी मानते हैं कि यह आश्रय उन्हीं धर्मों का समुदाय है जो 


दे बोड-ध्म-दुर्शन 


अनादि हैं और जो श्रनन्तकाल तक उत्पन्न होते रहेंगे। एक उसको श्रचल पर्वत की तरह देखता 
है, दूसरा जलौध की तरह । विज्ञानवादी ने द्रव्य को श्रपना पुराना स्थान देना चाहा, किन्तु 
यह सत्य है कि इस द्रव्य को उन्होंने एक जलौघ के सहश माना। पुनः इनके अनुसार यह 
आश्रय स्वयं धर्म है श्र पूर्व धर्मों की वासनाओं से बना है। 


शुआआन-च्वांग कहते हैं कि यह आलय-विज्ञान अ्यनन्‍्त सूक्त्म है और विशप्ति-क्रिया 
तथा श्रालंबन में यह श्रसंविदित है। यह मरण के उत्तर तथा प्रतिसन्धि के पूर्व रहता है। 
पुनः यह प्रतिसन्धि-चित्त और मरण-चित्त है। यह विज्ञान का आलय जो अनियत और श्रर्स- 
विदित है, जो प्रतिसन्धि-काल से विद्यमान है, जो श्रस्वप्निका निद्रा में ही प्रकट होता है। यह 
आत्मा का रूपान्तर नहीं है तो क्‍या है ! 


यहाँ आलय-विशान के वही लक्षण हैं जो आत्मा के हैं, श्रौर इसके सिद्ध करने के 
लिए शुआन-च्वांग ने जो प्रमाण दिए हैं वही प्रमाण कुछ वेदान्ती अह्मन-आत्मन को सिद्ध 
करने के लि८ देंगे। कलल में, सुषुसि में, मरणास्त्न पुरुष में, नामरूप के अभाव में, जब 
विज्ञान-विशेष नहीं होते, केवल यह अरस्पष्ट, स्बंगत विशञान शेष रह जाता है। इसके बिना 
इन छणों में स्थिति नहीं होती। श्रालय-विज्ञान की सिद्धि इससे भी होती है कि काय-जीवित 
को धारण करने के लिए विज्ञानाहार की आवश्यकता है। यह आलय एकजातीय, सन्तानात्मक 
श्रौर निरन्तर है | यह काय-जीवित का धारक है | काय के लिए, यह जीवितेन्द्रिय के समान है । 
चित्त का यह श्रावश्यक धारक है। यह स्व चित्त और जीवन का आधार है | श्रालय-विशान 
और धर्म श्रन्योन्य देतु-प्रत्यय हैं और सहमू हें । 

विपाक-विजश्ान का सविमंग विवेचन समाप्त हुआ | श्रत्र हम मननाख्य द्वितीय परिणाम 
का विचार करेंगे | 


विज्ञान का द्वितोय परिणाम मन! 


यह द्वितीय परिणाम है। वसुबन्धु त्िशिका में कहते हैं:--“अआ्लय-विज्ञान का आश्रय 
लेकर और उसको श्रालंबन बनाकर मन का प्रवतेन होता है। यह मन्यनात्मक है।” यह मनो- 
बिज्ञान से मित्र है । यद मनोविशान का आश्रय है। पुसे कहते हैं कि प्राचीन बौद्ध धर्म में छुः 
बिशान माने गए थे :-चक्तुर्विज्ञानादि पंच विज्ञानकाय और मनोविज्ञान जो इन्द्रियार्थ और श्रती- 
तादि धर्म का ग्रहण करता है। यह विज्ञान निरन्तर व्युच्छिन्न होते हैँ। विज्ञानवाद में एक सातबाँ 
विशान मनस और एक आठवाँ श्रालय श्रधिक है | मनसू मनोविज्ञान से भिन्न हे । मनतस्‌ श्रन्त- 
रिच्द्रिय अ्रन्तःकरण दै, क्योंकि यह केवल आलय को द्वी आलंबन बनाता है। यह मनस्‌ श्रालय 
के समान सन्तान में उत्पन्न होता है। निद्रादि अचित्तकावस्था में इनका श्रवस्थान होता है। 
विशानबादी कद्दता है कि यह यूछुम है। यह मनस आये में अनास्तव तथा अन्य सत्वों में सदा 
क्शिष्ट होता है । मनस को प्रायः 'क्लिष्ट सनस! कहते हैं । इसीके कारण प्रथगजन आये नहीं 
होता यद्यपि उसका मनोविशान आये का क्‍यों न हो । 
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शुआन-च्वांग कहते हैँ कि मनस का आश्रय आलय-विज्ञान है | सब चित्त-नैप्तों के तीन 
आश्रय हैं। १. देतु-प्रत्यय आश्रय ---यह प्रत्यय बीज है जिसे पूर्व धर्म छोड़ते हैं। २. अ्िपति- 
प्रययय आश्रय ( इसे सहभू-श्राश्रय भी कहते हैं )। ३. समनन्तर-प्र्यय आश्रय--यह पूर्व निरद्ध 
मनस्‌ है। मनस्‌ में श्राठ विज्ञान संगहीत हैं। इसे क्रान्त-प्रत्यय या इन्द्रिय कद्दते हैं | 
हीनयान के लि? यह हेतु-प्रत्ययता पर्याप्त है। प्रत्येक पूर्व धर्म अपर धर्म को उत्पन्न कर 
निरुद्ध होता है। इसके विपरीत शुआन-च्यांग का मत है कि ऐसी हेतु-प्रत्ययता धर्मों की गति का 
निरूपण करने के लिए. श्रपर्याप्त है। शुआन-च्वांग यहाँ धर्मपाल को उद्धत करते हैं, जो कहते 
हैं कि वीजाश्रय में पूर्व-चरिम नहीं है। यह सिद्ध नहीं है कि बीज के विनाश के पश्चात्‌ अंकुर 
की उत्पत्ति होती है। और यद्द ज्ञात है कि अर्चि और दीप अ्न्योन्य-हेतु और सहमू-हेतु हैं। 
हेतु-फल का सहभाव है। इसलिए, एक अधिपति-प्रत्यय आश्रय की आवश्यकता है। सब्र चित्त-चेत्त 
इस अश्रय के कारण होते हैं ओर इसके त्रिना इनका प्रवतन नहीं होता । इसे सहभू-आरश्रय या 
सहभू-इन्द्रिय भी कहते हैं | इसीलिए मनस्‌ का आश्रय केवल त्रीज नहीं हैं, किन्तु आलय-विज्ञान 
स्वयं है | 
अलब-वशान के लिए प्रश्न है कि क्या इसको सहमभू-श्राश्रय की आवश्यकता नहीं है, 
ओर क्या यह स्वयं अ्रवस्थान करता है ? अथवा क्या यह कहना चाहिये कि यह अन्य सबका 
आश्रय है, और पर्याय से श्रन्य सब इसके आश्रय हैं, और यह आश्रय उन वीजों के रूप में है 
जिन्हें दूसरे उसमें संग्रहीत करते हैं ! शुआन-च्वांग कहते हैं कि आलग-विज्ञान, जो सबका मूल 
श्राश्रय है, स्वये अपने श्राश्रित मनस और तदाश्रित चित्त-चेत्त (प्रवृत्ति-विज्ञान) का आश्रय लेता 
है | दूसरे शब्दों में जहाँ एक ओर आलय-विज्ञान निरन्तर विज्ञप्तियों का प्रवर्तन करता है वहाँ 
यह सदा विज्ञानों के उच्छेप ( बीज ) से जो उसमें संण्हीत होते हैं, पुनः निर्मित होता है। 
यह कहना श्रावश्यक है, क्‍योंकि इसके बिना शुझ्मान-ब्यांग का आलय-विज्ञान केवल ब्रह्मन- 
आत्मन होता । 
समनन्तर प्रत्यय-आश्रय के अभाव में चित्त-चेत्त उत्पन्न नहीं होते। चेत्त प्रत्यय हैं, क्रान्त 
( क्रम ) श्राश्नय नहीं है। किन्तु चित्त श्राश्रय है। अ्रतः चित्त दोनों है। 
मधस के आश्रय 
मनस के आ्आाश्रय के सँबन्ध में हम यहाँ विविध मतों का उल्लेख करेंगे | 
भनन्‍्द के अनुसार मनस का आश्रय संभूत अध्म विज्ञान नहीं है, किन्तु अ्रश््म विशान के 
बीज हैं। यह मनस के ही बीज हैं जो अश्टम में पाए जाते हैं, क्योंकि मनस अव्युच्छिन् है| इस- 
लिए हम यह नहीं कह सकते कि इसकी उत्पत्ति एक संभूत विज्ञान के सहमू-श्राश्रय से होती है । 
धर्मपाद्ष के %नुसार मनस का आश्रय संभूत अ्रश्म विशान और अश्रश्म के बीज दोनों हैं । 
यद्रपि यद अव्युच्छिन्न है तथापि यह विकारी है, और इसलिए इसे प्रद्नत्ति-विज्ञान कहते हैं । 
भरत: हमको कहना चाहिये कि संभूत श्रष्टम इसका सहमू-श्राश्रय है । 
हेतु प्रत्यय-आशअरथ--नन्‍द और जिनपुत्र के अनुसार फलोत्पाद के लिए बीज का 
अवश्य नाश होता हे। किन्तु धर्मपाल कहते हैं कि यह सिद्ध नहीं है कि बीज के विनाश के 
१६, 
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पश्चात्‌ अंकुर की उत्पत्ति होती है, और हम जानते हैं कि अनि और दीप अन्योन्य-हेतु और 
सहमू-देतु हैं। वह कहते हैं कि बीज और संभूष धर्म अ्रन्योन्योत्ाद करते हैं ओर सहमू हैं। 
इसीलिए योगशाखत्र ( ५, १२ ) में हेतु-प्रत्यय का लक्षण इस प्रकार दिया है--अरनित्य धर्म 
( बीज और संभूय धर्म ) अ्रन्योन्य-हेतु हैं, और पर्व बीज अ्रपर बीज का हेतु है । 

इसी प्रकार महायान-संग्रह में कहा है कि आलय-विज्ञान और ( संभूय ) क्लिष्ट धर्म 
एक दूसरे के हेतु-प्रत्यय हैं| यथा नड़कलाप होते हैं, श्रौर एक साथ अ्रवस्थान करते हैं। इसी 
प्रन्थ में ( १८६, ३ ) अ्रन्यत्र कहा है कि बीज और फल सहमभू हें। 

अतः बीजाश्रय में पूर्व-चरिम नहीं है | श्रश्म विज्ञान और उसके चेत्तों का आश्रय उनके 
घीज हैं | 


सहमू-झाश्रय या अधिपति-झश्रय--मम्द के मत में पाँच विज्ञान ( चन्तुविज्ञानादि ) 
का एकमात्र सहमू-श्राश्रय मनोविज्ञान है, क्‍योंकि जब पंच-विज्ञान काय का स्मुदाचार होता हे, 
तब मनोविज्ञान भी अवश्य होता है । जिन्हें इन्द्रिय कहते हैं, वह पंच-विज्ञानों के सहभू- 
श्राश्रय नहीं हैं, क्य'कि पंचेन्द्रिय वीजमात्र हैं, जैसा कि विंशतिका कारिका (६ ) में कहा है। 
इस कारिका का यह अभिप्राय है कि द्वादशायतन की व्यवस्था के लिए और आत्मा में प्रतियत् 
तीर्थिंकों का खंडन करने के लिए बुद्ध पाँच विज्ञान के बीजों को इन्द्रिय संज्ञा देते हैं । 


| *< है. 
सप्तम और अरष्टम विज्ञान का कोई सहभू-आश्रय नहीं हे, क्योंकि इनका बड़ा सामथ्य हें 
श्र इस कारण यह संतान में उत्पन्न होते हैं । 


मनोविज्ञान की उत्पत्ति उसके सहभू-आ्राश्रय मनसू से हे । 
स्थिरमति के मत में पाँच विज्ञानों के सदा दो सहमू-श्राश्रय होते हैं:--पाँच रूपीन्द्रिय 


और मनोविज्ञान | मनोविज्ञान का सदा एक सहमू-झ्ाश्रय होता है और यद्द मनस्‌ हे। जब यह 
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पाँच विज्ञानों का सहभू होता हैं, तब्र इसका रूपीन्द्रिय मी आश्रय होता हैँ। मनस्‌ का एक ही 
हि... ्रीर न हा ४ ध ७ ये त्र 

सहभू-आश्रय है और यह अश्म विज्ञान है। अश्टम विज्ञान विकार नहीं है | यह स्वतः भरत होता 


है, श्रतः इसका सहभू-श्राश्रय नहीं है। 

स्थिर्मति नन्‍्द के इस मत को नहीं मानते कि रूपीन्द्रिय पाँच विज्ञानों के बीजमात्र हैं। 
वह कहते हैं कि यदि यह बीज हें तो यहद हेनु-प्रत्यय होंगे, अधिपति-प्रत्यय नहीं । पाँच विज्ञान 
के बीज कुशल-अश्रकुशल होंगे। श्रतः पाँच इच्ध्रिय एकान्तेन अ्रव्याकृत न होंगी, जैसा शास्त्र 
कहते हैं| पाँच विज्ञान के बीज “पात्र नहीं हैं। यदि पंचेन्द्रिय बीज हैँ तो वह उपात्त न 
होंगी | यदि पाँच इन्द्रिय पाँच विज्ञानों के बीज हैं तो मनस्‌ को मनोविज्ञान का बीज मानना 
पड़ेगा । पुनः योगशास्त्र में नक्तुविज्ञानादि के तीन आश्रय बताये हैं। यदि चक्षु चक्चुविज्ञाः 
का बीज है तो इसके केवल दो आश्रय होंगे | 

घमंपात् इन श्राक्षेपों को दूर करते हैं| वह कहते हैँ कि इन्द्रिय बीज हैं। किन्तु यह वह 
बीज नहीं हैँ जो देतु-प्रत्यय हैं, जो प्रत्यक्ष पाँच विज्ञानों को जन्म देते हैं, किन्तु यह कर्म-ब्रीज 
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हैं जो अधिपति-प्रत्यय है, जो पंचविज्ञान काय को अ्रमिनिर्दत्त करते हँं। किन्तु स्थिर्मति इस 
निरूपण से संतुष्ट नहीं है । वह इसका उत्तर देते है। 
शुभचन्द्र प्रायः स्थिग्मति से सहमत ह। किन्तु वह कहते हूं कि अ्रष्टम विज्ञान का एक 
सहभू-आ्श्रय होना चाहिये। वह कहते हँ कि अ्ष्टम विज्ञान भी अन्य विज्ञानों के सदश एक 
विज्ञान है। अतः दूसरों की तरह इसका भी एक सहभू-आश्रय होना चाहिये। सप्तम और 
ग्रष्म विज्ञान की सदा सहप्रवृत्ति होती हँ। इसके मानने में क्या आपत्ति हँ कि यह एक 
दूसरे के आश्रय हैं | 
शुभचन्द्र का मत है कि अ्रष्टम विज्ञान ( संभूय-विज्ञान ) का लहमू-थ्राभ्रव मनस है। जत्र 
कामधातु और रूपधातु में इसकी उर्तात्ति होती हैँ, तो चच्छु आदि रूवी-द्रिय इसके द्वितीव आश्रय 
होत हैं| वीज का आश्रय संभूव अ्रश्म या विपाक-बविज्ञान हँ। जिस क्षण मं वह इसमे वासित 
होते है, तत्र उनका आश्रय वह विज्ञान भी होता हूँ जं! वासित करता हैं | 
धमपात्न के मत में पॉच विज्ञानों के चार सहमभू झाश्रव हँ:--पंचेद्धिय, मनोविज्ञान, सप्तम 
अश्म विज्ञान | इद्धिय पंच-विज्ञान के समव्िव-द्राश्रथ्र हैं, क्योंकि यद उन्हीं विपयां का ग्रहण 
करती हैं। मनोविज्ञान विकल्याश्रय हें। मनोविज्ञान संविकल्क हैँ, किन्तु अविकल्यक विज्ञानों 
का आश्रय हैँ। मनस संक्लेश-व्यवदान-श्राश्रव है, क्योंकि इसपर इनका संक्लेश अथवा व्यवदान 
आश्रित है। अश्म विज्ञान मूलाश्रय हे। मनोविज्ञान के दो सहभू-आश्रय ह--सप्तम और अ्रष्टम 
विज्ञान | जत्र पच-विज्ञान इसके आश्रय होते है, तत्र यह अधिक पटु होता है, किन्तु मनोविज्ञान 
के अस्तित्व के लिए पंच-विज्ञान भ्रावश्यक नदीं हैँ; अतः वह उसके आश्रय नहीं माने जाते | 
मनस्‌ का केवल एक सदहमभू-थ्राश्रव है। यह अष्टम विज्ञान हैं | यथा लंकावतार ( १०,२६६ ) में 
 है--आलय का थ्ाश्रय लेकर मन का प्रवर्तन होता हैँ । अन्य प्रवृत्ति-विज्ञानों का प्रवर्तन 
चित्त ( आलय ) और मनस का आश्रय लेकर होता हैं । 


अष्टम विशान का सहभू-श्राश्रय सप्तम विज्ञान हैं। योगशास्त्र में (६३, ११) कहा हैं कि 
सदा आलय और मनस एक साथ प्रवर्तित होते है। अ्न्यत्र कहा है कि आज्ग सदा क्लिष्ट पर 
ग्राश्रित होता हैँ। 'क्लिष्ट से 'मनस! दृष्ट हूँ | 

यह सत्य है कि शात्त्र मं उपदिष्ट हूँ कि तीन अवस्थाओ में (अहत्‌ मे, निरोध-समापत्ति 
काल में, लोकोत्तर-मार्ग भ॑ ) मनस का अभाव होता है। किन्तु इसका यह अर्ग हैं कि इन तीन 
अवस्थाओं म॑ निवृत्त मनस का अ्रभाव होता हैँ, सप्तम विज्ञान का नहीं। इस प्रकार चार 
अवस्थाओं में ( श्रावक, प्रत्यकजुद्ध, अवेबर्तिक बोधिसल, तथागत ) आ्रालय की व्यावृत्ति होती 
है, किन्तु अध्टम विज्ञान को नहीं होती | 

जत्र अ्ष्टम विज्ञान की उत्पत्ति काम-रूप धातु में होती हें तब पाँच रूपीर्द्रिय भी आश्रय 
रूप में गहीत होती हैं। किन्तु श्रष्टम विज्ञान के लिए आश्रय का यह प्रकार श्रावश्यक नहीं है । 

आ्रालय-जिशान के बींज ( बीज-जिज्ञान ) विषय का ग्रहण नहीं करते॥ श्रतः बीज 
आश्रय नहों हूँ | 
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संप्रयुक्त-धर्म ( चैत्त ) का वह विज्ञान आश्रय है, जिससे वह सप्रयुक्त है | इस विशान 
के आश्रय भी चेत्त के आश्रय हैं। 

समनस्तर-प्रत्यय-झाश्रय चोर क्रास्त-झश्रय--नन्‍्दू के मत में पंच-विशान का उत्तरो- 
त्तर क्षण-संतान नहीं होता, क्योंकि इसका आवाहन मनोविज्ञान से होता है| श्रतः मनोविज्ञान 
उनका एकमात्र क्रान्त-आश्रय हें। क्रान्त-श्राश्रय मार्ग का उद्घाटन करता है और पथ-प्रदर्शक 
होता हैं। ( पंच-विज्ञान के समनन्तर मनोविज्ञान होता है । चक्षुविज्ञान के क्षण के उत्तर चक्तु- 
विज्ञान या भ्रोत्र-विज्ञान का क्षण नहीं होता, किन्तु मनोविज्ञान का क्षण होता है। ) 

मनोविज्ञान का सन्तान होता है। पुनः पंच-विज्ञान इसका भ्रावाहन कर सकते हैं । श्रतः 
छः प्रवृत्ति-विशान इसके क्रान्त-आश्रय हें | 

सप्तम और अश्म विज्ञान का अपना श्रपना सन्‍्तान होता है । अ्रन्य विज्ञान इसका 
झ्रावाहन नहीं करते | अतः सप्तम और अश्म क्रम से इनके क्रान्त-श्राश्रय हैं। 

स्थिरमति के मत में नन्द का मत यथार्थ है, यदि हम अवशित की श्रवस्था में, विधय से 
विज्ञान का सहसा संनिपात होने की अवस्था में, एक हीन विषय से संनियात की श्रवस्था में 
पंच-विज्ञान का विचार करें | किन्तु वशित्व की अवस्था का, निष्यन्द विज्ञान का, उद्भूत-ब्ि 
के विषय का हमका विचार करना हूं | 


बुद्ध तथा अन्तिम तीन भूमियों फे बोधिस्त्व विषय-वशित्व से समन्‍्वागत होते हैं । 
इनकी इृन्द्ियों की क्रिया ख्वस्सन हृं।ती हूं । यह पर्येपणा से वियुक्त होता हे । एक इन्द्रिय की 
क्रिया दूसरी इन्क्रिय से संपन्न हो सकती हैँ । क्या आप कहेंगे कि इन अवस्थाओं में पंच-विशान 
का सन्तान नहीं होता; 


विषय के सन्निपत स“पंच-विज्ञान की उत्पत्ति होती हैं | किन्तु निष्यन्द-विशञान का 
झावाहन व्यवसाय मनस्कार के बल स, किलिष्ट अथवा श्रनास्तत मनस्कार के बल से होता है | 
इन पाँच का ( मनोविज्ञान के साथ ) विपय में समवधान होता है । श्राप यह कैसे नहीं स्वीकार 
करते कि एक विज्ञान ( पंथ-विज्ञान ) सन्तान है | 

उद्भूत-भ्त्ति के विध्य मे संमुखीभाव से काय श्र चित्त ध्वस्त हो जाते हैं| उस समय 
पंच विशानकाय अवश्यमव सन्तान भ उत्पन्न होत हैं 


उब्ण नरक में ( अग्नि के उद्भूत-इत्तित्व से ) तथा करीड़ा प्रदूषिक देवों में ऐसा होता 
है | अतः पंच-विशान का क्रान्त-श्राभय छु: विज्ञानों में से कोई भी एक विज्ञान हो सकता है। 
बसतुतः या तो वद अपनी ही सन्तान बनाते हैं, या अन्य प्रकार के विशान से उनका आबाहन 
द्वोता है । 

सनोविज्ञाब--जब्र पंच-विज्ञान की उत्पत्ति होती है तब मनोविशान का एक क्षण 
अवश्य वर्तमान होता दे | यद क्षण मनोविज्ञान के उत्तर क्षण को आइृष्ट करता है, और उसका 
उत्पाद करता है ।इस द्वितीय क्षण के यह पाँच क्रान्त-आश्रय नहीं हैं। अ्रतः पूर्ववर्ती 
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मनोविज्ञान इसका क्रान्त-श्राश्रय है। अ्रवित्तकावस्था आदि में मनोविज्ञान व्युब्छिन्न होता है । 
जब पश्चात्‌ इसकी पुनः उत्पत्ति होती है, तो सतम और अष्टम विज्ञान इसके क्रान्त-आश्रय होते हैं। 

भनन्‍्द का विचार है कि श्रनित्तकावस्था के पश्चात्‌ मनोविज्ञान का क्रान्त-आश्रय सभाग 
श्रतीत क्षण (-इस अवस्था से पूर्व का मनोविज्ञान ) होता है। इस बात को नन्द उन पाँच 
विशानों के लिए क्यों नहीं स्वीकार करते जिनकी पुनरुत्पत्ति उपच्छेंद के पश्चात्‌ होती है  यादि 
पंच-विज्ञान के लिए यह वाद युक्त नहीं है तो मनोतिज्ञान के लिए भी नहीं है | 

सप्तम औ( अष्टम विशान--जत्र प्रथम वार समता-य्ान से संप्रयुक्त मनस्‌ की उत्पत्ति 
होती है, तत्र यह प्रत्यक्ष ही मनोविज्ञान के कारण होती है। श्रतः मनो विशान इसका क्रान्त-श्राश्रय 
है । मनस्‌ का क्रान्त-आश्रय मनस्‌ भी है। 

इसी प्रकार श्रादर्श-ज्ञान से संप्रयुक्त अ्रष्टम विमत-विशान की उत्पत्ति सप्तम और प्र 
विज्ञान के क्रान्त-श्राश्रय से होती है। अ्रश्म विज्ञान का क्रान्त-श्राश्रय अ्रष्टम भी है | 

धर्मपाल का मत-स्थिरमति का सिद्धान्त सुष्ठु नहीं है । 

कौन से धर्म क्रान्त-आश्रय हो सकते हैं! जो धर्म सालंबन हैं, जो अ्रधित्रति हैं, जो 
समनन्तर-प्रत्यय हैं | जिन धर्मों में यह लक्षण होते हँं--अ्रधितति-चित्त के पूर्व क्षण--वह 
उत्तर चित्त-चैत्त के प्रति क्रा-त-श्राश्रय होते हैं, क्योंकि वह मार्ग का उद्घाटन करते हैं; और 
उनको इस प्रकार आइष्ट करते हैं कि उनकी उत्पत्ति होती है।यह केबत चित्त हैं, चैत्त या 
रूप/दि नहीं हैँ । 

एक ही आश्रय में श्राठ विज्ञान एक साथ प्रवर्तित हो सकते हैं| एक विसभाग विज्ञान 
दूसरे विसभाग विज्ञान का क्रान्त-आश्रय कैसे हो सकता है। यदि कोई यह कट्टे कि यह 
क्रान्न-आशभ्रय हो सकता है तो यह परिणाम निकलता है कि विसभाग विज्ञान एक साथ उत्पन्न 
नहीं हो सकते । किन्तु यह स्वोस्तिवादिन्‌ का मत है । 

एक ही आश्रय में भिन्न व्िजञान--चाहे अ्रल्यसंख्या में या बहुसंख्या में--एक साथ 
उतन्न होते हैं | यदि फोई यह मानता है कि यह एक दूसरे के समनन्तर-प्रत्यय हैं, तो रूप भी 
रूप का समनन्तर-प्रत्यय होगा । किन्तु शास्त्र कहता है कि केवल चित्त-चेत्त समनन्तर-प्रत्यय हैं । 

हमारा सिद्धान्त है कि श्राठ विज्ञानों में से प्रत्येक स्वजाति के धर्मों का क्रान्त-आश्रय है | 
चैत्तों के लिए भी यही नियम दै । 
मनस का झालंबन 

अब हम मनस्‌ के आालंबन का विचार करते हैं | मनस्‌ का श्रालंबन वहीं विज्ञान है 
जो उसका श्राश्रय है, अ्रथोत्‌ आतलय-विशान है। हम यह भी विचार करेंगे कि आलंबन 
आलय-विशान का स्वभाव है या यह फेवल उसका आकार है, जिन्हें श्रालय-विश्ञान स्वस्सेन 
धारण करता है ( बीज, चेत्त, धर्म )। 

णल्दु का मत-मनस्‌ का आलंबन श्रालय-विजश्ञान का स्वभाव और ,तत्संप्रयुक्त चैत्त 
है। निमित्तमाग और झालय-विज्ञान के बीज मनस्‌ के श्रालंबन नहीं हैं। वस्तुतः योगशास्र 
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के अनुसार मनस आत्मग्राह ओर आस्मीयग्राह से सदा सहगत होता है, यह आलय को आत्मवत्‌ 
और तत्संप्रयुक्त धर्मों को आत्मीय श्रवधारित करता है। यह धर्म आज्य के चैत्त हैं | श्रतः 
यह उससे व्यतिरिक्त नहीं हैं । अतः यह व्याख्यान उन वचनों के विरुद्ध नहीं है, जिनके 
अनुसार मनस का श्रालंबन केवल आलय-विज्ञान है। 

चित्रभाजु का सत--तनन्‍्द का मत अयुक्तत है । उनके मत के समर्थन में कोई शाज्वचन 
नहीं है। मनस का आलंबन दर्शनभाग और निमित्तमाग है। मनस्‌ इनको क्रम से आत्म, 
आत्मीय श्रवधारित करता है। किन्तु इन दो भागों के स्वभाव आलवय में (स्वमंवित्तिभाग में) ही हैं । 

स्थिरभति का सत--चित्रभानु का मत भी अयुक्त है ।मनस स्त्रय॑े श्रालय-विज्ञान और 
उसके बीजों को आलंब्रन बनाता है। यह झाज़्व को आत्मन्‌ और बीजों को आमीश अव- 
धारित करता है। वीज भूतसद्द्रब्य नहीं हैं किन्तु प्रव्ृत्ति-विज्ञान के सामथ्यमात्र हैं । 

घरंपाक का मत--स्थिस्मति का व्याख्यान अ्रयुक्त है। एक शोर रूप-तीजादि विज्ञान- 
स्कंध नहीं हैं । बीज भूतसत्‌ हैं। यदि यह सांबृत असत्‌ हों तो यह हेतु-प्रत्यय न हों | दूसरी 
शोर मनस्‌ सदा सहज सत्कायदष्टि से सहगत होता है। यह एकजातीय निरन्तर सन्तान में 
स्॒स्सेन प्रवर्तित होता है | केतरा सनस्‌ का आत्मा और थआान्मीय को अश्रलग अलग अवधारित 
करना संभव है ! हम नहीं देखते कि केसे एक चित्त के शाश्वत-उच्छेद आ्रादि दो आजंबन 
और दो ग्राह हो सकते हैं; और मनस्‌ के, जो सदा से एकरस प्रवर्तित होता है, दो उत्त- 
येत्तर ग्राह नहीं हो सकते | घर्मगात का निश्यप्र है कि मनस का आलंबन केवल दर्शानभाग 
है, न कि अन्य भाग; क्योंकि यह भाग सदा एकजातीय निरन्तर सन्तान होता है, और नित्य 
तथा एक प्रतीत होता है, और क्योंकि यद सत्र धर्मों का ( चैत्तों को वर्जित कर ) निरतर 
श्राश्रय है। इसी भाग को मनस अध्यात्म आमा अवधारित करता है। किलतु शाजवचन है 
कि मनस में आ्मीयग्राह होता हँ। यह एक कट्नाई हैँ। हमारा कहना है कि यह 
भाध्यक्षिप है । 

धर्ममाल के मत का यह परिणाम है कि विज्ञानवाद, जो मूल में अद्ययवाद था 
श्रात्मवाद को शोर कुकता है। श्रालय-विज्ञान में एक दर्शनभाग को मुख्यतः विशिष्ट करना 
और यह कहना कि केवल यहां श्राकार, यही भाग, मनस्‌ का आलंत्रन है; कदाचित्‌ यह कहने 
के बरात्र हो जाता कि आलय-विज्ञान श्रव्यक्त ब्रह्म भी नहीं, श्राग्मा के समान है | 

जबतक मनस्‌ अपरावृत्त है, तब्रतक मनस्‌ का श्रालय-विज्ञान ही एकमात्र श्रालंबन 
होता है | जत्र श्राश्रय-परावृत्ति होती हैँ, तत्र अ्रष्टम विज्ञान के अतिरिक्त भूततथता और अ्रन्य 
धर्म भी इसके श्रालंबन होते हैं | 
मनस के संप्रयोग 

कितने चैत्तों से मनस्‌ संप्रयुक्त होता है ! मनस्‌ सदा चार क्लेशों से संप्रयुक्त होता है । 
यह चार मूल क्लेश इस प्रकार हैं -१, श्रात्ममोह--यरह अविद्या का दूसरा नाम है। यह आत्मा 
के विषय में मोह और श्रनात्मा में तिप्रतितत्ति ऊपन्न करता है। २. आत्मद््॒टि--प्ह श्रान्मग्राह 
है, जिससे पुदूगल अ्रनात्म धर्मों को आस्मवत्‌ ग्रहण करता है। ३. आत्ममान--पह गर्व है 
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जो कल्पित आत्मा का आश्रय लेकर चित्त की उन्नति करता है। ४, आत्मस्नेह--यह श्रात्मप्रेम 
है जो आ्रात्मा में अभिष्वंग उत्पन्न करता है। 

इन चार क्लेशों के अतिरिक्त श्रन्य चैत्तों से क्या मनस्‌ का संप्रयोग नहीं होता ! 

एक मत के अनुसार मनस्‌ का संप्रयोग केवल नो चैत्तों से होता है :--चार मूल क्लेश 
और स्पर्शादि पाँच सर्वेत्रग | 

कारिका में उक्त है कि आलय-विज्ञान सबंत्रग से सहगत है। यद्द दिखाने के लिए 
कि मनस्‌ के सर्वत्रण आलय के सबन्नगों के सदश अ्रनिवृताव्याकृत नहीं हैं, कारिका कह्दती है 
कि यह उनसे अन्य हैं| चार क्लेश और पाँच सर्वत्रण मनस्‌ से सदा संप्रयुक्त होते हैं। मनस 
पाँच विनियत, ग्यारह कुशल, उपक्लेश और चार अनियत से संप्रयुक्त नहीं दोता । 

दूसरे मत के श्रनुसार कारिका का यह अर्थ है कि मनस से सहगत चार क्लेश, 
अन्य ( अ्रर्थात्‌ उपक्लेश ) और स्पर्शादि पंच होते हैं। 

तीसरे मत के अनुसार यह दस उपक्लशों से संप्रयुक्त होता है। 

धर्मपाल के अनुसार स्वक्लिष्ट चित्त आठ उपक्लेशों से संप्रयुक्त होता है। श्रतः मनस 
स्पर्शादि पाँच सर्वत्रग, चार मूल क्लेश, आठ उपक्लेश और एक प्रज्ञा से युक्त होता है। 

किन वेदनाओं से क्लिप्ट मनस_ संप्रयुक्त होता है ? एक मत के अनुसार यह केवल 
सौमनस्य से संप्रयुक्त होता है, क्योंकि यह आलय को आत्मबत्‌ अवधारित करता है और उसके 
लिए सौमनस्य और प्रेम का उत्पाद करता है। 

दूसरे मत के अनुसार मनस्‌ चार वेदनाओं से यथायोग मंप्रयक्त होता है। दुग्गंति में 
दौर्मनस्प से, मनुष्यगति, कामधातु के देवों की गति में, प्रथम-द्वितीय ध्यानभूमि के देवों में 
सौमनस्य से, तृतीय ध्यान-भूमि के देवों मं सुखावेदना से, इससे ऊध्ब उपेक्षा-वेदना से मनस्‌ 
संप्रयुक्त होता है । 

तीसरा मत है जिसके अनुसार मनस_सदा से स्वस्सेन एकजातीय प्रवर्तित होता है। यह 
अविकारी है। अ्रतः यह उन वेदनाओं से संप्रयुक्त नहीं है जो विकारशील हैं। श्रतः यह 
केवल उपेक्षा-वेदना से संप्रयुक्त है। यदि इस विषय में आलय से भेद निर्दिष्ट करना होता 
तो कारिका में ऐसा उक्त होता | 

मनस के चैत्त निवृताव्याकृत हैं। मनस्‌ से संप्रयुक्त चार क्लेश क्लिश धर्म हैं। यह 
मार्ग में अन्तराय हैं, अतः यह निबृत हैं। यह न कुशल हैं, न अ्रकुशल, श्रतः श्रव्याकृत 
हैं। मनस से संप्रयुक्त क्लेशों का श्राश्रय सूक्रम है, उनका प्रवर्तन खरसेन होता है। श्रतः 
यह अव्याकृत हैं । 

मनस के चैत्तों की कोन-सी भूमि है | 

जब अ्रष्टम विज्ञान की उत्पत्ति कामधातु में होती है तो मनस्‌ से संप्रयुक्त चेत्त ( यथा 
श्रात्मदृष्टि ) कामास होते हैं, ओर इसी प्रकार यावत्‌ भव समभना चाहिये। यह स्वस्सेन 
प्रवर्तिंत होते हैं, ओर सदा स्वभूमि के आलय-विज्ञान गो यालंबन बनाते हैं। यह अन्य भूमि 
के धर्मों को कभी आलंवन नहीं बना ॥ आलप-विज्ञान में प्रत्येक भूमि के वीज हैं, किन्तु लब् 
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यह किसी भूमि के कर्मों का विषपाक होता है तो कद्दा जाता है कि यह भममिविशेष में उत्पन्न 
हुआ है । मनस श्आालय में प्रतिबद्ध होता है। श्रतः इसे आलय-विज्ञानमय कहते हैं | श्रथवा 
मनस उस भूमि के क्लेशों से बद्ध द्योता दे जहाँ आलय की उप्पत्ति होती है। श्र।भय-परादृत्ति 
होने पर मनस्‌ भूमियों से वियुक्त होता हैं। 

यदि यह क्लिष्ट मनस्‌ कुशल-क्लिष्ट-श्रव्याकृत अ्रव्स्थाश्रों म॑ श्रविशेष रूप से प्रवर्तित 
होता है तो उसकी निदृत्ति नहीं होती। यदि मनस की निबृत्ति नहीं होती तो मोक्ष कहाँ से 
होगा ; मोक्ष का श्रमाव नहीं है, क्योंकि अरहंत्‌ के क्लिष्न मनस नहीं होता। उसने अशेष 
क्लेश का प्रद्यण किया दे । 


मनसू से संप्रयुक्त क्लेश सहज हाते हैं । श्रतः द्शन-मार्ग से उनका ( बीज रूप में ) 
प्रद्दाण या उपच्छेद नहीं होता, क्योंकि इनका स्वस्सेन उत्पाद होता है | क्लिष्ट होने के कारण 
यह अद्देय भी नहीं हें | 


इन क्लेशों के बीज जो यूद्म दे तभी प्रद्दीण द्वोते हैं, जब भावाग्रिक क्लेश-बीज सकृत्‌ 
प्रहीण होते हैं, तब योगी श्रह॑त्‌ दोता है और क्लिष्ट मनस का प्रद्यण होता है। अहंत्‌ में 
वह बोधिसत्व भी संयद्दीत हैं, जो दो यानों के अशैक्ष होने के पश्चात्‌ वोधिसत्व के गोत्र में 
प्रवेश करते हैं । 


निरोध-समापत्ति की अवस्था म॑ं भी क्लिष्ट मनस निरुद्ध होता है। यह श्रवस्था शान्त 
ओर निर्वाण सदश द्वोती हैँ | श्रतः क्ज्षष्ट मनस उस समय निरुद्ध होता है, किन्तु मनस के 
ब्रीजों का विच्छेदक नहीं होता | जत्र योगी समावत्ति से व्युत्यित होता है तत्र मनस्‌ का पुनः 
प्रवत॑न होता है| 


लोकोत्तर-मार्ग मं भी क्लिष्ट मनस नहीं होता । लौकिक मार्ग से क्लिष्ट मनस का 
प्रवतन द्दोता है । किन्तु लोकोत्तर-मार्ग में नैशत्म्य दर्शन होता है जो आत्मग्राद का प्रतिपक्ष 
है। उस अवस्था में क्लिष्ट मनस्‌ का प्रवर्तन नहीं हो सकता। अ्रतः क्लि्ट मनस्‌ निरुद्ध होता 
है। उससे व्युत्यित होनेपर क्लिष्ट मनस्‌ का पुनः उत्पाद होता है। 


झअविक्षष|्ट मनस्‌ 

स्थिरमलि के अनुसार मनस्‌ अथवा सप्तम विज्ञान सदा क्लिष्ट होता है। जब क्लेशा- 
बरण का अभाव होता है तव मनस नहीं होता । वह अपने समर्थन में इन वचनों को उद्धृत 
करते हैं :-- १. मनस सदा चार क्लेशों से संप्रयुक्त होता है ( विख्यापन, १ ), २, मनस 
विज्ञान-संक्लेश का आश्रय है (संग्रह, १ ), ३. मनस का तीन श्रवस्थाओं में भ्रभाव 
द्ोता दे । 

धम्ंपाल कहते हैं कि जब मनस्‌ क्लिप्ट नहीं रहता तब वह अपने स्वभाव में 
( सप्तम विज्ञान ) अवस्थान करता है। वह कहते हैं कि स्थिर्मति का मत श्रागम और युक्ति 
के विरुद्ध है | 
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१.सूत्रवचन है कि एक लोकोत्तर मनस्‌ है। 

२, श्रक्लिष्ट श्रौर क्लिष्ट मनोविज्ञान का एक सहभू और विशे। ग्राश्रय होना चाहिये। 

३. योगशाख्र में कहा है कि आलय-विज्ञान का सदा एक विज्ञान के साथ प्रवतन 
दोता है। यह विज्ञान मनस्‌ है। यदि निरोध-समापत्ति में मनस या सप्तम विज्ञान निरुद्ध होता 
है ( स्थिस्मति ) तो योगशास्र का यह वचन अयथार्थ होगा, क्योंकि उस अवस्था में आलय- 
विज्ञान होगा और उसके साथ दूसरा विज्ञान (मनस ) न होगा | 

४. योगशाखत्र में कहा है कि क्लिप्ट मनस्‌ अ्रत्‌ की अवस्था में नहीं होता | किन्त 
इससे यह परिणाम न निकालिये कि इस अवस्था म॑ सप्तम विज्ञान का श्रभाव होता है। शास्त्र 
यह भी कह्दता है कि अरद्वत्‌ की अवस्था में आाल4-विज्ञान का त्याग होता है, किन्तु आप मानते 
हैं कि श्रहंत्‌ में अश्म विज्ञान होता है। 

४. अलंकार और संग्रह में उक्त है कि सप्तम विज्ञान की परात्त्ति से समता-ज्ञान की 
प्राप्ति होती है। अन्य ज्ञानों के समान इस ज्ञान का भी एक तसत्सप्रयुकत अनाखव विज्ञान आ्राश्रय 
होना चाहिये। श्राश्रय के बिना श्राश्रित चैत्त नहीं होता। श्रतः अनाखब सप्तम विज्ञान के 
अभाव मे सनता-ज्ञान का अ्रभाव होगा | वस्तुतः यह नहीं माना जा सकता कि यह ज्ञान प्रथम 
छुः विज्ञानों पर आश्रित है, क्योंकि यह आदश ज्ञान की तर निरन्तर रहता है। 

६,.यदि अशैक्ष की अवस्था में सप्तम विज्ञान का अभाव है तो अ्रध्म विज्ञान का कोई 
सहमू झ्राश्रथ नहीं होगा | किन्तु विज्ञान होने से इसका ऐसा आश्रय होना चाहिये। 

७, आप यह मानते हैँ कि जिस सत्व ने पुदूगल-नैरात्य का साक्षात्कार नहीं किया है, 
उसमें श्रात्मग्राद सदा रहता है। किन्तु जबतक धर्म-नेरास्म्य का साज्ञाकार नहीं होता, तब्रतक 
धर्मग्राह भी रहता है । यदि सप्तम विज्ञान निरुद्ध होता है तो इस धर्मग्राह का कौन-सा विज्ञान 
आश्रय होगा ? क्या अश्म विज्ञान होगा | यह श्रसंभव है क्योंकि अ्रष्टम विज्ञान प्रज्ञा से रहित 
है | हमारा निश्चय है कि यानद्वय के आयों में मनस्‌ का सदा प्रवर्तन होता है, क्योंकि उन्होंने 
धर्म-नेरात्म्य का साक्षात्कार नहीं किया है। 

८. योगशास्त्र ( ४१, संग्रह ) एक सप्तम विज्ञान के अस्तित्व की आवश्यकता को 
व्यवस्थित करता है, जो कि पष्ठ का श्राश्रय है। यदि लोकोत्तर-मार्ग के उत्ताद के समय या 
अशैक्त की अवस्था में सत्म विज्ञानका श्रभाव है, तो योगशास्त्र की युक्तित में द्विविध 
दोष होगा । 

श्रतः पूर्वोक्त तीन अवस्थाओ्ं में एक श्रक्लिष्ट मनस्‌ रहता है। जिन बचनों में यह 
कहा गया है कि वहाँ मनस्‌ का शअ्रमाव है, वह क्लिष्ट मनस का ही विचार करते हैं। यथा 
आलय-विज्ञान का चार श्रवस्थाश्रों में श्रभाव होता है, किन्तु अश्म विज्ञान का वहां श्रभाव 
नहीं होता । 


मनस्‌ और सप्तम विज्ञान के तीन विशेष हैं। यह पुद्गल-दृष्टि से या धर्मदृष्टि से या 
समता-श्ञान से संप्रयुक्त होता है। 
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जब पुदूगल-दृष्टि होती है तब धर्म-दष्टि होती है, क्‍योंकि अ्रात्मग्राह धर्मग्राह पर 
आशभित है। 

यानद्वय के आय अत्मग्राह का विच्छेद करते हैं, किन्तु यह धर्मनैरात्म्य का साक्षात्कार 
नहीं करते | तथागत का मनस सदा समता-च्ञान से संप्रयुक्त होता है। बोधिसल का मनस भी 
तब समता-ज्ञान से संप्रयुक्त होता है, जब वह दशन-मार्ग का श्रभ्यास करते हैं या जब वह 
भावना-मार्ग में धर्म-शन्यता-ज्ञान या उसके फल का अभ्यास करने हैं | 
मनस्‌ की संज्ञा 

मनस्‌ मन्यनात्मक है | लंकावतार में कहा है--“मनसा मम्यते पुनः” [१०४००]। 
सर्वास्तिवादिन्‌ कहते हैं कि श्रतीत मनोविज्ञान की संज्ञा मनस है। पष्ठ श्राश्रय की प्रसिद्धि के 
लिए ऐसा है। उनके अनुसार जब वह प्रवृत्त होता है तब उसे मनोविज्ञान कहते हैं। किन्तु 
यह कैसे माना जा सकता है कि अतीत और क्रियाहीन होनेपर इसे मनस की संज्ञा दी जा 
सकती है | 


अतः छः विज्ञानों से अन्य एक सप्तम विज्ञान है जिसकी सदा मन्यना क्रिया होती है, 
श्औौर जिसे 'मनस” कहते हैं। 
मनस्‌ के दो कार्य हैं। यह मन्यना करता है, और आश्रय का काम देता है । 


विज्ञान का तृतीय परिण[|म--पड्‌ विज्ञान 


अब दम विज्ञान के तृतीय परिणाम का वरगन करेंगे । यह पडविध है | यह विपय की उपलब्धि 

है। विपय छुः प्रकार के हैं --रूप, शब्द, गर्व, रस, स्यष्टव्य, धम | इनकी उपलब्धि विज्ञान 
कहलातो है | यह छः हैं--चच्ुविज्ञानादि | यह पहविज्ञान ( विज्ञानकाय ) मनस्‌ पर आश्रित 
हैं। यह उनका समनन्‍्तर प्रत्यय हैँ। किन्तु केवल प४ विज्ञान को ही मनोविज्ञान कहते हैं, वर्योंकि 
मनस्‌ इसका विशेष आश्रय है। इसी प्रकार अन्य त्िज्ञानों को उनके विशेष श्राश्रय के अनुसार 
चक्षुविद्ञानादि कहते हैं। 

यह विज्ञान कुशल, ग्रकुशल, श्रव्याकृत होते हैं। अ्रलोभ-अद्वेप-श्रमोद्द से संप्रयुक्त 
कुशल विज्ञान हैं | लोभ-द्वेप-मोद से संप्रयुक्त श्रकुशल हैं। जो न कुशल हैं, न श्रकुशल, 
वह अव्याइृत हैं। इन्हें श्रद्ववा', अनुभया” भी कहते हैं। 

पडविज्ञान का चैनसिकों से संप्रयोग होता है। पड़विज्ञान सर्वत्रगम, विनियत, कुशल 
चैत्तों से. कलेश और उपक्लेश से, अनियतों से, तीन वेदनाओं से संप्रयुक्त होते हैं 

एक प्रश्न भूतनथना का है। यह दिखाता है कि विज्ञानवाद माध्यमिक से कितनी दूर 
चला गया है। इसका समानार्थक दूसरा शब्द घ्मता ( धर्मों का स्वभाव ) दहै। किन्तु क्योंकि 
वस्तुत: ५४7 का स्वभाव शज्य ( वस्तु शूत् ) है, इसलिए तथता का समानवाची दूसरा शब्द 
शूब्यता | | यह आएः्ए और निलयस्थ है। गागार्न ने इसका व्याख्यान किया है । 
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किन्तु स्थिरमति इसके कहने में संकोच नहीं करते कि यह खपुष्प के तुलप प्रशमिसत्‌ 
है | शुआन-च्वाँग इसका विरोध करते हैं | वह कहते हैं कि इस विकल्प में कोई मी परमार्थ 
परमार्थ-सत्य न होगा | तत्र किसके विपक्ष में कहेंगे कि संबृति-सत्य है ! तब किसी का निर्वाण 
केसे होगा 

इस प्रकार निम्रत-भाव से विज्ञानवाद परमार्थ-सत्य हो गया । 

विशप्तिमात्नता 

मूल, मनस्‌ ओर पड्विज्ञान इन तीन विज्ञान-परिणामों की परीक्षा कर शुआन-च्वॉगा 
विज्ञप्तिमात्रता का निरूपण करने हैं | दम पूर्व कह चुके हैँ कि आत्मा ( पुदूगल ) और धर्म 
विज्ञान-परिणाम के प्रशत्तिमात्र हैं। यदू परिणाम दर्शनभाग और निमित्तमाग के आकार 
में होता है | हमारी प्रतिज्ञा है कि चित्त एक हैं, किन्तु यह ग्राह्म-प्राहक के रूप में आमासित 
होता है | अथवा दर्शन और निमित्त के रूप में श्राभासित होता है । दुसरे शब्दों में “विज्ञान 
का परिणाम, मन्यना करनेवाला और जिसकी मन्यना होती है, जो विचारता है और जो विचारा 
जाता है, है! इससे यह अरनुगत होता हैँ कि आत्मा और धर्म नहीं हैं। श्रतः जो कुछ 
है, वह विज्ञप्तिमात्रता है?” ( शुआन-च्वॉग )। 

बसुबन्धु विशिका में कहते हैं-- 

विज्ञानपरिणामोड्य॑ विकल्यों वर व्रिकल्यते | 
तेन तनभास्ति तेनेद॑ स्व विज्ञप्तिमात्रकम्‌ ॥ ( कारिका १७ ) 

विज्ञप्तिमात्रता की विभिन्न व्याक्ष्याय 

स्थिरमति ( ४० ५४२४-३६ ) इस कारिवा का मिन्न अथ्थ करते हें---“(विज्ञान का 
परिणाम विकलय है। इस विकल्य से जो विकल्यित होता है वह नहीं है। अत: यह सब 
विज्ञप्तिमात्र है ।” स्थिस्मति इस कारिका के भाष्य में कहते हैं ॥क त्रितविध विज्ञान-परिणाम 
विकल्प है : त्रैधातुक चित्त-वैत्त ( अनास्रव चित्त-चेत्त के विपक्ष में ) जो अरध्यारोपित का 
आकार ग्रहण करते हैं, 'विकल्ा! कहलाते हैं। यथा ( मध्यान्तविभाग, १, १० ) कहा है-- 
श्रभूतपरिकल्पस्तु वित्तचैत्तास्रिधातुका:। यह विकल्प त्रिविध है :--ससंप्रयोग आलय-विज्ञान 
क्लिष्ट मनस्‌ , प्रवृत्ति-विश्ञान | इस त्रिविध विकल्प से जो विकल्पित होता है (यद्‌ विकह्यते) 
वह नहीं है । माजनलोक, आन्मा, स्कन्ध-धातु-आयतन, रूप शब्दादिक विकल्प से विकल्पित 
होते हैं। यह वस्तु नहीं हैं। श्रतः यह विज्ञान-परिणाम विकल्प कहलाता है, क्योंकि हसका 
झालंबन असत्‌ है| हम कैसे जानते हैं कि इसका आ्रालंबन असत्‌ है ! जो जिसका कारण है 
वह उसके समग्र और अविरुद्ध होनेयर उत्पन्न हीता है अन्यथा नहीं। किन्तु माया, गन्धवे- 
नगर, स्वप्न, तिमिरादि में विज्ञान बिना आलंब्रन के ही उसन्न होता है। यदि विज्ञान का 
उत्पाद श्रालंबन से प्रतिबद्ध होता, तो अर्थामाव से मायादि में विज्ञान नउत्नन्न होता। इसलिए, 
पूर्वनिरद्ध तजातीय विज्ञान से विज्ञान उतन्न होता है, बाह्य अर्थ से नहीं ।, बाह्यार्थ के न 
होने पर भी यह होता दै | पुनः एक ही अर्थ में परस्परविरुद्ध प्रतिपत्ति भी देखी गई है। 
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और एक का परस्पर विरुद्ध अ्रनेकात्मकत्व युक्त नहीं है । श्रतः यह मानना चाहिये कि विकहप 
का आलंबन अ्सत्‌ है। यह समारोपान्त का परिहार है। श्रव हम श्रपवादान्त का परिहार 
फरते हैं | कारिका कहती है--'तेनेदू सव॑विज्ञप्तिमात्रकम्‌ |? श्रर्थात्‌ क्‍योंकि विषय के श्रभाव में 
परिणामात्मक विकल्य से तिकल्पित ( विकल्प्यते ) नहीं है इसलिए, सब विश्तिमान्न है। 
सर्व! से आशय त्रेघातुक और श्रसंस्कृत से हैं ( १० ३६ )। विज्ञप्ति से अ्रन्य कर्ता य। करण 
नहीं है । 

स्थिस्मति का यह अर्थ इस आधार पर हैं कि विकल्व के गोचर का अ्ररितित्व नहीं है | 
विकल्य का विपय अरसत्‌ है। इस प्रकार विज्ञान की लीता रप्न-मायात्रत है। हम देखते हैं कि 
विज्ञानवाद का य& विवेचन अब भी नागार्जुन की शुन्यता के लगभग श्रनुकूल है । 

घर्मपाज्ञ का विज्ञानवाद इसके विपरीत खतन्त्र होने लगता है। श्रव वाक्य यह 
हो जाता है कि विज्ञान या विज्ञप्ति में सब कुछ है। धर्माल कहते हैं कि दर्शनभाग 
श्रौर निमित्तभाग के श्राभात्त म॑ विज्ञान का परिणाम होता है। विज्ञान से तात्परय तीन विज्ञानों 
के अतिरिक्त ( आालय-क्लिश्न-मनस्‌ , पड्विज्ञान ) उनके चैत्त से भी है। पहले भाग को 
“विकल्य! कहते हैं, और दूसरे भाग को 'यदू विकल्यते! | यह दोनों भाग परतन्त्र हैं। श्रतः 
विज्ञान से परिणत इन दो भागों के बाहर आ्रात्मा और धर्म नहीं हैं। दस्तुतः ग्राहक-ग्राह्म, 
विकल-विकल्यित के बाहर कुछ नहीं है | इन दो भागों के बाहर कुछ नहीं है जो भूतद्रब्य 
हो । अ्रतः सत्र धर्म संस्कृत--# संस्कृत, रूपदि बस्तुसत्‌ और प्रशसिसत्‌ू--विज्ञान के बाहर नहीं 
हैं| सामासिक रूप से “विज्ञप्तिमात्रता? का अर्थ यह है कि हम उस सब का प्रतिपेध करते हैं, जो 
विज्ञान के बाहर है ( परिकल्तित-आत्मा और धर्म )। किन्तु हम चेत्त, भागद्य, रूप और 
तथता का प्रतिपेंघ नहीं करते, जहाँ तक वह विज्ञान के बाहर नहीं हैं । 

नन्‍्दू के मत मे केवल दो भाग हैं। दर्शनमाग निमित्तमाग में परिणत होता है । 
यह निमित्तमाग परतन्त्र हैं, और बहि:स्थित विषय के रूप में अवभासित होता है। नन्द 
संवित्तिभाग नहीं मानते । उनके लिए परिकल्य ( विकल्प ) और परिकल्पित अ्रथाँत्‌ प्राहक 
और ग्राह्म निभित्तमाग के संबन्ध में दो मिथ्याग्राह हैं। वस्तुतः जत्र कोई दर्शनभाग को 
आत्मवत्‌ धमंत्रत्‌ अ्वधारित करता है, तत्र यह भी निमित्तभाग के संत्रन्ध में एक ग्राह ही है | 
यह ग्राह बिना श्रालंबन के नहीं है | 

क्योंकि विकल निमित्तमाग का ग्रहण बहि:स्थित आत्मधर्म के आकार में करता है, 
इसलिए, एह्दीत एवं विकल्वित आत्मधर्म का स्॒भाव नहीं है | 

अतः सत्र विज्ञत्तिमात्र हैं। अ्रभूत-परिकलय का अस्तित्व सब मानते हैं । 

पुनः मात्र शब्द से विज्ञान के अव्यतिरिक्त धर्मों का प्रतिषंध नहीं होता | श्रतः तथता, 
चेत्तादि वस्तुसत्‌ हैं । 

छुआन-ख्वांग का इस कारिका का शअ्रर्थ ऊपर दिया गया है। वह नागार्शुन के 
शत्मतावाद के समीयवर्तों एक पुराने वाद का उपयोग स्वतन्त्र विज्ञानवाद के लिए फरते हैं । 
यामागुँ ची का भी यही मत है । 
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शुआन-च्वॉग अ्रपने वाद की पुष्टि में श्रागम से वचन उद्धृत करते हैं, और युक्तियाँ 
देते हैं। यहाँ हम आगम के कुछ वाक्य देते हैं। दशभूमक सूत्र में उक्त है:--चित्तमात्रमिद्‌ं 
यदिद॑ भ्रैधातुकप। पुनः सन्धिनिर्मोचनसूत्र में भगवान्‌ कहते हैं :--विज्ञान का श्रातंबन 
विज्ञान-प्रतिभास मात्र है। इस सूत्र में मेत्रेथ भगवान्‌ से पूछते हैं कि समाधिगोचर जिम्व चित्त 
से भिन्न या अ्रमिन्न हैं || भगवान्‌ प्रश्न का विसर्जन करते हैं कि यह भिन्न नहीं हैं, क्योंकि यह 
बिम्त्र विज्ञानमात्र हैं | भगवान्‌ श्रागे कहते हैं कि विज्ञान का आजंबन विज्ञान का प्रतिभासमात्र 
है। मैत्रेय पूछते हैं कि यदि समाधिगोचर जिम्त्र वित्त से भिन्न नहीं है, तो चित्त कैसे उ्ी 
चित्त का प्रहण करने के लिए लौटेगा | भगवान्‌ उत्तर देते है कि कोई धर्म श्रन्य धर्म का पहण 
नहीं करता, किन्तु जत्र विज्ञान उतन्न होता है तत्र यह उस धर्म के आकार का उत्पन्न होता है 
और लोग कहते हैं कि यह उस धर्म को ग्रहण करता है। 


लंकावतार में है कि धर्म चित्त-व्यतिरित्त नहीं हैं | घनव्यूह म॑ं है-चित्त, मनस , विशान 
( पड़ विज्ञान ) का आलंबन मिन्न-समाव नहीं है। इसीलिए मैं कहता हूं कि सब (संस्कृत और 
ओर श्रसंस्क्रत ) विज्ञानमात्र हैं; विज्ञान व्यतिरिक्त वर नहीं है। 


आ्रागम और युक्ति सिद्ध करते हैं कि आत्मा और धर्म असत्‌ हैं। तथता या धर्मों 
का परिनिष्मन्न स्वभाव ( शत्यता ) और विज्ञान ( परतन्त्रखभाव ) असत्‌ नहीं है। आत्म- 
धर्म सत्व से वाह्य हैं। शूत्रता और विज्ञान असज से वाह्म हैं। यह भध्यमा प्रतिपत्‌ है । 
इसीलिए मेंत्रेश मध्यान्तत्रिमाग में कहते हैं:-अमूत-परिकल्त है। इसमे परमार्थतः द्य 
( प्रह्म-प्राइक ) नहीं है | इस अमून-परिकल्य में शूत्पता है। यह अमूत-परिकल्ल शूत्पता में 
है। अ्रतः में कहता हूं कि धर्म न शुन्त्र है, न अशुत्य | वस्तुतः असत्व है, सत्व है। यह 
मध्यमा-प्रतिपत्‌ है । 

इसमें एकान्तेन शुन्यता या श्रशुस्पता म॑ निष्ठा नहीं है। अश्रभूतररिकल्तात्मक संस्कृत 
शूत््य नहीं है | पुनः वह ग्राह्मग्राहकभाव की रहितता होने से श॒त्प है। सर्रास्तित्त और सर्ब- 
नास्तित्व इन दोनों अ्रन्तों का यह मध्य है । 

पूसे किसी टीका से देते हँ--शाश्षव-चित्त या त्रेंधातुक-चित्त ( अनाक्षव-शान का 
प्रतिपक्ष) जो श्रभृत-परिकल्य है, है। किन्तु दर4--प्राह्य-म।हक है श्रात्म-धमं---जो समारोपित हैं 
नहीं है। साक्षव्र जित्त मे श॒त्तता है अग्र्थात्‌ इस चित्त में दृयाभात्र है| शज््ता में सालव चित्त 
है। इस प्रकार जो द्वग-विनिर्मुक्त है उसमे द्वय का समारोथ होता है। अ्रतः धर्म शृत्य नहीं 
हैं क्योंकि यह शर्त श्र अमूतरस्किल्य हैं। वह अशन्प नहीं हैं, क्योंकि वहाँ दुय ( ग्राह्म 
और अहक, आत्मन्‌ और धर्म ) का श्रभाव है। जब्र अमूत-परिकल् है, दय नहीं है | अभूत- 
परिकिल में शूत्यता है, और शूज््यता म॑ श्रभूत-परिकल्त है; तत्र यही भावविवेक की परमार्थत 
शुत्यता ओर हीनयान के पसरमार्थतः सत्र के बीच मध्यमा प्रतिपत्‌ है। भावविवेक के विरुद्ध 
हम संबृति और परमार्थ इग दो सत्यों को मानते हैं, और हीनयान के विरुद्ध 
प्रह्य-प्राहक का प्रतिषेध करते हैं। हम देखते हूँ कि किन प्रकार सूक्रम रूप से हलके हलके 
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अद्दय विशानवाद नागार्जुन के शत्यतावाद से पृथक होता है, किन्तु प्रकाश्य रूप से स्वीकार 
नहीं करता | 
पिशप्तिसात्रता पर कुद आलेप और उसके शक्तर 

यदि बाह्यार्थ केवल श्राध्यात्मिक विज्ञान है जो वाह्यार्थ के रूप म॑ प्रतिभासित 
होता है, तो आप १, श्रर्थ के काल-देश-नियम का क्‍या व्याख्यान करते हैं ( देश-विशेष 
में ही पर्वत दिखाई पड़ता है» २. सनन्‍्तान के अनियम और क्रिया के श्रनियम का 
क्‍या व्याख्यान करते हैं (सब लोग एक ही वस्तु देखते है, सब लोग जल पीते हैं )! 
शुआन-च्याँग एक शब्द में उत्तर देते हैं कि स्रप्न भें जो दृश्य हम देखते हैं, उनका 
भी यही है । 

विज्ञानाद और शत्यता के संबन्ध के विषय में एक दूसरा प्रश्न है। क्‍या विश्ति- 
मात्रता स्त्रयं शन्य नहीं है ! शुआन-च्याँग कहते हँ--नहीं, क्योंकि इसका ग्रदण नहीं होता 
( अग्राह्मत्वात्‌ू )। इसीलिए धर्मों का ग्रहण वखुसत्‌ के रूप में होता है ( धर्मग्राह का 
विपर्याम ), यद्यपि परमार्थतः वह केवल धर्मशुन्यता हैं | हमझारोपित भर्मा के श्रसत्व से धर्म- 
शुन्यता मानते हैं न कि अवाच्य ओर परिकल्वित रहित विज्ञप्तिमात्रता के अ्रसत्न के कारण । 
विज्मिमात्रता को धर्मशुन्यता कहते हैं, क्प्रोंकि यह परिकल्पित नहीं हैं | 

विंशतिका ( कारिका, १७ ) की बृत्ति से तुलना कंजिये:--कोर धमनेरात्म्य में प्रवेश 
करता है, जब्र उसको यह उपलब्धि होती है कि यह विज्ञमि ही है जो ७.धदि धर्मी के आकार 
में प्रतिमासित होती है | किन्तु आक्षेय करनेवाज़ा कहता हैँ कि यदि समंधा भ्रम नहीं है तो 
क्या विशत्तिमात्र भी नहीं है ! विज्ञानवादी उत्तर देता हैं कि हम बह नहीं कहते कि धर्मों के 
पस्मार्थतः असत्व की प्रतिज्ञा करने से धर्म-नेसन्म्य में प्रबरा होता है, किन्तु उसके पत्किल्वित 
स्वभात्र का प्रतिपंध करने से होता हैँ । उनका नरात्म्र है, क्योंकि उनका गआ्यग्राटकभात्र नहीं 
है। इस आत्मा से उनका नेरात््म हूँ ( तन आत्मना ते नैराम्यव्‌ )। कल मुठ पुरुष 
उनका ग्राह्म-आहक भावत्र मानते हैं। किन्तु जो अनभिताप्य आम्मा बुद्धों का विपय है, उसका 
नैराक्य नहीं हैँ ( इत्ति, ४० ६ )। 

संबृति-सत्य के विषय में भी माध्यमिक और विज्ञानवाद में श्रन्तर होने लगता है। 
माध्यमिकों के अनुसार संबृति-सत्य अर्थात्‌ धर्मों का आभास जैसा कि इन्द्रियों को उपलब्ध 
होता है, अ्रनधिठान है | श्त्य धर्मों से श॒त्म धर्म प्रभूत होते हैं। इसके तरिपरीत विज्ञानवादी 
के लिए संदृति धर्मों का अस्तित्र धर्मता-तथता-विशव के कारण है, यद्यप्रि साथ ही साथ वह 
शूस्यता-विशेष-वश श॒त्त्य हैं | 

एक दुसरा झक्तिप है। यदि रूपायतन विज्ञान-सभाव है तो विज्ञान रूप के लक्षणों 
के साथ क्यों प्रतिभासित होता है, ओर क्यों पर्वतादि कठिन श्रीर समाग-सन्तान का रूप- 
धारण करते हैं। इसका उत्तर यह है कि रूप पपर्यस्त संज्ञा का भी स््रभातर है। तथाकथित 
रूप को द्रब्थसत्‌ के रूप में एहीत करने से विज्ञान विपर्योस का उट्ाद करता हैं, और स्वस्सेन 
अआन्ति उत्पन्न करता है और यही उसकी मुख्य श्वत्ति है । 
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चोदक पुनः कद्दता है कि क्या आप प्रत्यज्ञ विष्य का प्रतिषेध करते हैं! उत्तर 
है कि जिस च्ण भ॑ रूप-शब्दार्थ की उपलब्धि होती है उस क्षण में यह बाह्मवत्‌ एहदीत 
नहीं होता। पश्चात्‌ मनोविज्ञान ( मनोविकल्प ) वाह्म-संशा को विपर्यासतः उत्पन्न 
करता है। अतः जो प्रलक्ष का विपय होता है वह विज्ञान का निमित्तभाग है। यह निमित्त- 
भाग विज्ञान का परिग्ाममात्र है | अ्रतः कहा जाता है कि यह है और विज्ञान ( दर्शनभाग ) 
भी है, जो निमित्तमाग की उपलब्धि करता है| किन्तु यह सब केवल विकल्पभर्म 
हैं। संक्षेप में अर्थ रूप नहीं है, किन्तु रूपाभास है। यह बह्िःस्थित नहीं है, किन्तु 
बाह्यामास है । 

एक और आ्षेप हैः:--/आप कद्दते हैँ कि जो रूप हम जाग्रत अ्रवस्था मं देखते हैं 
वह विज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं है, यथा जो रूप रूप्न में देखा जाता है। किन्तु स्रप्न से 
जागकर हम जानते हैं कि स्वप्न में देखा रूप केवल विज्ञान है, फिर जागते हुए हम क्‍यों 
नहीं जानते कि जाग्रत अवस्था में देखा हुआ रूप विज्ञानमात्र हैं! ( शंकर, २।२२६ ) 

इसका उत्तर यह है कि जब हम स्वप्न देखते हैं हमको शात नहीं हो सकता | जागने पर 
इमको र्ूटूति हांता है कि हमने स्वप्न देखा है ओर हमको उसका स्वभाव ज्ञात होता है। इसी 
प्रकार जो रूप जाग्रत अवस्था में देखते हैं उसका भी यही हाल है। अभीतक हमारी सच्नी 
जाग्रति नहीं हुई है । जत्र बोधि का अधिगम होगा तत्र संसार-विषयात्मक रूप्न की स्मृति 
होगी और उनका यथार्थ स्वभाव ज्ञात दोगा। इसके पूर्व हमारी स्वप्नावस्था है। इसीलिए, 
भगवान्‌ संसार की दीर्ध॑रात्रि का उहलेख करते हैं ( विंशतिका, कारिका १७ ख-ग )। यह विचार 
बरकले के अति समीप है । 

इस मत में ( अवबुमोलुट एकार्मिय्म ) वस्तु-प्रदण के सहश विज्ञप्ति का क्रियात्मक 
आकार नहीं है। विज्ञप्ति मायावत्‌ है| जय एक विज्ञान की उत्त्ति होती है, तत्र यह विज्ञान 
वस्तुतः सक्रिय नहीं होता | यह बाह्य धर्मों का प्रलक्ष अह नहीं करता, जिस प्रकार हाथ 
या चिमयी से कोई वस्तु पक्ी जाती है । इसको अभिव्यक्ति उस प्रकार नहीं होती, जैसे सूर्य 
अपने प्रकाश को फेलाता है | किन्तु यह आदर्श के तुल्व है, और यह वाह्यार्थ के सहश 
अवभासित होता है। संक्षेप में कोई धर्म नहीं है जो दूसरे धर्म का( चित्त से बहिःस्थित 
धर्म का ) प्रहण करता है | किन्तु जब विज्ञान की उत्पत्ति होती है, तब यह तत्सदश आभासित 
होता है ( सन्धिनिर्मोचन )। 

किन्तु एक श्राक्षेप यह द्वै कि विशप्तिमान्नता का पर-चित्त-शान से कैसे सामंजस्य होता है | 

अथवा इसी को दूसरे प्रकार से यों कह सकते हैं कि विशप्तिमात्रता में मेरा चित्त या तथा- 
कथित मेरी आत्मा का चित्त तथाकथित पर-चित्त को कैसे नहीं जानता | इसका जो उत्तर 
दिया जाता है, वह कठिनाइयों से खाली नहीं है | किन्तु इसकी युक्ति कुछ कम अपूर्व 
नहीं है । 

हम अपने चित्त को पर-चित्त की श्रपेज्ञा अ्रधिक अ्रच्छा नहीं ज़ानते। क्‍यों! 
क्योंकि यद्द दो ज्ञान श्रश्ञान से आ्राच्छादित होने के कारण स्वविषय की शअ्रनिर्व॑ंचनीयता को 
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नहीं जान सकते, यथा बुछू उसे जान सकते हैं। इसका कारण यह्ट है कि मनुष्यों में इस 
विषय की वितथ-प्रतिभारिता होती है, क्योंकि उनमें श्रभी ग्राह्मम्राहक भाव का उपच्छेद 
नहीं हुआ है । 
पुनः शुआञन-च्वांग इस स्थान पर इसका प्रयन करते हैं कि उनका विज्ञानवाद शुद्ध 

श्रात्मवाद में पतित न हो। वह कहते हैं कि विशप्तिमात्रता॥< की यह शिक्षा नहीं है कि 
केवल एक विज्ञान है, केवल मेरा विज्ञान है। यदि केवल भं॥ विज्ञान है तो दस दिशाश्रों 
के विविध पृथग्जन-श्रारय, कुशल-श्रकुशल, देतु-फल सब तिगोेहित हो जाते हैं। कोन बुद्ध 
मुझे उपदेश देता है और किसको बुद्ध उपदेश देते है ? किस धर्म का वह उपदेश करते है 
श्रौर फिस फल के अ्रधिगम के लिए [ 

किन्तु विशानवाद की यह शिक्षा कभी नहीं रही है। विज्ञप्ति से प्रत्येक सलल के आठ 
विज्ञान समझना चाहिये | यह विज्ञानसभाव है | इनके अतिरिक्त विज्ञप्ति से विज्ञान-संप्रयुक्त 
छः प्रकार के चैच, दो माग--दर्शन और निमित्त--जो विज्ञान और चैत्त के परिणाम हैं 
विप्रयुक्त विशान जो चैत्त और रूप के आकार विशेष हैं, और तथता जो शज््यता को प्रकट करती 
है, और जो पूर्व चार प्रकार का यथार्थ स्रमाव है, समकना चाहिये। इसी श्रर्थ में सर्व धर्म 
विज्ञान से भिन्न नहीं हैं | इसीलिए यह कद्ा जाता है कि सर्व धर्म विज्ञप्ति हैं और मात्र 
शब्द इसलिए, श्रधिक है, जिसमें विज्ञान से भिन्न रूपादि द्वब्यसत्‌ के अस्तित्व का प्रतिषंध 
किया जाय । 

जो विशप्तिमात्रता की शिक्षा को यथार्थ जानता है, वह विपर्यास से रहित हो पुण्यसंभार 
ऋर शानसंभार के लिए यत्नशील होता है। धर्मशज़्यता में उसका आशु प्रतिवेंध होता है 
और वह महाब्ोधि का साक्षात्कार कर संसार से अदित जीबों का परित्राण करता है। किन्तु 
सर्वथा श्रपवादक, जो शत्यता की विपर्यास संज्ञा रखता है ( भावत्रिवेंक ) श्रागम और युक्ति 
का व्यपकर्ष करता है, और इन लामों का प्रतिलाम नहीं कर सकता। यह अपवादक माध्यमिक हैं 
जो सर्वदा शुत््वता का दावा करते है और अ्रद्वव विशानवाद की ओर जो शुत्ववाद का भुकाव 
है, उसका विरोध करते हैं । 

एक मुख्य प्रश्न यह है कि किस प्रकार पस्मार्थ विज्ञानवाद का त्षामंजस्य बराह्मलोक के 
व्यावह्दारिक अस्तित्व से हो सकता है। माना कि विज्ञान के बाहर कुछ नहीं है। तब बाह्य 
प्रत्यय के भ्रभाव में हम विकल्प की विविधता का निरूपण कैसे करते हैं ; 

शुआन च्वाँग वसुवन्धु का उत्तर उद्धृत करते हैं ( त्रिंशिका, कारिका १८ )--सर्व 
बीज विज्ञान का अन्योन्यवश उस उस प्रकार से परिणाम होता है। इस विज्ञान से वह वह 
विकल्प उत्न्न द्ोते हैं ।” श्र्थात्‌ बिना किसी बाह्य प्रत्यय॒ के आलय-बीज के विविध परिणाम 
होने के कारण, और संभूत अ्रष्ट विज्ञानों की अन्योन्य सहायता से, श्रनेक प्रकार के बिकल्प 
उत्पन्न दोते हैं। 

सर्व बीज विज्ञान से विविध शक्ति और बीज अभिप्रेत हैं जो अपने फल अ्रर्थात्‌ सर्व 

-धर्मों का उत्पाद करतें हैं| यह फल मूल विज्ञान में विद्यमान हे। इन शक्तियों या बीजों 
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को 'सर्व बीज” कहते हँ-क्योंकि वह चार प्रकार के फल का उत्पादन करते हैँ (निप्यन्द, विपाक, 
पुरुषकार, अधिपति-फल )। केवल विसंयोग-फल वर्जित है। यह बीजों से उत्पन्न नहीं होता । 
यह असंस्कृत है। यह फल बीज-फल नहीं है। मार्ग की भावना से इस फल की प्राप्ति होती 
है। बीज ज्ञान का उत्पाद करते हैं; ज्ञान संयोजन का उपच्छेद करते हैं, और इसीसे विसंयोग 
का संमुखीमाव होता है | किन्तु बीज से सर्व विकल्प का अ्नन्तर उत्पाद होता है । 

हम बीजों को “विज्ञान! से प्रज्ञत कर सकते हैं, क्योंकि उनका स्वभाव विज्ञान में है। यह 
मूलविज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं हैं। कारिका त्रीज” और विज्ञान! दोनों शब्दों का एक साथ 
प्रयोग इस कारण करती है कि कुछ वीज विज्ञान नहीं हैं यथा--सांख्यों का प्रधान और 
कुछ विज्ञान बीज नहीं हैं यथा--प्रवृत्ति-विज्ञान | 

अश्टम विज्ञान के बीज ( जो विकलोों के हेतु-प्रत्यय हैं ) अन्य तीन प्रस्ययों की सहायता 
से उस उस परिणाम ( अन्यथाभाव ) को प्राप्त होते हैं, अर्थात्‌ जन्मावस्था से पाककाल को प्राप्त 
होते हैं | यह तीन प्रत्यय प्रवृत्ति-विज्ञान हैं। सब धर्म पक दूसरे के निमित्त होते हैं । 

इरा पकार आलय-विज्ञान से अनेक प्रकार के विकह्य उत्पन्न होते हैं | 

आगे चलकर शुआन-च्वॉन विज्ञानवाद की पुष्टि आ्रालंत्रन-प्रत्ययवाद से करते हैं | इसका 
लक्षण इस प्रकार है;:--वह सद्धर्म जिसपर चित्त-चैत्त श्राश्रित हैं, और जो उन चित्त-केत्तों से 
ज्ञात है, जो तत्सदश उत्पन्न होते हैं । 

दस्तुत: सब विज्ञान का इस प्रकार का झालंत्रन होता है, क्योंकि किसी चित्त का उत्पाद 
बिना आश्रय के नहीं हो सकता, बिना उस अर्थ की उपलब्धि के नहीं हो सकता जो उसके 
अभ्यन्तर हैं । 

इसीसे मिलता-जुलता एक दूसरा प्रश्न यद्द है कि यद्यपि ग्राभ्यन्तर विशान है, तथापि 
बाह्य प्रत्यों के अभाव में भावों की अव्युच्छिन्न परंपरा का क्या विवेचन है? शुआान-च्वाँग 
उत्तर में वसुब्रन्धु की कारिका १६ उद्धृत करते हैं:-- 

कर्मणो वासनाग्राहद्वबवासनया सह । 
क्षीणे पूर्वविपाकेडन्यद्‌ विपाक॑ जनयन्ति तत्‌ ॥ 

“यू विषाक के क्षीण होनेपर कर्म की वासना ग्राहद्वय की वासना के साथ श्रन्य विपाक 
को उत्पन्न करती है।” 

श्र्थात्‌ पूवंजन्मो पचित कर्म के विपाक के क्षीण होनेपर कर्मवासना ( कर्मत्रीज ) और 
आत्मग्राह-धर्मप्राह की वासना ( बीज ) उपभुक्त विपाक से अन्य विपाक का उत्पाद करती है। 
यह विपाक आलय-विज्ञान है | ( स्थिरमति का भाष्य, ४० ३७ )। 

शुआ्आन-च्वाँग की व्याख्या इस प्रकार हैः--निश्चय ही सर्व कर्म चेतना कर्म है। ओर 
कर्म उत्पन्त होने के अ्नन्तर ही विनष्ट होता है। श्रतः दम नहीं मान सकते कि यह स्वतः 
फलोत्पादन का सामथ्य रखता है। किन्तु यह मूल विज्ञान में फलोत्पादक बीज या शक्ति का 
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आ्राधान करता है। इन शक्तियों की संज्ञा वासना है | वस्तुतः यह शक्तियाँ कर्मजनित वासना 
से उत्पन्न होती हैं । 

इन शक्तियों का एक श्रव्युच्छिन संतान इनके परिपाक-काल पर्यन्त रहता है। तब 
अन्तिम शक्ति फल अभिनिद्त्त कग्ती है | 

साथ साथ शुआन-च्वाँग यह दिखाते हैं कि किस प्रकार बीजों की वासना का का ये ग्राहक 
और ग्राह्म इन दो दिशाओं में होता है। मिथ्या आत्मग्राह इन वासनाओं और विप्योस 
बीजों के लिए सब से अधिक उत्तरदायी है। इससे जो बीज उसन्न द्वोते हैं उनके वा(ण सत्यों 
में अपने-पराये का गिध्या भेंद होता है। चित्त की इस सहज विरूपता के कारण संसार-चक्र 
अनन्तकाल तक प्रवर्तित रूता है। इसके लिए, बाह्य प्रत्ययों की कह्यना करने का कोई 
कारण नहीं है| अथवा आध्यात्मिक हेतु-प्रत्य जन्‍्म-मरण-प्रवन्ध ( या धर्म-प्रन्‍न्ध ) का पर्यातत 
विवेचन है | यह याह्य प्रत्यय पर आश्रित नहीं है। अ्रतः यह विशज्ञप्तिमात्र हैं। एक वार धर्मों 
की अ्रनादिकालिक प्रवृत्ति से विज्ञप्तिमात्रता का सामंजस्य स्थापित कर शुआान-च्याँग त्रिस्वरभाव के 
बाद से इसका सामंजस्य दिखाने हैं। वौद्धागम में स्थान स्थान पर स्वभाव क। देशना है | 

त्रिश्वभाव-चाद 

नीनी ग्रंथा म॑ विशानवाद के निकाय का एक नाम धर्म ाल्ण॒-ामर! थे | तीन स््रमात 
तीन लक्षण कहलाते हैं ( व्युतत्ति, ०४८७ )। बीषिसतल भूमि में थम वर्ण! शब्द मिलता 
है| वहाँ भाव-अमभात्र से बिमुकत वस्तु को “र्मतन्षण” कदा है। दूर,र श*<्श में यह वस्तु 
तथता?, धर्मता है | 

वसुबन्धु ने त्रिस्‍्यभाव-निदंश नामक एक ग्रंथ लिखा हैं। जी० तुची को नेपाल में मूल 
संस्कृत ग्रंथ मिला था। इसका प्रकाशन विश्वभारती से हुआ है। यहाँ हम धरमंपाल आदि 
आाचायों का मत दे रहे हैं । 

स्वभाव तीन हैं:--परिकल्पित, परतन्त्र, परिनिष्पन्न | 
१. परिकल्पित स्वभाव 

स्थिरमति के अ्रनुसार जिस जिस विवल्प से हम जिस जिस वस्तु का परिकल्त करते हैँ 
वह वह वस्तु पर्किल्यित स्वमाव है | विकल्य ब्खु अनन्त हैं। यह आध्याप्मिक ओर बाह्य हैँ । 
यहाँतक कि बुद्धर्म मी विकल्प वस्तु है। जो वस्तु विकल्य का दिपय है, उसकी सत्ता का अभाव 
है; श्रतः वह विद्यमान नहीं है | अतः वह परिकल्यित स्माव है । 

नम्द के अनुसार अनन्त अ्रभूत परिकल् या अ्रभूत विकल्प हैं, जो परिकल्पना 
करते है। उस उस विकल्य से विविध विकल्य दम्तु परिकल्वित होते है। अथीत्‌ स्कन्ध- 
आयतन-धातु आदि आत्म-धर्म के रूप में मिथ्या ग्रहीत होते ह। इन्हें परिकल्पित स्वभाव 
कहते है | यह स्वमाव परमार्थतः नहीं है। 

घमपाल्न के अनुसार (दिकल्प! वह तिज्ञान है, जो परिकल्पना करता है। यह प४ और ससम 
विज्ञान है, जो आग्म्न और धर्म में शमिनिविष्ट है। स्थिस्मति के अनुसार यह आठटों साख 
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विज्ञान और उनके चैत्त ह। स्थिप्मति कदते हूँ कि सब यात्धव विज्ञान परिकल्पना करते हैं 
क्योंकि उनका अमूत, परिकल -रपभात है। इसके विपक्ष में धर्मप्रात हैँ कि यह अयथार्थ 
है कि सब्र सा्तत्र विज्ञान पल्किलाना करते ८। यह सत्य है कि त्रेधातुक सर्व विज्ञान अभूत. 
परिकलय! कहलाते हैं। इनकी यह संता इसतिए है, क्योकि साक्षत्र विज्ञान तत्य का साज्ञात्कार 
नहीं करता | साक्षत्र चित ग्राह्म-प्रादक के रूप में श्रवमासित होता है। इससे यह परिणाम सदा 
नहीं निकलता कि कुशल अथवा अब्याकृत चित्त मे आइ होता है, ओर यह आान्मधर्म की 
परिकलाना में समर्थ है | वस्वुतः इस प्न म॑ बोघिततय तथा यानद्वव के शआर्यों को प्र८ल॒७ 
ज्ञान ( यह एक अनाश्षत ज्ञान है ) मे ग्राह होगा, क्योंकि बढ़ ज्ञान ग्राह्मप्ग्रदक के रूप में 
अवभासित होता है। तथागत के उन्तर ज्ञान में भी आद होना, क्योंकि बुद्धभूमिसूत्र में 
कहा है कि बुद्ध-ज्ञान ( आदर्श ज्ञान ) काय, भूमि आदि विविध प्रतिब्रिम्थों को अवमासित 
करता है। 

इसमें सन्देह नहीं कि यह कद्ठा गया है कि आज़य-विज्ञान का आलंत्रन परिकल के 
बीज हैं। कितु यह नहीं कहा गया हैँ कि वह विज्ञान केवत इनका ग्रहण करता हैं | 

सिद्धान्त यह है कि केवल दो विज्ञान--५9 और सप्तम--परिकल्पना करते हैं | कारिका 
में जो यिन येन विकल्पेन! उक्त है, उसका कारण यह है कि थिकल्प विविध हैं। यह कौन 
वस्तु है जिनपर विकल्व का कारित्र होता है ; संग्रह के अनुमार यह वस्तु पस्तन्त्र है। यह 
निमित्तनाग है, क्योंकि यह भाग विकल्यक का आल॑बन-प्रतय हैं। किन्तु प्रश्न है कि क्या परि- 
निष्पन्न भी इस चित्त का विधय नहीं हैं ? हमारा उत्तर है कि तत्व अथवा परिनि“पन्न मिथ्याग्राह 
का आलंबन विंपय नहीं हैं | हाँ, हम यह कई सकते हैं कि तत्त विकल्प्य वस्तु है, किन्तु तत्त 
पर विकल्य का कारित्र प्रत्यक्ष नहीं होता । 

परिकल्यित स्रमाव विकल्प का, मिथ्याग्राद का, विपय है; किन्तु यह आलंयन-प्रस्यय नहीं 
हैं। इसका कारण यह है कि यह वस्तु) सद्धम नहीं है। 

परिकल्पित स्वभाव क्या है ? इसमे और परतन्त्र मं क्या भेद है ; 

१. स्थिरमति के अनुसार अनादिकालिक अभूत वासनावश सात्त्र चित्त-चेत्त दवाकार 
में उत्नन्न होता है, ग्राहक-प्राह्म रूप में उत्नन्न होता है। यद दर्शनमाग और निमित्तमाग हैं। 
मध्यान्त का कहना है कि यह दो लक्षण” परिकल्वित हैं। यह कूम॑-रोम के समान असद्धर्म 
हैं। किन्तु इनका आश्रय अ्र्थात्‌ स्रसंजित्तिभाग प्रययजनित है। यह स्त्रभाव असरधर्म नहीं है। 
इसे परतन्त्र कहते हैं, क्योंकि यह श्रभूत-परिकल्प प्रत्यय-जनित है। 

यह कैसे प्रतीत हो कि यद दो भाग अ्रसद्ध्म हैं ! आगम की शिक्षा है कि अभूत- 
परिकल्य परतन्त्र हैं, श्र दो ग्राह परिकल्पित हैं । 

२ धरमंपाल के अनुसार वासना-यल से चित्त-चेत्त दो भागों में परिणत होते हैं। यह 
परिणत भाग देतु-प्रत्ययवश उत्पन्न होते हैं, और स्वसंवित्तिमाग के सदश परलन्त्र हैं। किन्तु 
विकल्प सद्धम, अ्रभाव, तादात्म्य, भेद, भाव-अभाव, भेदाभेद, न भाव न अभाव, न अभेद न 
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भेद इन मिथ्या संज्ञाश्रों का ग्रहण करता है। इन विविध आकारों में दो भाग परिकल्पित 
कहलाते हैं | 

बस्तुत: आगमण कहता है ० प्रमाणातव द्ृथ्थान्र ( दो »भार। ) द्« इन दो भागों 
को विविधता परतन्त्र है। आगम यह भी कहता है दि तथनता को छो ड्कर शे+ चार धर्म परतन्त् 
में संगद्दीत हैं। 

यदि निम्त्तिभाग परतन्त्र नहीं है, तो वें दो भाग जो बुद्ध के अ्नास्व पृष्ठलब्ध-जञान 
हैं, परिकल्पित होंगे। यदि थआ्राप यह मानते हैं कि यह दो भाग परिकलित हैं, तो उत्तर अनाखव 
शान की उत्पत्ति, बिना एक निमिनत्तमाग को आजंवन बनाये होती है; कतकि यदि एक निमित्त- 

ग इसका आलंत्रन होता तो यह आरय-मार्ग मे पर्यायन्न न होता । 

यदि दो भाग परिकलितत हैं, तो यह आलंवन प्रस्यय नहीं हैं; क्योंकि परिकल्वित असद्‌ 
धर्म हैं| दो भाग बासित नहीं कर राकत, बीजों का ऊू-द नहीं कर सकते | अ्रतः उन्तर बीजों के 
दो भाग न होंगे । 

बीज निमित्तमाग भ संग्दीत हैं, अतः यह असदूधर्म है। श्रत: बीज बेसे हेतु- 
प्रयय होंगे | 

यदि दो भाग, जो चित के अभ्यन्तर हैं, और ताजा से उलन्न होते हैं, परतन्त्र नहीं हूं 
तो जिस स्वमात्र को आप परतन्त्र मानते हैं, अर्थात्‌ संवित्तिमाण जो इन दो भागों का आश्रय है, 
परतन्त्र न होगा; क्योंकि कोर कारण नहीं है कि यह परतन्त हो जब दा भाग परतन्त्र नहीं है । 

अतः जोः प्रत्ययजनित हैं वह परतन्त्र हैं । 
२. परतन्त्र स्वभात 

परलन्त्र' प्रयय से इंदभू। विकलत हैं। यह आख्या अ्रतीत्य-गमुन्यन्न' से मिलती-जुलती 
है| जो हेतु-प्रत्यव से उत्पन्न होता है, वह परनन्त्र है। एकमत से यह लक्षण केवल क्लिष्ट परतन्त्र 
का है। वास्तव में श्रनासव पर्तन्त्र को (विकल्प! नहीं कहते | एक दूसरा मत यह है कि सत्र 
चित्त-चैत्त, यादे साथव हों या अनासब, विकल्प! कहे गए हैं। 
है. परिनिष्यक्ष स्वभाव 

परिनिष्यज्न समाव परतस्त्र की परिकल्पवित से सदा रहितता है। यह अविकारस्भाव 
हैं। यह ग्राद्य-प्राट्क इन दा विकल्लरों से विनिर्मुक होता है। इस स्तवभात्र की सदा ग्राह्म-ग्राहक- 
भातर से अ्रत्यन्त रहितता होती हैँ । यह कल्पित स्रमा। की अत्यन्त शूस्पता है। अतएब यह 
परतन्त्र स न अन्य है, और न अनन्य, यथा श्रनित्यता अनित्य धर्मों से न अन्य है, और 
न अनन्य | 

पुनः शुआान-च्याँग कहते हैं कि परिनि्यत्ष धर्मों का वस्तुमत्‌ू , अभविपरीत, निष्ठागत 

और परिपृर्ण रभाव है। यह तथता से, अर्थात्‌ सत्न-असल से प्रथक शूस्यता की श्रवस्था में 

वस्तुओं के स्रभात से मिश्रित है। अ्रतः परिनिशपन्न / ज्तथता ) परतन्त्र से न ञ्रन्य है, न 
झनन्य। यदि यह इससे अभिन्न होता, तो तथता धर्मधातु ( परतन््र ) का वस्तुस्वभाव न 
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होती । यदि यह इससे अ्रभिन्न होता तो तथता न नित्य होती, और न पूर्ण विशुद्ध । पुनः 
यह केसे माना जाय कि परिनिष्पन्न स्वभाव और परलन्त्र ख्थमभाव का न नानाल है, और न 
एकत्व ! इसी प्रकार अनित्य, शत््य, अनात्म धर्म तथा अनित्यता, श॒त््वता, नैरात्म्य न अन्य हैं, 
न अनन्य । यदि अनित्यता संस्कारों से अन्य होती, तो संश्कार अनित्य होते; यदि अनन्य 
होती, तो अनित्यता उनका सामान्य लक्षण न होती। वस्तुनः घर्मता या तथता का धर्मों से 
ऐसा संबन्ध है, क्योंकि परमार्थ और संबृति अन्योन्याश्रित हे । 

जब्रतक परिनिष्पन्न का प्रतिबंध, साक्षात्कार नहीं होता, तबतक यथाभूत परतन्त्र भाव 
को हम नहीं जान सकते | श्रन्य ज्ञान से परतन्त्र का ग्रहण नहीं होता | 
स्वभाषश्रय का चित्त से अभेद 

इन विचारों के अनुसार शुभ्रान-च्याँग चित्त का इतिहास बतात हैं| निःसन्देह सदा से 
नित्त-चैत्त अपने - विविध आकारे में ( भागों म॑ ) अपने को स्वतः जानने हैं, श्रर्थात्‌ परतन्त्र जो 
अपने को जानता है, सदा से स्वविज्ञान का विश है। किन्तु चित्त-चेत्त सदा पुद्गल-धर्मग्राह 
से सहगत होते हैँ, अतः वह प्रत्यव-जनित चित्त-चत्तों के मिथ्या ख्मात्र को यथार्थ में नहीं 
जानते । माया-मरीचि-खप्नविषय-प्रतित्रिम्ब-्प्रतिमास-प्रतिश्रु कऊ-उदकचन्ध-निरभितवत्‌ उनका 
अस्तित्व नहीं है, और एक प्रकार से हैं भा। घनव्यूद में कहा हं--“जब्र तक कोई तथता 
का दर्शन नहीं करता, वह नहीं जानता कि धर्म ओर संस्कार माया दवत्‌ वस्तुसत्‌ नहीं हैं; 
यद्यपि वह हैं |? 

अत: यह मिद्ध होता है कि स्‍्तमात्रत्र- ( लक्षणववर ) का जित्त-चेंत्त से व्यतिरेक 
नहीं है। चित्त-चेत्त और उनके परिणाम ( दर्शन और निमित्तमाग ) का प्रत्मत्रों से उद्भव 
होता है, और इसलिए मायराप्रतिबिम्यवत्‌ वह नहीं है, ओर एक प्रकार से मानो वह हूँ | इस 
प्रकार वह मूड़ पुरुषों की प्रबंचना करते हैं| यह सत्र परतन्त्र कहलाता है। 

मूढ़ परतन्त्रों को मिथ्या ही आत्म-धर्म अवधास्ति करते हं। खपुपष्य के समान इस 
स्वभाव! का परमार्थतः अस्तित् नहीं है। यह परिकल्पित है| किन्तु वस्तुतः वह आ्रात्म-घ्म 
जिन्हें एक मिथ्या संज्ञा परतन्त्र पर आरोवित' करती है, श॒त्त हैँ । चित्त के परमार्थ स्वभाव 
को ( विज्ञान और दो भाग ) जो श्राम्म-धर्म की शूत््वता से प्रकाशित होता है, परिनिष्पन्न 
की संज्ञा दी जाती है। हम कहेंगे कि धर्मों का सत्‌-स्त्रमाव उनका विशुद्ध लक्षण या विज्ञान- 
शक्ति है, जो प्रत्येक प्रकार के साक्षात्कार से श॒त््य है। इस स्वभात्र का त्रिपपीत भाव सर्वगत 
धर्म ( फेनोमनिज्म ) हैं, और धर्मों का स्थूल और मिथ्या आकार आत्म-घर्म का प्रतिभास 
है। यह भी ध्यान में रखना चाहिये कि इन सत्र की समष्टि विशुद्ध विज्ञानायतन 
रहता है | 


झसंस्‍्कृत धर्मों ही त्रित्वभावता 
इसके अनन्तर शुआन-च्याँग इस त्रिस्वभाववाद का प्रयोग आकाशादि असंस्कृत धर्म 
के संबन्ध में करते हैं| वह कहते हैं कि विज्ञान झ्राकाशादि प्रभास के आकार में परिणत 


४८६ बोद-धर्म-द्शन 


होता है। क्‍योंकि श्राकाश चित्त-निमित्त है, इसलिए यह परतन्त्र में संण्हीत होता है | 
किन्तु मूढ़ इस निमित्त को द्वव्यसत्‌ कल्पित करते हें। इस कल्पना में श्राकाश परिकल्पित 
है। अन्गत. द्रव्य श्राकाश को तथता का एक अपर नाम अ्रवधारित करने से आकाश परिनिष्यन्न 
है। इसी प्रकार शुआ्ञन-च्याँग सिद्ध करते है कि अन्य असंस्कृत तथा रूप-वेदना-संज्ञा-संस्कार- 
विज्ञान यह पाँच संस्कृत धर्म-दर्टि के अनुसार परिकल्पित, परतन्त्र और तथता में संगहीत हो 
सकते है । 
ज्रिधभाव की सत्ता 

एक अन्तिम प्रश्न है 4 व्स्तु द्वव्यसत्‌ है या अ्रसत्‌ । परिकल्पित स्रभाव केवल 
प्रशसिसत्‌ है, क्योंकि यह मिथ्वा रच से व्यवस्थित होता हैं। परतन्त्र प्रज्ञात्त और वस्तुसत्‌ 
दोनों है। पिण्ड, रुमुदाय, ( संचय, सामग्री ) यथा घटादि, प्रश्ञप्त हैं। चित्त-बत्त-रूप 
प्रत्ययजनित हैं। श्रतः वह वस्तुसत्‌ है। परिनिश्यन्न केवल द्रव्यसत्‌ है, क्योंकि यह प्रत्यया- 
धीन नहीं है । 


किन्तु यह तीन स्व्रमाव भिन्न नहीं हैं, क्योंकि परिनिष्पन्न परतन्त्र का द्रव्यगत्‌ स्अभाव 
है. और परिकल्पित का परतन्त्र से व्यतिरेक नहीं है। किन्तु यद्याति यह एक दृष्टि से भिन्न 
नहीं है, तथापि दूसरी दृष्टि से यह अभिन्न नहीं हैं; क्योंकि मिथ्याग्रद, प्रत्यपोदूमब और द्रव्यसत्‌ - 
स्वभाव भिन्न हैं । 

निःस्वभाव-वाद्‌ 

यह विचार शंबर के वेदान्तमत के अच्यन्त समीप है। शुआआान-च्याँग इस खतरे को 
समभते हैं | माध्यमिकों के प्रतिवाद करने पर वह इस प्रश्न का विचा* करने हैं कि यदि तीन 
स्वभाव हैं. तो भगवान्‌ की यह शिक्षा क्या है कि सत्र धर्म निःस्वभाव हैं | दूसरे शब्दों में यदि 
धर्म के तीन श्राकार है तो भगवान्‌ का यह उपदेश क्‍यों है कि वह शून्य और निःस्रभातर हैं | 
यह प्रश्न बड़े महत्व का है। यह देखना हैं कि शुआआन-च्याँग केसे नागाजुन की शूज़्वता का 
त्याग कर वस्तुओं की विज्ञान-सत्ता को व्यत्रस्थित करते हैं । 

उनका उत्तर यह है कि इन तीन स्वभावरों में से प्रत्येक अपने थ्राकार में नि.सभाव है। 
भशरिविध स्वभाव की जिविध निःस्वभात्रता हैं। इस अभिसस्धि से भगवान ने सत्र धर्मों की निःस्तर- 
भावता की देशना की है | 

परिकल्पित निःस्वभाव है, क्‍योंकि इसका यही लक्षण है ( लक्षणेन )। परतन्त्र कौ 
निःर्रभावता इसलिए है, क्योंकि इसका स्त्रयंभाव नहीं है। परिनिष्पन्न की निःश्वभावता 
इसलिए है, क्योंकि यह परिकल्यित आत्म-धर्म से शत्य है। परिनिःपन्न धमम परमार्थ है। यह 
भूततथता हैं । यह विज्ञप्तिमात्रता है । 

यह तीन निःस्रमातता ब्रमशः लक्षए-निःस्रमावता, उत्पन्ति-निःस्प्रभावता, परमार्थ- 
निःस्वभावता हूँ | 


अष्टाददा भ्रध्याय पे 


शूल्यता की गंभीग्ता से संसार विज्ञानोदधि के तल पर उठता है। यदि बुद्ध ने कहा है 
कि सर्व धर्म निःस्भाव हैं, तो इसका यह अर्थ नहीं है कि उनमें स्वमाव का परमा्थतः अभाव 
है। यह बुद्धबचन नीतार्थ नहीं है। परतन्त्र और परिनि'पन्न अश्रसत्‌ नहीं हैं। किन्तु मूड़ 
पुरुष विपर्यासवश उनमें आन्म-धर्म का अध्यारोप कहते हैं। वह विपरीत भात्र से उनका द्रव्यसत्‌ 
श्राम-धर्म के रूप मे ग्रहण करते हैं। यह परिकिल्यित स्वभाव है। इन ग्राहों की व्यावृत्ति 
के लिए. भगवान्‌ सामान्यतः कदते हूँ कि जो सत्‌ है. ( दू संग-तीगग र्मात्र ) श्रौर जो असत्‌ 
है, ( प्रथम स्वभाव ) दोनों निःस्‍्भभाव दें। बदि परस्तिल्यित लक्षणतः निःस्रमभाव है, तो 
प्रतन्त्र ऐसा नहीं है। परतनत्र उयक्ति-निःत्रमाव हैं। इसका अर्थ यह है कि मायावत्‌ यह 
हेतु-प्रत्यम-यश उत्न्न होता है, और यह परातन्चर है। यह स्वमंस्बभाव नहीं है, जैसा विपर्थास- 
बश ग्राह होता है। अतः हम एक प्रकार से कह सकते है कि यह निःख्॒भाव है, किन्तु बस्तुतः 
यह सस्रभात्र है | 

परिनिपन्न का विशेत रूप से विचार करना है| इसे भी हम उपचार से इस श्रर्थ में 
निःस्वभाव कह सकते हैं कि सका स्वभाव परखिह्थित झ्राझ-ध्र्म से पर्मार्थतः शब्व है। 
वस्तुतः स्वमात्र का इसमें अ्रभाव नहीं है। यथा य्याव मंद्राकाश सत्र रूपों की आबृत करता 
है, ओर उसका प्रतिपत्र कसा है, तथायि रूपों की निःस्पमावता को प्रकट करता हैं; उसी प्रकार 
परमार्थ शुस्तता से, आतम-धर्म की निस्व्रभावा ले, थक होटा है; और नि:स्त्रभाव कहला सकता 
है। किन्तु यह कम पस्मार्थ नहीं है, अतः धर्मा को शुन्तता का वचन नीतार्थ नहीं है। 
विज्ञिमात्रता प-माथ है | 


कर... वर ननमयाम्मक-+.. सका व्याका व इतना ० 


ऊनािंश अध्याय 
माध्यप्रिक नय 


| आचार्य नागाजुन तथा चन्द्रकीति के आधार पर ] 


माध्यमिक दशन का महत्त्व 

आचाये नागाजुन मध्यमक शासत्र के श्रादि आचाय हैं। त्रौद्ध विद्वान उनको अपर 
बुद्ध के मान मानते हैं। नागाजुन को मध्यमककारिका पर प्रसन्ननदा नाम की वृत्ति है। 
उरुके रचयिता श्राचार्य नन्द्रकीतिं हैं | उन्होंने बृत्ति में कद्दा है. कि नागाजुन के दर्शन-तेज में 
परवादियों के मत और लोकमानस तथा उनके अन्धकार इन्धचन के ममान भस्म हो जाते हैं । 
उनके तीक्ष्ण तकंशरों से संसारोत्पादक नि:शेत्र अरिसिनाये नष्ट हो जाती हैं। चन्द्रकी्ति ऐसे 
श्राचार्य के चरणों में प्रणिपात करके उनकी कारिका की विबृति करने हैं, जो तर्कज्वाला* से 
आकुलित है | प्रसन्नगदा नाम की वृत्ति के द्वारा उद् आचा ये का अ्रभिप्राय विबृत करते हैं | 
चन्द्रकीतिं के श्रनुसार आचाये के शात्त्र-्प्रणयन का यह्द प्रयास दूसरों को प्रथम नित्तोलाद से 
लेकर प्रज्ञापारमिता-नय के श्रविपरीत ज्ञान कराने तक के लिए है। आचाय॑ का यह प्रयास 
केवल करूणावश है। 
माध्यमिक-दुशन का प्रतिपाश् 

जो सकल मध्यमक शाम््र का थ्रमिनेयाथ है उससे अभिन्न स्वभात्र पर्मगुद तथागत का 
है, और वही प्रतीयसमुत्याद है। इसलिए आचाय॑ नागार्जुन शास्त्र के आरंभ में अनिरो- 
धादि अ्रष्ट 'विशेषणों से विशिष्ट प्रतीत्यममुत्याद को प्रकाशित करते हैं, और उसके उपदेश 
तथागत की बन्दना करते हैँ९। आाचाये॑ चद्धकाति नागा्जुन के एक-एक विशे"णों का 
अभिप्राय बताते हैं | 

निरोध क्षण-मंगता है, किन्तु तत्व में क्षण-मंगता नहीं है, अत: वह अ्रनिरोत्र! है । 

उत्पाद आत्मभावोन्मजन है, तत्व म॑ आन्मभावोन्मतव नहीं है, अतः वह 
अनुत्पाद! है। 

१, तक॑ज्वाक्ञा' आय भव्य की माध्यमिक्कारिका पर एक वृत्ति है उस पूरा नाम 'मध्यस- 
हृदयवत्ति तकज्वाला' है। चन्द्रकं ति के भनन्‍ुरार 'तबज्वाज्ा? से झाचाय का मस्त्य्य 
विकृत हुआ दे । 

३२. अनिरोध्मनुत्पादनुब्छेदमशाश्वतम, अनेकाथमनाना्थमनागमसनिगमम । 
यः प्रतीत्यसमुत्यादं प्रपल्योपशर्स शिव देशयाम!स सरडुद्धस्तं वरदे बदुतां बरस ।! 


ऊनथिश अध्याय सै 


उच्छेद सन्तान-प्रबन्ध का विच्छेद है, परन्तु तत्व में विच्छेद नहीं है, अ्रतः बह 
“अनुच्छेद” है | 

सार्वकालिक स्थाणुता शाश्रतिकता है, परत तत्व में वह नहीं है, अतः वह 
“अ्रशाश्वत? है | 

तत्व में न भिन्नार्थता है न अभिन्नार्थता, अतः वह अनेकार्थ! और अनानार्थ? है। 

तत्व में श्रागम और निर्गम नहीं है, अतः वह अनागम? और 'अनिर्गम? रूप है। 


इन विशेषणों से निवाण की सर्व प्रपंचोपशमता एवं उसका शिवत्व बोचित होता है। 
यह मध्यमक-शास््र का प्रतिपाद एवं प्रयोजन है । 


हेतु-प्रत्ययों की श्रपेज्ञा करके ही सकल भावों ( पदार्थ ) की उत्पत्ति होती है। श्राचार्य 
चन्द्रकीतिं कहते हैं. कि इस नियम को प्रकाशित कर भगवान्‌ ने भावों की उत्पत्ति के सँबन्ध में 
वादियों के विभिन्न सिद्धांतों का--अश्रहेतुवाद, एकहेतुवाद, विपमहेत॒वाद आदि का निराकरण किया 
है | इसीलिए विभिन्न वादियों का स्वकृतत्व, परकृतत्व, खपरोभयक्ृतत्व का सिद्धांत निषिद्ध हो 
जाता है। इन वादों के निषेध से वस्तुतः पदार्थों का सांबृन- अयथार्थ ) रूप उद्धावित होता है, 
और यह सिद्ध होता है कि आय-शञान की दृष्टि से पदार्थ स्वभावतः अनुत्पन्न हैं। अतः प्रतीत्- 
समुत्नन्न पदार्थों में निरोधादि नहीं हैं| 

आर्य जब्र प्रतीत्य-समुत्पाद का उक्त .विशे-णों से ज्ञान कर लेता है, तब्र ख्रभावतः उसके 
प्रपंचों का उपशम होता है। इसलिए आचार्य प्रतील-समुद्याद का विशेषण 'प्रपंचोपशम! देते 
हैं। वह 'शिव! है, इसलिए, कि वहाँ चि त-चेत्त अप्रवृत्त हैं। ज्ञान-जेय-व्यवहार निवृत्त है, 
इसलिए तल जाति-जरा-मस्णादि उपद्रवों से रहित है | पूर्व अभिद्दित विशेतणों से विशिष्ट प्रतीत्य- 
समुत्पाद की देशना ही मध्यमक-शाख्त्र का अभीशः्थ है। भगवान बुद्ध ने ही इसे अवगत कराया 
है, श्रतः उनके “अविपरीतार्थवादित्व' ( सत्यवक्ता होने से ) आचाय प्रसादानुगत होकर 
उन्हें 'बद॒तां वर! आदि अनेक विशे+णणों से विशेषित करते हैं ओर प्रणाम करते हैं। 

चन्द्रकीर्ति कहते हैं कि प्रतीत्य-समुल्राद के इन विशेश्णों में यद्यपि सर्वप्रथम निरोध के 
निषेघ का उल्लेख है, जब कि उत्पाद का प्रतिपेंध पहले होना चाहिये | किन्तु उत्पाद और 
निरोध में पौ्वापर्य नहीं है, संसार का अनादिल है; इसे स्पष्ट करने के लिए अनिरोध का प्रथम 
उल्लेख आवश्यक हुआ | 


स्वत: उत्पत्ति के सिद्धान्त का सण्डन 


अन्यवादी पदार्थों की उत्पत्ति स्वतः, परतः या उभयतः स्वीकार करते हैं। परन्तु अचाये 
नागाजुन पदार्थों की उत्पत्ति किसी तरह नहीं मानते। उनके मत में किसी भी दशिक या 
कालिक आधार में कोई भी श्राेय वस्तु किसी भी संबन्ध से न स्वतः उत्पन्न होती है, न पसरतः 


और न उमयत: । 
६२ 
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वस्तु का स्वतः उत्पाद माने तो उत्पन्न की ही पुनः उत्पत्ति माननी पड़ेगी। स्तत- 
उत्पाद पक्त के खैंडन से परतः-उत्पाद का सिद्धांत भी सिद्ध नहीं होता । श्रागे चलकर हम परत: 
उत्पाद का खंडन करेंगे। 


माध्यमिक को पक्षद्दीनता 


माध्यमिक का अपना कोई पक्त नहीं है, और न कोई प्रतिज्ञा ही है, जिसकी सिद्धि के 
लिए वह स्वतंत्र ग्रनमान का प्रयोग करे। माध्यमिक खतःउत्पादवादी सांख्य के प्रतिशार्थ 
का केवल परीक्षण करता है। सांख्य अपनी प्रतिज्ञा की सिद्धि के लिए. रुचेष्ट है, इसलिए, उनके 
वादों का खंडन श्राचार्य चन्द्रकी्ति विस्तार से करते हैं । वह कहते हैं कि किसी भी उपपत्ति से 
सांख्य का स्व॒ृतःउत्पादवाद संभव नहीं है। जो वस्तु स्वरूप से विद्यमान है, उसको पुनः 
उत्पत्ति निष्प्रमोजन है। यदि जात स्वरूप का ही जन्म माने तो कभी वस्तुओं का अ्रजातल 
( विनाश ) सिद्ध नहीं होगा । 

माध्यमिक पर वादियों का एक विशे4 झ्राक्षेप है कि माध्यमिक का जब्र खपत्त नहां है, 
तब परपक्त के ललंडन के लिए वह श्रनुमानादि का प्रयोग कैसे कर्ता है। चन्द्रकीर्ति इसके 
समाधान में कहते हैं कि उन्मत्त के साथ तो हमारा विवाद नहीं है, प्रत्युत हेतु-दृशन्तवादियों 
के साथ है। ऐसे लोगों से दिचार के लिए. आचार्य को भी अपनी अनुमानध्रियता प्रकट करनी 
पड़ती है | वस्तृतः माध्यमिक का कोई पत्नान्तर नहीं है, इसलिए उसे अनुमान का स्वतन्त्र प्रयोग 
करना युक्त नहीं है। विग्रहव्यावतनी में आचाये कहते हैं कि सदि मेरी कोई प्रतिज्ञा होती तत्र 
मुझ पर अनुमान संबन्धी दोप लगते, किन्तु मेरा कोई पक्ष नहीं है। मेरे पत्ष में कोई प्रतिज्ञा 
इसलिए भी नहीं बनती कि प्रलन्न श्रादि प्रमाणों से किसी वस्ठ की उपलब्धि प्रमाणित नहीं 
होती । उपलब्धि हो, तत्र.उसके लिए. प्रवर्तन, निव्तनया उसके साधन का प्रश्न उठे | 
अत: हम पर अन्य वादियों का किसी प्रकार मी उपालंभ नहीं है। आयदेय भी कदते हैं कि 
सत्‌ , अ्रसत्‌, सदसत्‌ इनमें से जिसका कोई भी पत्न ही नहीं है, उस पर निरकाल में भी कोई 
दोय श्रारोपित नहीं किये जा सकते | 


माध्यमिक को वादियों के आक्षेपों का परिहार स्वप्ञ में दो के अप्रसंगापादन (दोप 
न लगने की प्रणाली ) से करना चाहिये। यथा:--ख्वत:उत्ा दवादी सांख्य से पूछुना चाहिये 
कि श्राप कार्यात्मक सत्र से स्वत$ उत्पाद मानते हैं या कारणात्मक ; प्रथम पक्त में सिद्धसाधनता 
( सिद्ध बात को ही सिद्ध करना ) होगी, क्योंकि कार्यात्मक का कायल स्वयं सिद्ध है, विद्यमान 
है| द्वितीय पक्ष में विरुद्धार्थता है, क्योंकि कासणात्मना विद्यमान की अवस्था में ही उसका 
विरोधी कार्यात्मकत्व भी स्वीकार करना पड़ेगा | इस तर्क में विद्यमानल देतु माध्यमिक का नहीं 
है, इसलिए सिद्धसाधनता या विरुद्धार्थता का परिहार उसे नहीं करना है। 


अन्यवादी कहते हैं कि जब माध्यमिक को स्तन्त्र अनुमान का श्रभिधान नहीं करना 
है, और उसके पत्त में पद्च-देतु-दशन्त भी अ्रमिद्ध हैं, तो वह सांख्य के सवतःउत्माद के प्रतिषेष 
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की अपनी प्रतिशा का साधन केसे करेगा, और पर की प्रतिज्ञा का निराकरण भी कैसे करेगा; 
क्योंकि वादी-प्रतिवादी उमय-सिद्ध अनुमान से ही निराकरण संभव होता है। एक ओर पूर्ब- 
पक्ती अपने अ्रनुमान को निदुंष्ट रखने के लिए दोपराहित पत्ष-हेतु-दृशन्तों का प्रयोग करेगा । 
किन्तु दूसरी ओर माध्यमिक उनमे दोणों वा श्रमिधान करेंगा नहीं, इस प्रकार बादी के दोषों 
का परिहार नहीं होगा; फलतः माध्यमिक परपक्ष का निराकरण नहीं कर सकेगा | 

चन्द्रकीतिं कहते हैं कि जो व्यक्ति जिस श्र्थ को जिन उपपत्तियों से निश्चयपृव॑क स्वयं 
जानता है, वह अ्रपना निश्चय दूसरों में भी उत्पन्न करने की इच्छा से उन उपपत्तियों का 
उपदेश करता है | इस न्याय से यह सिद्ध होता है कि पर को दह्वी ख्वाभ्युपगत प्रतिज्ञा की 
सिद्धि के लिए, हेतु आदि का उपादान करना चाहिये, माध्यमिकों को नहीं | वर्तुतः दूसरे के 
प्रति हेतु श्रादि का प्रयोग नहीं होता, बल्कि अ्रपने पक्ष के निश्चय के लि० होता है | अन्यथा 
उसका पक्ष स्वयं विसंवादित हो जायगा, फिर वह दूसरे को स्वश्नतिज्ञा का निश्चय क्‍या करा 
रुकेगा | इसलिः युक्तिहीन पत्क का स्पष्ट दो4 यही है कि वद स्प्रतिज्ञा्थ के साधन में ही 
अपने को अ्रममर्थ बना लेता है। ऐसी अवस्था में माध्यमिक को परपत्तीय अनुमान के बाधो- 
दूभावन ध्ष भा कई प्रयोजन नहीं रहता । 


माध्यमिक की दोषोद्धावन को प्रणाली 


चन्द्रकीर्ति एक विशेष बात की और ध्यान दिलाते हैं। यद्यपि माध्यमिक की श्रपनी 
कोई प्रतिशा नहीं है, इसलिए उसे अनुमान के सनन्त्र प्रयोग की श्रावश्यक्रता नहीं पड़ती, फिर 
भी उसे परपत्ष के अनुमान विरोधी दोधों का उदुभावन करना चाहिये। इसके समर्थन में 
बह श्राचाय बुद्धपालित की प्रणाली का उल्लेख करते हँ--पदार्थ स्वतः ही उत्पन्न नहीं होते, 
क्योंकि स्वात्मना विद्यमान की उर्सात्ति मानने में फाई प्रयोजन सिद्ध «हीं होता | जैसे किसी को 
खात्मना विद्यमान घटादि के उत्पाद की अ्रपेत्षा नहीं होती, इसी अरकार स्व्रात्मना वियमान 
समस्त भात्रों का पुनःउत्पाद मानना व्यथ्थ हैँ। इस प्रकार सांख्पों के अनुमान में माध्यमिक 
श्राचार्य बुद्धपालित ने साधर्म्य दृशन्त और हेतु के उपादान के द्वारा विरोध का उद्भावन 
किया है । 

माध्यमिक के अनुमान भ॑ हृतु और दृशन्त के अ्रनभिधान का दोप नहीं दिया जा 
सकता, क्योंकि स्वृत:उत्पादवादी सांख्य के पक्ष में श्रमिव्यक्त घट को पुनः श्रभिव्यक्ति अभीष्ट 
नहीं है | इस सिद्ध रूप को ही माध्यमिक दृशन्त के रूप में प्रदण करेगा । इसी प्रकार सांख्य- 
संमत श्रनभिव्यक्त शक्ति रूप को ही उत्पाद-प्रतिणए से विशेश्रित करके माध्यमिक अपने श्रनु- 
मान में साध्य स्वीकार करेगा। इस प्रकार माध्यमिक पक्ष में सिद्धसाधनता और विदद्धार्थता 
शादि दोष नहीं लगेंगे । 

ख्रथवा स्वतः उत्पादवाद के निरास के लिए माध्यमिक सांख्य के उस श्रनुमान में 
दोषोद्भावन करेगा, जिससे सांख्यवादी पुरुष से अतिरिक्त समस्त पदार्थों का स्व्रतःउत्पाद सिद्ध 
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करता है, क्योंकि माध्यमिक सांख्य-संमत पुरुष के दृषटान्त में ही 'स्वात्मना विद्यमानत्व? हेतु के 
बल से स्वतःउत्पाद का निषेध सिद्ध कर देगा | सांख्यवादी यदि कहे कि उत्पाद के निषेध 
से मुझ श्रभिव्यक्तिवादी का अनुमान बाधित नहीं होग।, तो यह टीक नहीं है; क्योंकि अ्रनु- 
पलब्ध की उपलब्धि--श्रभिव्यक्ति श्रौर उत्पाद दोनों में समान हैं। इसलिए उत्पाद शब्द से 
अभिव्यक्ति का ही अमिधान है । उत्ताद शब्द से अभिव्यक्ति स्त्रीकार करना अनुपात्त नहीं है, 
क्योंकि अ्र्थवाक्य विपुल अ्र्थों के द्रोतक होते हैं| इसीलिए वे अ्रपेक्षित समस्त अर्थ का संग्रह 
करके विशेष अ्रर्थ के बोधन में प्रवृत्त होते हैं। 


यदि अनुमान के पक्ष, हेतु आदि प्रसंग से विपरीत श्रथों का बोधन करें भी, तो उससे 
माध्यमिक का क्‍या संवन्ध ! क्योंकि उसकी कोई स्त्रप्रतिज्ञा है नहीं है, जिससे उसके सिद्धान्त का 
विरोध होता हो | और फिर यदि प्रसंगविपरीतता की आपत्ति से परवादी के पक्ष में दोष श्राते 
हैं, तो वह माध्यमिक को ञ्रभीष्ट ही होगा | निःस्व्रभाववादी अपने अनुमान प्रयोग से सस्वमाव- 
वादी के अनुमान को जब दोपपूर्ण सिद्ध करता है, तत्र भी प्रयोग मात्र से प्रसंग विपरीतार्थता 
(अपने सिद्धान्त के विरुद्ध जाना) का दोप माध्यमिक पर नहीं लगेगा,क्योंकि शब्द दाए्डपाशिक 
के समान वक्ता को अस्वतन्त्र नहीं बनाते, प्रत्युत वह वक्ता की विवक्षा का श्रनुविधान मात्र करते 
हैं | वस्तुतः माध्यमिक पर-प्रतिज्ञा के प्रतिषंध मात्र से ही सफल है | 


आचार्य प्रसंगापत्ति के द्वारा भी परपक्ष का निराकरण करते हैं। झ्राचायंगण मध्यमक- 
दर्शन को अंगीकार करके भी तकशासत्र में अपनी अ्रतिकुशलता श्राविष्कृत करने के लिए. 
स्वृतन्त्र अनुमान का प्रयोग करते हैं । इनके ऐसे अनुमान प्रयोगों से ताकिक पक्त कौ ही दोप- 
राशि उपलक्षित होती है, जैसे-माध्यमिक का वह अनुमान-प्रयोग लीजिए, जिसमें वह सांख्य-संमत 
पुरुष के दृशान्त में अनुत्ताद के साथ विद्यमानत्व हेतु की व्याप्ति देखकर सर्वत्र श्राध्यात्मिक 
आयतनों का पारमाथिंक दृष्टि से अनुत्पाद सिद्ध करता है ( श्राध्यात्मिकानि आयतनानि न 
परमार्थतः स्वत उत्न्नानि, विद्यमानत्वात्‌, चेतन्यवत्‌ ) । 


यहाँ प्रश्न उठता है कि माध्यमिक के इस अनुमान-प्रयोग में किस अर्थ की सिद्धि के 
लिए 'परमार्थत:? विशेषण है, क्योंकि लोक-संबृति ( लोक बुद्धि ) से स्वीकृत उत्पाद अप्रतिषेध्य 
होता है। किन्तु माध्यमिकों के मत में लोक-संबति से भी भावों का स्वतःउत्पाद सिद्ध 
नहीं होता | माध्यमिक से इतर मतावलम्बियों की अपेक्षा से भी यह विशेषण साथंक नहीं है, 
क्योंकि माध्यमिक परमत की उत्पाद श्रादि व्यवस्था को संबृत्या भी कद्दाँ स्वीकार करता है ! यह 
भी नहीं है कि सामान्य जन स्वतः उत्पाद से प्रतिपत्न हों, जिनकी अ्रपेक्षा से यह विशे- 
पण सार्थक बने | वस्तुत: सामान्य जन स्वतः, परत: श्रादि के विचार में उतरता ही नहीं । हाँ, 
वह कारण से कार्य की उत्पत्ति की व्यवस्था अवश्य मानता है। 


यह हो सकता था कि जो लोग सांबृतिक दृष्टि से भावों की उत्पत्ति मानते हैं,उनके निरा- 


करण के लिए परमार्थ विशेषण सार्थक द्ो। किन्तु इस दृष्टि से जो अनुमान का प्रयोग होगा, 
बह अवश्य ही पक्त-दोप, हेतु-दोप से ग्रस्त होगा | पक्त-दोप तो इसलिए होगा कि पारमार्थिक 
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रूप से चछुरादि आयतनों का स्वतः उत्पाद माना नहीं जाता । ऐसी अवस्था में अ्रनुमान का 
आधार ही असिद्ध है | यदि उत्पत्ति-प्रतिषेध के साथ 'परमार्थ! का योग करें और श्रथ करें 
कि सांबृत चछुरादि की परमार्थतः उत्पत्ति नहीं है, तो यह युक्त न होगा; क्‍योंकि परपक्ष 
चक्तुरादि को वस्तुसत्‌ मानता है। उसे माध्यमिक की प्रशप्ति-सत्ता इष्ट नहीं है। इस प्रकार 
ग्राधार असिद्ध होगा और अनुमान पतक्त-दोप से ग्रस्त होगा | 


चन्द्रकीति यहाँ यह उद्भावन करते हैँ कि 'शब्द अ्रनित् हैं? इत्यादि पक्ष को सिद्ध 
करने के लिए धर्म-सामान्य ( अ्रनित्यता-साधारण ) और धर्मी-सामान्य ( शब्द-साधारण ) 
का प्रहण करना चाहिये। श्रन्यथा विशेव ग्रहण करने से अ्नुमान-अनुमेय व्यवहार सदा 
के लिए समाप्त हो जायगा। शब्द और अनित्यता इस पक्ष और साध्य में बादियों 
में यह विप्रतिपत्ति होगी कि यहाँ किस शब्द का ग्रहण करें | बौद्ध-संमत चातुर्महामौतिक 
शब्द लेंतो वह अ्रन्य मत मं अमसिद्ध होगा। यदि आकाश-गुणक शब्द लें तो वह 
बौद्ध-मत में असिद्ध होगा | इसी प्रकार अनित्यता? से वेशेपिकादि संमत 'सहेतुक विनाश! 
अर्थ ले, तो वह बोद्ध-मत भ॑ असिद्ध हैँ। त्रोद्ध-संमत “निरहेंतुक विनाश? श्र्थ करें तो 
पर को असिद्ध होगा। ऐसी अवस्था में अनुमान के शिए धमं-धर्मी सामान्यमात्र का ग्रहण 
करना चाहिये, जिससे वादियों में तत्लकथा चल सके | अतः प्रकृत स्थल में भी परमार्थ 
विशेषण का उतसर्ग करके धर्मामात्र का ग्रहण करना चाहिये । 


किन्तु विशेष ध्यान देने पर यह तर्कसंमत मध्य-मार्ग भी दोपपूर्ण ठहरता है, क्योंकि जब 
उत्पाद-प्रतियेध को साथ्य बताते हैं, तब उस साध्य-धर्म का धर्मों ( आध्यात्मिक आयतन ) 
अपने मिथ्या रूप को प्रकट कर देता है; क्योकि वह सत्य के विपयसि मात्र से आसादित है। 
इस प्रकार उसका धर्मत्व ही च्युत हो जाता हैं। इस प्रकार इस अनुमान में धमी की उपलब्धि 
संभव नहीं होगी, क्योंकि अविपरीत शञानवाले विद्वान्‌ को विपयंस्त बोध नहीं होगा, और इसके 
बिना चन्षुरादि का सांबृतधर्मिल् सिद्ध नहीं होगा। 
शन्यता-अ्रशन्यतावादियों म॑ दृष्ान्त-साम्य भी नहीं होगा, क्योंकि उनके मत मे पूर्वोक्त 
रीति से चक्षुरादि सामान्य न सांदृत सिद्ध होगा और न पारमार्थिक । 


इसी प्रकार माध्यमिक प्रतिवादी के या अपने अनुमान के समस्त्र पक्ष, हेतु आदि की 
ग्रसिद्धि निश्चित करता है। माध्यमिक अनेक प्रकार से यह सिद्ध कर देता है कि सभी अनुमान 
पेक्ष-दोष, देतु-दोप, ग्रसिद्धार्थ, विमद्धार्थ आदि दो से ग्रस्त हो जाते हैं। जेसे--हीनयानी 
कहें कि भ्राध्यात्मिक आयतनों के उपादक हेठु हैं, क्योकि तथागत ने उनका निरदंश किया है; 
जैसे तथागत निर्दिष्ट शान्त निर्वाण स्त्रीझृत है। इस अनुमान में माध्यमिक पूछेगा--'तथागत 
का निर्देश” इस हेतु में तथागत का निर्देश सांवृत है या परमा्थ | प्रथम पक्ष के सांबृत होने के 
हेतु की श्रसिद्धार्थता सष्ट है। द्वितीय पतच्त इसलिए असिद्ध है कि परमार्थ में निर्वेत्य-निर्वतंक 
भाव ( कायकारणभाव ) श्रसिद्ध है | 


। वोद-घम-दुशेन 
माध्यप्रिक स्वतन्शत्र अनुमानवादी नहीं 


वादी माध्यमिक पत्त पर आक्षेप करते हैं कि आपने जैसे परकीय अ्रनुमानों को 
दोष-प्रस्त सिद्ध किया है, उसी रीति से आपका अनुमान-प्रयोग भी दोष-दुष्ट हो जाता है। 
ऐसी अ्रवस्था म॑ परपक्षी ही क्‍यों उन दोषों का उद्धार करे | उभय पक्ष के दोषों के उद्धार का 
दायित्व उभय पर है | श्रतः इन दोषों से आ्राप केसे बचते हैं । 


चन्द्रकीतिं कहते हैं कि स्वतन्त्र श्रनुमानवादी पर हो ये दोष लगते हैं। हम स्वतन्त्र 
अनुमानवादी नहीं हैं | हमारे अ्नुमानों की सफलता तो केवल पर प्रतिज्ञा के निषेध मात्र में 
है। जैसे स्व॒तन्त्र अनुमानवादी चक्तु के द्वारा देखना स्वीकार करता है ( चक्तु: पश्यति )। 
माध्यमिक पूछता है कि श्राप चक्तु का आत्म-दर्शन (अपने को देखना ) तो स्व्रीकार नहीं 
करते और उसमें पर-दर्शन की श्रविनाभूतता (चक्तु का दूसरे को अनिवायतः देखना) स्वीकार करते 
हैं। हम इसके विपरीत घटादि में स्रात्म-अदर्शन के साथ पर-दर्शन के श्रभाव का नियम पाते 
हैं। श्रतः जत्र चच्चु में स्रात्म-दर्शन नहीं है तो परदर्शन भी सिद्ध नहीं होगा। इस प्रकार हम 
देखते हैं कि चक्कुरादि का नीलादि दर्शनवादियों के स्वप्रसिद्ध श्रनुमान के ही विरुद्ध है। 
माध्यमिक कहता है कि पृर्वोक्त प्रकार से हमें पर पक्त में दोपों का उद्धावन मात्र कर देना 


है। ऐसी स्थिति म॑ मेरे पक्त में उक्त दोष नहीं लग पाते, बिससे समानदोपता का प्रसंग 
उठाया जा सके | 


श्राचाय चन्द्रकीतिं कहते हैँ कि वादीन्प्रतिवादियों म॑ं किसी एक पक्त की प्रसिद्ध"सान्यता से 
भी अनुमान बाधित हो जाता है ।जो लोग प्रमाण या दोपों का उभयवादियों से निश्चित होना 
आवश्यक मानते हूं, उन्हें भी लौकिक व्यवस्था के श्रनुसार स्रवचन से भी स्वानुमान खंडित होता 
है, यह मानना पड़ेगा। इसे प्रकार केवज्ञ उभय प्रसिद्ध आ्रगम से ही आगम-बाधा नहीं दी जाती, 
प्रत्युत सप्रसिद्ध आगम से भी आगम बाधित होता है । विशेषतः स्वार्थीनुमान में स्वंत्र स्प्रसिद्धि 
का दी महत्व है,उभय-प्रसिद्धि आवश्यक नहीं है। 


परतः उत्पावृषाद्‌ का संडन 


श्राचाय स्वतः उत्पादवाद का खंडन करके परतःउत्पाद का खंडन करते हैं। 

भावों की परतः उर्त्पत्ति नहीं होती, क्योकि पर का अभाव है। पदार्थों का स्वभाव 
प्रत्ययादि में (जो पर हैं ) नहीं है। मध्यमकावतार में परतः उत्पत्तिवाद के खण्डन में चन्द्र- 
कीर्ति ने कहा है कि श्रन्य की अपेत्षा से याद अ्रन्य उत्पन्न हो तो ज्वाला से भी अन्धकार होना 
चाहिये, और सब्र से सब वस्तुओं का जन्म होना चाहिये, क्‍योंकि कार्य के प्रति उससे अतिरिक्त 
अखिल वस्तुश्रों में परत्व श्रच्षुण्ण है | 

स्वतः परतः इन दोनों से भी भावों की उत्पत्ति नहीं होगी, क्योंकि उक्त रीति से जब तक 
एक-एक में उत्पाद का सामथ्य नहीं है, तो मिलित में भी कहाँ से आएगा ! 
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भावों का श्रद्देतुतः उत्पाद भी नहीं होगा। श्रद्देतुक उत्पाद मानें तो सर्वदर्शन-संमत 
का यंफारणभाव के सिद्धान्त का विरोध हंगा और श्रद्देत्त गगन-कमल के वर्ण और गन्ध के 
समान देतु-शन्य जगत्‌ भी एहीत न होगा । 

आ्राचा ये चन्द्रकीति कहते हैं कि पूर्वोक्त स्व, पर और उमय पक्षों में ईश्वरादि का 
कतू वाद अ्रन्तभूंत है, अतः :न पक्षों के खंडन से ईश्वरोत्पादवाद आ्रादि समस्त पक्ष भी निरस्त 
हो जाते हैं। इस प्रकार हम देखते हैँ कि श्राचाय नागाजुन सत्र प्रकार से भावों के उत्पाद- 
सिद्धान्त का खंडन करके पूर्वोक्त अनुत्पाद आदि से विशिष्ट प्रती्य-समुन्पाद का मिद्धान्त सुहद 
करते हैं। आ्रागे प्रतीय-समुत्याद की सिद्धान्त संमत व्याख्या दी जाती है। 


प्रतोत्य-समुत्पाद्‌ 


आचाय॑ चन्द्रकीतिं 'प्रतीत्य समुत्पाद! से सापेक्ष-कारणता की सिद्धि के लिए उससे 
संबन्धित पूर्ववर्ती श्राचायों की विरुद्ध व्याख्याओं का निषेध करते हैं और उसका छिद्धान्त-संमत 
अर्थ करते हैं। 

चद्दरकीतिं के अनुसार '्रतीत्य! पद में प्रति, ई, का अर्थ थातति श्र्थाव अपेक्ता है 
श्ौर उसका ल्यपू प्रत्यय के साथ योग होने पर 'प्रात्त कर'अपेक्षा क”'होने १९ यह अर्थ होता 
है। तमुत्पाद! शब्द सम्‌-उत्‌ पूर्वक पद धातु से निष्पन्न है, इसका अर्थ '्राइंभाव” है। इस 
प्रकार प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का मिलिताथ है--“हतु-प्रत्यय की अपेक्षा करके मारों का उत्पाद 
या प्रादु्माव ।”? 


बोप्साथक व्युर्पत्ति का खंडन--कुछ आचार (६? (इण ) को गत्यर्थक या विनाशार्थक 
मानते हैं श्रोर उसका तड्धितीय यत्‌! प्रत्यय से इत्य” को व्युत्पन्न करते हैं और उसका अर्थ 
'विनाशी” या “विनाशशील! करते हैं। पुनः वीप्सार्थक प्रति? से युक्त 'इत्य! का समुत्पाद के साथ 
समास करते हैं (प्रति प्रति इत्यानां समुत्पादः )। इस पक्त में प्रतीत-समुत्याद का समुदित श्रर्थ 
“पुनः पुनः विनाशशील भावों का उत्पाद” होता है। चन्द्रकीतिं इस अ्र्थ का खंडन करते हैं| 


चन्द्रकीति वादो-संम्मत व्याख्या की आ्रालोचना में कह्दते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद की 
बीप्साथंक व्युत्पत्ति भगवान्‌ के कुछ वचनों में श्रवश्य संगत होगी। जैसे--“'दे भिक्ुओं"* । 
तुम्हें प्रतीत्य-समुत्पाद की देशना दूगा, जो प्रतीत्य-समुत्पाद को जानता है वह धर्म को जानता 
है”? इत्यादि । किन्तु जहाँ देशना में साक्षात्‌ रूप से अर्थ-विशे१ ( कोई एक श्रर्थ ) श्रंगीकृत 
है और उस श्रर्थ का विशान एक इन्द्रिय से होना बताना है, वहाँ प्रतीत्य समुत्पाद की वीप्सा- 
थंता असंगत होगी। जैसे भगवान्‌ की यह देशन' लौजिये--“चक्चु और रूप को प्राप्त कर 
चक्तुविशन उत्पन्न होता है” ( चक्तु: प्रतीत्मय रूपाणि च उत्ग्ते चक्षुतिज्ञानम्‌ )। यहाँ 
चह्तुरिन्द्रियदेतुक शञान है, और वह एकार्थंक है। ऐसे ज्ञान की उत्पत्ति में वीप्सार्थ की पौन- 
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१-अतोीत्यसमुत्पादं थो मिक्षयों देशविष्यामि | यः पतोत्यसमुध्याद पश्यति स धरम पश्यति । 


४६६ वौरू-घर्म-दशेन 


पुन्यता केसे संभव होगी ! ( पौन-पुन्य के लिए अ्र्थों की अनेकता आवश्यक है )। इसके 
विपरीत प्रतीत्य-समुत्पाद को यदि प्राप्त्य्थंक मानते हैं तो यह दोप न होगा। क्योंकि अ्र्थविशेष 
श्रंगीकृत दो या न हो दोनों अ्रवस्थाओ्ं में प्रतीत्य की प्राप्त्यर्थंता संभव है। जहाँ कोई श्रर्थ- 
विशेष ( कोई एक शअ्रर्थ ) अंगीकृत न हो उस सामान्य स्थल में प्रतीत्य का अर्थ प्राप्त कर 
होगा। जहाँ श्रर्थविशेष अंगीकृत है, वहाँ भी नक्तु:प्रतीत्य “चक्षु प्रात्त कर 'देख कर! 
अर्थ होगा | 


यदि कोई कहे कि विज्ञान अरूपी है, उसकी चक्ु से प्राप्ति नहीं होगी। यह ठीक 
नहीं है | क्योंकि जिस प्रकार “यह भिक्तु फल ( निर्वाण ) प्राप्त है” ( प्रामफलोडय भिक्षु: ) 
इस वाक्य में प्राप्ति अभ्युपगत है उसी प्रकार यहाँ मी प्राप्ति श्रभीश है। चन्द्रकीर्ति कहते हैं 
कि माध्यमिक प्राप्य' शब्द का पर्याय 'प्रेक्ष्य' मानते हैं| इसे आचाय अपने सूत्र भ॑ भी स्त्रीकार 
करते हैं ( तत्तत्‌ प्राष्य समुत्पन्न॑ नोतपन्न तत्लमावत: )। 

इदृप्रत्यता का संडन-«कुछु लोग प्रतीत्य-समुत्राद का श्रथ्थ इदंप्रत्ययता मात्र करते हैं 
ओर इसमें “अस्मिन्‌ सति इदं भवति, अ्रस्योत्पादाद्‌ इदम्‌ उल्दग्मते ( इसके होने पर यह होता 
है, इसके उत्पन्न होने पर यह उत्पन्न होता है ) इस वचन का प्रमाण उपस्थित करते हैं । यह 
श्रयुक्त है। क्योंकि इसमें प्रतीत्यः और 'समुपपाद' दोनों शब्दों के अ्र्थविशेष का अग्रभिधान 
नहीं है, जब कि उक्त वचन में वह स्पष्ट विवज्षित है । 

चन्द्रकीतिं कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्याद को एक रूद़ि शब्द भी नहीं मान सकते, क्योंकि 
आचार्य ने पूर्वोक्त वचन में स्पष्ट ही अ्रवय॒वार्यों को लेकर व्याख्या की है | 'इसके टोने पर यह 
होता है? इस वाक्य में भी सति-स्प्तमी का श्र्थ प्राप्ति? या अपेक्षा! ही है। 'हस्वे सति दीघ 
भवतिः में 'हस्वे सतिः का अर्थ 'हस्वता की अपेक्षा! या 'हस्वता प्रातकर' यह श्रर्थ है । 


बुद्ध-देशना की नेयाथता और नीताथंता 


आरम्भ में प्रतीढ-स्मुत्याद को अ्नुपादादि से विशिष्ट कहा गया है । वादी का प्रश्न है 
कि माध्यमिक प्रतीत्य-रुमुत्याद को अनुत्यादादि विशिष्ट केसे भानेगा, जग्र कि अ्रविद्या" प्रत्यय से 
संस्कार '"*' *' *** अविद्या निरोध्र से संस्कार का निरोध! 'तथांगत* का उत्पाद मारने 
या अनुत्पाद मानें इन धर्मों की धर्मता स्थित है? | 'सल स्थिति के लिए एक धर्म है, जो कि 
चार आहार हैं? इत्यादि वचनों से भगवान ने अनेकानेक धर्मों की सत्ता स्त्रीकार की है। इसके 
अतिरिक्त परलोक से इहागमन, इहलोक से परलोकगमन आदि भी संमत है। 

आ्राचा ये चन्द्रकीर्ति कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद की निरोभादि विशिष्टवा ग्रापाततः 
प्रतीत होती है | इसीलिए, मध्यमक-शास्त्र के द्वारा आचार्य ने सूत्नान्तों के दो विमाग उपदर्शित 


१. अविध्याप्रत्ययाः संरकाराः भविधानिरोधात्‌ संस्कारनिरोध: । 
२, रश्पादाद्‌ वा तथागतानामनुत्पादाद्‌ या सथागतानां स्थितेवैषा धर्मांणा धमंता। 
हे, एको मे: सत्वस्थितये, यदुत चत्वार आहाराः | 


ऊमनविक्ष अध्याय ६०८ 


किया भगवान्‌ के वचनों की नेयाथथंता और नीतार्थता से ग्रपरिचित लौग उनकी देशना का 
अभिप्राय न जानकर पृर्वोक्त प्रकार के सन्देह करते हैं। वे नहीं जानते कि कौन-सी देशना 
तत्वार्थ है श्रौर कौन-सी थ्राभिप्रायिकी है । ऊपर के भगवत्‌ वचनों में प्रतीत्य-समुत्पाद उत्पाद 
निरोध आदि से अवश्य निर्दिष्ट है, किन्तु वह अ्रविद्या-तिमिर से उपहत दृष्टिवालों की अ्रपेक्षा 
से है न कि अनाखव स्वमाव से युक्त अविद्या-तिमिर से अनुपहत ज्ञानवालों की अपेक्षा से | 
तत्वदर्शन की अपेक्षा से (तत्वार्था3) भी भगवान्‌ के वचन हैं; जैसे-“हे भिक्ुश्रो ' ! श्रमोपधर्मा 
निर्वाण परम सत्य है, सर्व संस्कार मोवथर्मी एवं मृथ्रा हैं। इत्यादि ।”? 


आय श्रक्षयमति सूत्र के अनुसार जो सूत्रान्त मार्ग ( मोक्ष साधन ) के अवतार के 
लिए, निर्दिश हैं, वे नेयार्थ हैं; भर जो फन्न (मोज्ष) के अवतार के लिए निदिंश हैं, वे नीतार्थ 
हैं| इसलिए द्ाचाय ने भी तवदशंन की अपेक्षा से ह“न स्ततः नापि परतः” इत्यादि युक्तियों 
से जगत्‌ की नि:स्वभावता सिद्ध की है । वस्तुता आचार्य ने भगवान्‌ की उत्पादादि देशना को 
सृपाभिप्रायिक सिद्ध करने के लिए ही समम्त मन्यमक-शास्त्र में प्रतीत्य-समुत्पाद का विश्लेषण 
क्रिया है। 


एक प्रश्न है कि यदि धर्मों का म॒पात्तर प्रतिपादन दी इस समारंभ का उद्देश्य है, तो 
जो म्रपा होता है वह सर्वथा अ्सत्‌ होता है। ऐसी अवस्था मे सत्य के अकुशल-कर्म नहीं है 
ओर उसके अभाव में दुर्गतियाँ नहीं होगी। जब्र कुशल कर्म नहीं है और उसके अ्माव से 
सुगतियाँ नहीं है, तो सुगति-दुगंति के अभाव स संसार का भी अ्रभाव होगा | ऐसी अवस्था में 
निवरोगु के लिए! माध्यमिक का यद समस्त आरंभ भा व्यर्थ होगा | 
चन्द्रकीति कहते हैं कि माध्यमिक सत्यामिनिवेश लोक की प्रतिपत्ष भावना के लिए, 
संबृति-सत्य की अपेक्षा से भावों का झूतलल शतेतादन करता है। किन्तु कृतकार्य आये मृषा, 
अमृपरा कुछु भो उपलब्ध नहीं करता; क्योंकि नस स्वधर्मों का मयात््व परिज्ञात है उसके लिए न 
कर्म है ओर न संसार| वह किसी भी धर्म के अस्तित्व नास्तित की उपलब्धि नहीं करता | 
जिसे विपयस्त धर्मों का मुल्य अ्रतरगत नहीं है, बह प्रतीत्य-समुत्पन्न भाव्रों में स्वभावामिनिवेश 
करता है । धर्मों में सत्यामिनिविष्ट व्यक्ति हंं। कर्म करता है, और संसरण करता है। विपयोसाव- 
स्थित होने के कारण उसे निर्वश का अधिगम नहीं दोता । 


ख्नकुट-सूत्र में उक्त है कि है काश्यय ! गवेवणा करने पर चित्त नहीं मिलता, जो 
मिलता नहीं वह उपलब्ध नदीं है, जो उतज्न-व् न होगा वह अतीत, अ्रनागत और प्रत्युत्पन्न 


१. पएसखसि सिक्षवः परम सत्यं यदुत अमोषघमनिर्वाणस्‌ । सवसंस्काराश्य रचा मोप- 
चर्माणः 
“फेनपिण्डोपसम॑ रूप वेदना बुद्बुदोपमा | 
मरोचिसदशो संज्ञा संस्काराः कदलीनिभाः । 
मायोपमं च विज्ञानमुक्तमादित्यबन्घुना ।।”” 
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में भी न होगा, जो श्रतीत-अ्रनागत-प्रत्युतत्न में नहीं है उसका कोई स्वभाव नहीं है, जिसका 
कोई स्वमाव नहीं है उसका उत्पाद नहीं, जिसका उत्पाद नहीं उसका निरोध नहीं। 

यहाँ आचार्य चन्द्रकीतिं विभिन्न प्राचीन सूत्रों के प्रमाणों को उद्धृत कर सिद्ध करते हैं 
कि पदार्थ यद्यपि मृषा-स्वभाव हैं, किन्तु वें संक्लेश (क्लेश) और व्यवदान ( मोक्ष ) के निमित्त 
होते हैं । 

पहले अ्रविद्या-संस्कार-नामरूपादि देशना की सांबृतिकता दिखाई गई है। अ्रब 
चन्द्रकीतिं संवृति का स्वरूप व्यवस्थान करते हैं | 

संबूति की व्यवस्था 
संबृति की सिद्धि इदप्रत्यता-मात्र (यहः बुद्धि जैसे-यह घट है, यह पट है; इत्यादि ) से 

होती है। इसलिए, माध्यमिक पूर्वोक्त स्वरतः,परतः, उमयतः,श्रहेतुतः,इन पत्तों का श्रभ्युपगम नहीं 
करते | अन्यथा वह सस्वभाववाद में आपन्न होगे। 'इदं प्रत्ययता” के अभ्युपगम से देतु-फल की 
अ्रत्योन्यापेज्ञता सिद्ध होती है। इससे सांवृतिक श्रवस्था में भी स्रमाववाद निरत होता है। 
वस्तुतः पदार्थों के संबन्ध में मगवान्‌ का यह संकेत कि--' “इसके होनेयर यद होता है, इसके 
उत्पाद से यह उत्पन्न होता है” तांवृतिक निःस्वमावता को प्रकट करता है । 

वादी प्रश्न करता है कि 'भाव अनुपतन्न हैं? आपका यह निश्चय प्रमाणों से जन्य है या 
भ्रप्रमाणज है ! यदि प्रमाणज है, तो प्रमाणों की संख्या और लक्षण बताये; और यह बताइये 
कि उनके विपय क्या कया है! पुनः वें स्वतः उत्पन्न होते हैं, या परत; उमथतः अथवा 
श्रद्देतुत: | 
अ्प्रमाणज पक्त युक्त नहीं है, क्योंकि प्रमेय का अधिगम प्रमाणाधीन होता है| यदि 
प्रमाण नहीं है, तो श्रधिगम नहीं होगा; झौर अधिगम नहीं होगा, तो 'भाव अनुपन्न हैं? यह 
निश्चय नहीं होगा | पुनः श्रापके समान हम भी सर्व भावों की सस्वमातता के निश्चय पर हृढ़ 
क्यों न होंगे ! और जैसे आप सर्व भावों की श्रनुत्पन्नता पर इृ१़ हैं, वेसे हम सब भाव की उत्पत्ति 
के वाद को सुस्थिर क्यों न करेंगे! आपको एक यह भी के ठिनाई होगी कि आपका स्तरय॑ 
अनिश्चित पक्त परपक्त का प्रत्यायन नहीं कर सकता। ऐसी अवस्था में मध्यमक-शासत्र का ग्रारंभ 
करना व्यर्थ होगा, और हमारा पक् ( सर्व भावों की सत्ता ) श्रप्रतिषिद्ध होगी । 

चन्द्रकीर्तिं समाधान करते हैं कि हमारा कोई निश्चय नहीं है,जिसके प्रमाणज श्रप्रमाणज 
होने का आप प्रश्न उठावे | हमारे पक्ष में कोई श्रनिश्वय भी नहीं है, जिसकी श्रपेज्ञा से प्रति- 
पक्त में निश्चय खड़ा हो। संबन्धी से निरपेक्ष होकर निश्चय या अनिश्चय खड़े नहीं हो 
सकते | माध्यमिक पक्त में निश्चय का श्रभाव है,श्रत: उसकी प्रसिद्धि के लिए प्रमाण की संख्या 
लक्षण, विषय आदि किसी के मी संबन्ध में विप्रतिपत्तियों के निरास का भार माध्यमिक पर नहों 
है | हम पत्त-चत॒श्य-( स्वतः, परतः, उमयतः, श्रददेतुतः उत्पाद ) वाद का जो निश्चय पूरक 
लंडन करते हैं, वह भी लोक-प्रसिद्ध उपपत्तियों से ही; श्रार्य की परमाय-दृष्टि से नहीं । इसका 
अभिप्राय यह नहीं है कि आ्रायों के पास उपपत्तियाँ नहीं है, बल्कि यह कि आर्य वृथ्णीभाव को 
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परमार्थ समते हैं। आर्य लोक को अपने परमार्थ का बोध लोक की ही प्रसिद्ध उपपत्तियों से 
कराते हैं | 

यदि वादी कहे कि हमें पदार्थ की सत्ता का अनुभव होता है। यह माध्यमिक मत में 
भी ठीक है, किन्तु वह अनुभव तैमिरिक के द्विचन्द्रादि अनुभव के समान अवश्य ही मृया है। 


प्रमाण-दय ता का खण्डन 

वादी खलक्षण ( पदार्थ का श्रमाधारण रूप ) तथा सामान्य-लक्षण (पदार्थ का साधा- 
रण रूप ) इन दो प्रमेयों के अनुरोध से दो प्रमाण मानते हैं। किन्तु विचार करना है कि 
जिनके ये दो लक्षण हैं, उनसे पृथक लक्ष्य है या नहीं! है; तो तृतीय प्रमेय सिद्ध होगा, 
फिर प्रमाण-द्वय कैसे १ नहीं है; तो वे दोनों लक्षण निराश्रय होंगे, फिर भी प्रमाण-दयता कैसे | 
वादी कह्दे कि हमारे मत में (जिसके द्वार लक्ष्य लक्षित ६? ( लक्ष्यतब्नेन ) वह लक्षण नहीं 
हे, प्रत्युत 'जो लक्षित हो? ( लक्ष्यत तदिति लक्षणम्‌ ) वह लक्षण है| इस व्युलत्ति में भी 
जिस करण से यह लक्षित हांगा, उससे श्रर्थान्तरमूत कर्म मानना पड़ेगा । फिर पूर्वक दोय 
आपतित होंगे । यदि कहें कि ज्ञान अवश्य करणु-साधन (ज्ञायत&नेन इति ज्ञानम्‌) है, किन्तु वह 
सलक्षण के अ्रन्तभूत है। यह टाक नहीं है। अन्य पदार्थों से असाधारण (श्रत्यन्त भिन्न) एवं 
भावों का आत्मीय स्वरूप खलक्षण कहलाता हैं; जसे-प्रथित्री का का्टिन्य,वइना का विपयानुभव, 
विज्ञान की विपय-्रतिविज्ञत्ति | बाद के अनुसार ज्ञान की केरणता अ्रभ्युपगत है ही,अब “लक्ष्यते 
ततू! इस ब्युर्वात्ति के आधार पर कर्मता भी अमभ्युपगत होगी, जो अवश्य ही विज्ञान-खलक्षण 
से अतिरिक्त होगी। ऐसी अवस्था में पूर्शाक्त दोपों की पुनः प्रसक्ति हो जायगी । 

यदि वाद कहे कि प्रूथिव्यादि का काठिन्यादि विज्ञानगम्य है, अतः वह उसका कर्म 
है; इस प्रकार खलक्षण से कर्म अ्रतिरिक्त नहीं होगा । बादी का यह कहना अयुक्त है। क्योंकि 
इस प्रकार विज्ञान-स्वलक्षण कर्म नहीं होगा, ओर कर्म के त्रिना स्रलक्षण प्रमेय सिद्ध नहीं 
होगा | इसके श्रतिरिक्त वादा को प्रमेव में बट विशेष भेद करना होगा कि एक स्लक्षण ऐसा 
है, जो लक्षित होता है; कद प्रमयभूत हूँ । दूसरा ऐसा है, जिससे लक्षित किया जाता है; 
वह अ्रप्रमेबभूत है | वदि दूसरे को भी पहले के समान कर्म-साधन ही मानें, तो उस कर्मभूत 
से श्रन्य कोई करणु-भूत मानना हीं पड़गा। इस दो; के परिहार के लिए यदि श्ञानान्तर की 
करणता स्वीकार करें तो अ्रनवस्था-दोप होगा | 


स्वसंवित्ति का खंशन 

एक पक्त है कि सवलक्षण की कमंता माननी चाहिये, और उसका ग्रहण ल्वसंवित्ति से 
करना चाहिये। ऐसी अवस्था में कर्मता रहने पर भी एक प्रमेय में उसका अन्‍्तर्भाव होगा | 
चन्द्रकीर्ति कहते हैं कि ससंवित्ति असिद्ध है। यह सर्वथा अयुक्त है कि स्वलक्षण स्वलक्षणान्तर से 
लक्षित दे, और वह भी स्वसंवित्ति से; क्योंकि ससंतित्ति भी ज्ञान है। यदि वह खलचण 
से श्रमिन्न होगी तों श्रतिरिक्त लक्ष्य का अ्रभाव होग।। ऐसी अवस्था में.पूर्व रीति से 
लक्षण-प्रदृत्ति निराश्रय होगी । | 


५६०७ बोद-पम-दशेन 


लषय-लक्षण का खंडन 

सिद्धान्ती कहता है कि हमें यह विचार करना होगा कि लर्ुंय से लक्षण भिन्न है या 
अभिन्न | यदि लद्य से लक्षण भिन्न है तो लक्ष्य से भिन्न अलक्षण भी है। उसके समान लक्षण 
भी श्रलकछ्ुण क्‍यों नहीं होगा | इसी प्रकार लक्षण से भिन्‍न होने के कारण अलक्ष्यवत्‌ लक्ष्य भी 
लक्ष्य नहीं रहेगा । एक दोष यह भी होगा कि लक्षण जब्र लक्ष्य से भिन्‍न है, तो श्रवश्य ही 
लक्ष॑ण निरपेक्ष है; किन्तु यदि लक्षण-निरपेक्ष लक्ष्य है, तो खपुष्प के समान वह लक्ष्य न 
होगा। इन दोपों से बचने के लिए, वादी यदि लक्ष्य-लक्षण की अरमिन्नता माने; फिर भी दोप- 
मुक्त न होगा | लक्षण जैसे लक्षण से अभिन्न होने के कारण अपना लक्षणल्व छोड़ देता है, 
उसी प्रकार लक्ष्य भी श्रपनी लक्ष्यता छोड़ देगा। लक्ष्य लक्ष्य से अव्यतिरिक्त होने के कारण 
जैसे लक्ष्य-स्वमाव नहीं रहता, उसी प्रकार लक्षण भी अपनी लक्षण॒-स्वमावता छो ड्रत। है । 


आ्राचार्य कहते हैं कि जब लक्ष्य-लक्षण एकीमाव और नानामाव दोनों प्रकार से 
असिद्ध हैं, तो उनकी सिद्धि किसी तीसरे प्रकार से नहीं की जा सकती। 

जो लोग लक्ष्य-लक्षण की अबाच्यता के आधार पर उसकी सिद्धि चाहते हैं, वें श्रान्त 
हैं। क्योंकि अवाच्यता के लिए परस्पर विभागों का परिज्ञान न रहना आवश्यक है । किन्तु यहाँ 
धह लक्षण दे” 'यह लक्ष्य है? इसका परिजश्ञान संभव नहीं है । ऐसी अवस्था में उसके अभाव- 
ज्ञान की कथा सुतरां असिद्ध है, क्योंकि श्रभाव-ज्ञान की सिद्धि के लिए, जिसका श्रभाव विवक्षित 
हो, उसका शान आवश्यक होता है । 


शान के द्वारा लक्ष्य-लक्षण का परिच्छेद मान तो प्रश्न होगा कि पर्च्छेद्‌ का कर्ता 
कौन है | कर्ता के अभाव में ज्ञान का करश॒त्व भी कैसा ! चित्त कर्ता नहीं हो सकता, क्योंकि 
अर्थमात्र के दर्शन में चित्त का व्यापार है और शअ्रर्थविशेष का दर्शन चैतसों का व्यापार है | 
करणत्व की सिद्धि एक प्रधान क्रिया म॑ दूसरी श्रप्रधान क्रिया के अंगभाव की निद्वत्ति 
कराने से होती है, किन्तु यद्०ाँ ज्ञान और विज्ञान की मिश्रित कोई एक प्रधान क्रिया 
नहीं है। विज्ञान की प्रधान क्रिया श्रर्थ-मात्र की परिच्छित्ति है, और शान अ्र्थ॑विशेष 
का परिच्छेद करता हूँ। इस प्रकार ज्ञान का करणत्व और चित्त का कतृत्व असंभव 
है। वादी कद्दते हैं कि ग्रागमानुसार सर धर्म अ्नात्मा हैं, अतः यद्यपि कोई कर्ता नहीं है, 
किन्तु क्रियादि व्यवहार होता है। आप आ्आगम के सम्यक्‌ अर्थ से अवगत नहीं हैं। यदि कहें 
कि 'राह्योः शिरः! (राहु का शिर) इस प्रयोग मे भी शिर श्रतिस्कि विशेषण नहीं है, फिर भो 
विशेषण-विशेष्य व्यवहार होता हूँ | इसी प्रकार 'पृथिव्या: स्वलक्षणम! ( प्रथिवी का स्वलक्षण 
में लक्ष्य-लक्षण का व्यवद्दार होगा, यद्यपि स्लक्षण से अतिरिक्त प्रंथिवी नहीं है। 
सिद्धान्ती कहता है किराहो: शिरः'प्रयोग में पाणि आदि श्रंगों के समान अन्य अंगों क॑ 
अपेद्धा से (पदार्थान्तर साकांछ) शिरादि बुद्धि उत्पन्न हो सकती है, और अन्य संबन्ध कै निर। 
करण के लिए. राष्ट्र विशेषण भी युक्त द्वो सकता है,किन्तु काठिन्यादि से अतिरिक्त ध्रुथिवी नहीं है 
झतः यहाँ विशेष्य-विशेषण भाव नहीं होगा | यदि कहें कि अन्य वादियों को ध्थित्री का लक्षंय 
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त्व अ्रभिमत है, उनके अनुरोध से ही माध्यमिक लक्षेणाख्यान क्यों न करें | यह ठीक नहीं है । 
तीथिकों के युक्ति से रहित पदार्थों का माध्यमिक अ्रश्युपगम नहीं करेंगे, अन्यथा उन्हें उनके प्रमा- 
शणान्तरों को भी मानना पड़ेगा। वादी कहें कि 'राहो: शिरः” दृष्टान्त में शिर से अतिरिक्त राहु 
श्र्थान्तर नहीं है, किन्तु श्र्थान्तर प्रयोग होता है; इसलिए. श्राप भी इस दृष्टान्त का श्रनुतरण 
कीजिए तो टीक नहीं; क्योंकि लौकिक व्यवहार म॑ इस प्रकार विचार नहीं चल सकता | लौकिक 
पदार्थों का अस्तित्व ही अविचारमूलक है । 


जिस प्रकार विचार करने पर रूपादि से अ्रतिरिक्त आत्मा सिद्ध नही होता, किन्तु स्कन्धों 
के उपादान से लोकसंबृत्या ( लोक-बुद्धि से ) आत्मा का अस्तित्व है; उस प्रकार भी 'राहोः 
शिरः? सिद्ध नहीं होता। अ्रतः वादी का यह निदशंन श्रयुक्त है। यद्रपि माध्यमिक काठिन्यादि 
से अतिरिक्त पथिबीरूप लक्ष्य नहीं मानते, इसलिए लक्ष्यातिरिक्त निराश्य लक्षण भी सिद्ध 
नहीं होता; तथापि वह लक्ष्य-लक्षण की परस्परापेक्षया सांबृतिक सत्ता मानते हैं| इस बात को 
सभी अवश्य मानें, अन्यथा संबृति-सत्य उपपत्तियों से वियुक्त न होगा, और संबति भी तः 
हो जायगी | उपपत्तियों से विचार करने पर न केवल 'राहो: शिरः” का अस्तित्व असंभव है 
प्रत्युत उक थुक्तयथों से रूप-बंदर्नाद की सत्ता भी सिद्ध नहीं होगी । अतः 'राहो: शिरः के 
समान वे श्रसत्‌ हो जायेंगे | किन्तु इस प्रकार की असत्ता अ्रयुक्त हैं । 


वादी कह्दता है कि माध्यमिक की यह सूदमेक्षिका ( यूकह्षम निरीक्षण ) व्यर्थ है, क्योंकि 
हम लोग समस्त प्रमाण-प्रमेय व्यवहार को सत्य कहाँ कहते हैं। पृर्वोक्त प्रणाली से केवल लोक- 
प्रसिद्धि का ही व्यवस्थापन करते हैं | 


माध्यमिक कहता है कि श्रापकी यह सूछमेक्षिका व्यर्थ है, जिससे आप लौकिक-व्यवहार 
का अवतारण करना चाहते हैं। क्योंकि हमारे पक्त में जब तक तत्वाधिगम नहीं होता तत्र तक 
मुमुक्तु भी मोत्त के आवाहक कुशल मूलों के उपचय-मात्र के लिए विपर्योस-मात्र से आत्ादित 
इस संबृति-सत्य को मानता है। आरापकी बुद्धि संबृति-सत्य और परमार्थ-सत्य का भेद करने में 
विदग्ध नहीं है, इसलिए आप लोौकिक-त्याय का अनुरोध न करके उपपत्तियाँ देकर वस्तुतः 
पंबृति! का नाश करते हैं | 


माध्यमिक में संबृति-सत्य के व्यवस्थापन की विचच्षणता है, इसलिए लौकिक-पक्त का ही 
अनुरोध कर वह वादी के उस पक्त का निवरततन (उसी की मान्यताओं से) करता है, जो संबृति के 
एक देश के निराकरण के लिए वह अन्य-अन्य उपपत्तियाँ देता है। इस प्रकार लोकाचार से 
भ्रष्ट लोगों को वृद्धजन जैसे उससे निवर्तन करते हैं, उसी प्रकार हम माध्यमिक लोकाचार परिश्रष्ट 
बादियों का निवर्तन करते हैं; संबृति का निवर्तन नहीं करते । इस प्रकार यदि लौकिक-व्यवहार 
है, तो अवश्य ही उसमें लद्धय-लक्षणभाव भी होगा | किन्तु यह ध्यान रहे कि वह पूर्वोक्त दोषों 
से मुक्त नहीं होगा | परमार्थ-सत्य की दृष्टि मं लक्ष्य-लक्षण दोनों की सत्ता सिद्ध नहीं होगी 
फलत: प्रमाश-द्वय की सत्ता भी सिद्ध नहीं होगी 
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वादी श्राक्षेप करता है कि माध्यमिक के मत में एक बड़ा दोप यह है कि वह शब्दों की 
क्रिया-कारक संबन्ध से युक्त व्युवत्ति नहीं मानता | किन्तु क्रिया-कारक संबन्ध से प्रवृत्त शब्दों से 
व्यवहार करता है। किन्तु शब्दार्थ तथा क्रिया-करणादि स्वीकार नहीं करता | माध्यमिक का 
उत्तर है कि आगम की प्रमाणान्तरता सिद्ध न होगी; क्योंकि हमने दोनों प्रमेयों ( ्वलक्षण, 
सामान्य-लक्षण ) को भी श्रतिद्ध कर दिया है। 


ध्रमाणों की अपरमार्थता 


लोकसंमत घट का प्रत्यक्ष होना असंभव है, क्योंकि नीलादि से प्रथक्‌ घट की सत्ता 
नहीं है ओर एथिव्यादि से प्रथक्‌ नीलादि की सत्ता नहीं है। आचार्य चन्द्रकीतिं यहाँ प्रत्यक्ष 
प्रमाण की विशेष परोक्षा करते हैं। कहते हैं कि “घट प्रत्यक्ष है! इस लौकिक व्यवहार का 
प्रत्यक् के लक्षण में संग्रह नहीं होता । वस्तुतः यह अ्नाय॑-व्यवहार है। यदि कहें कि घट के 
उपादान ( कारण ) नीलादि का प्रत्यक्ष प्रमाण से ग्रहण होता है, अ्रतः कारण के प्रत्यक्ष से 
उपचाखवश कार्य को भी प्रत्यक्ष कहा जायगा; तो इसके लिए घट म॑ औपचारिक प्रत्यक्षता की 
सिद्धि आवश्यक होगी, और उपचार के लिए नीलादि से प्रथक्‌ घट अप्रत्यक्ष रूप से उपलब्ध 
होना चाहिये; क्‍योंकि यदि उपचयमाण ( आश्रय ) ही न होगा तो उपचार किसमें होगा | 


अपरोच्तारथवाची प्रत्यक्ष शब्द का अर्थ है:-विपय की साक्षात्‌ श्रभिमुखता | घट-नीलादि 
को श्रक्ष ( इन्द्रिय ) प्रतिगत ( प्राप्त ) करते हैं, अतः वे प्रत्यक्ष हैं। इसलिए उसके परिच्छेदक 
शान को भी प्रत्यक्ष कहा जाता है; जैसे तृणार्नि, तुपाग्नि। यदि प्रत्यक्ष की व्युपपत्ति 'जिस शान 
का व्यापार प्रत्येक इन्द्रिय ( अ्रच्ध॑ अक्षं प्रति ) के प्रति हो? करें, तो ठीक नहीं है | क्‍्यौंकि शान 
का विषय इन्द्रिय नहीं द्वोता प्रत्युत श्र्थ होता है | ज्ञान का व्यापार यदि उभय ( इन्द्रिय और 
विषय दोना ) के श्रधीन मानें, और इन्द्रिय की पढुता और मन्दता के भेद से 
शानभेद स्वीकार कर ज्ञान का व्यपदेश इन्द्रिय के आधार पर ही करें; जसे-चक्चुविज्ञानादि, तथा 
अत्येक विषय के प्रति होनेवाला ज्ञान ( शअ्र्थम्‌-श्र्थ प्रति वर्तते ) यह व्युलत्ति लम्य श्रर्थ मानें; 
फिर भी प्रत्येक इन्द्रिय का आश्रय लेकर होनेवाला अर्थ-विषयक विज्ञान प्रत्यक्ष है, यही श्रर्थ 
होगा । क्योंकि अ्र्थ और इन्द्रिय मं इन्द्रिय असाधारण है, इसलिए उसी से शान व्यपदिष्ट होता 
है। शान का व्यपदेश विपय से मानने पर पड़विज्ञानों में परस्पर भेद नहीं होगा। जैसे-- 
मनोविज्ञान चक्तुरादिविज्ञान के साथ किसी पक विपय में प्रदत्त होता दै। ऐसी स्थिति में 
यदि विषय से ज्ञान का व्यपदेश करें, तो नीलादि विज्ञान मानस है या इन्द्रियज है, इसका भेद 
न होगा | किन्तु श्राचाय चन्द्रकीतिं कहते हैँ कि इस तक से भी प्रत्यज्ञ ज्ञान का विषय-व्यपदेश 
नहीं बनता। क्योंकि प्रत्यक्ष ज्ञान का लक्षण कल्यनापोदता' ( निर्विकल्प ज्ञान ) है, वह 
विकल्प से नितरां भिन्न है। इसीलिए स्वलक्षण, सामान्य-लक्षण दो भिन्न प्रमेय हैं। उन 
प्रमेथ के आधीन दो भिन्न प्रमाणों की व्यवस्था है। ऐसी अवस्था में श्ञान का इन्द्रिय-ब्यपदेश 
झकिचित्कर है। इसलिए, ज्ञान की विपय से ही व्यवस्था करनी चाहिये | 


विशेष ध्यान देने की बात यह है कि निर्विकलप शान प्रत्यक्ष है, किन्तु उससे लोक- 
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व्यवहार नहीं चलता; जत्र कि शाख्रकों लौकिक प्रमाण-प्रमेय की ही व्याख्या करनी है। इसलिए 
लक्ष्य खलह्दण हो या सामान्य-लक्षण, साक्षात्‌ उपलब्ध होने के कारण अपरोक्ष ही है । 
द्विचन्द्वादि का ज्ञान भी केबल अतैमिरिक ज्ञान की अपेक्षा से भ्रान्त कह जाता है। तैमिरिक 
की श्रपेज्ञा से तो वह भी प्रत्यक्ष है। इसलिए ज्ञान का विपय से ही व्यपदेश करना चाहिये । 


श्रनुमान परोक्ष-विवयक द्ोता है, और वह अव्यभिचारी साध्य और लिज्ञ से उत्पन्न 
होता है | अतीद्दियार्थदर्शा आप्त का वचन आगम प्रमाण हैँ। अनुभूत अर्थ का साइरय से 
अधिगम उपमान है। इस प्रकार लोक इन चार प्रमाणां स त्रर्थ के झ्ाधिगम की व्यवस्था 
करता है । 


किन्तु ये समस्त प्रमाण-प्रमेव परस्पर की अपेद्या से ही सिद्ध होते हैं | इनकी स्वाभाविक 
सिद्धि कथमपि नहीं होती, इसलिए इनकी केवल लौकिक स्थिति ही सिद्ध होती है, परमार 
स्थिति नहीं है । 


देतुवाद का खंडन 


सर्वास्तिवादी बौद्ध हेतुवादी हैं। वें भावों के 'परतः उत्पाद! में प्रतिप्न हैँ | वे कहते हूँ 
कि भगवान्‌ ने हेतु-प्रत्यय, आलंबन-प्रत्यय, समनन्तर-प्रत्यय तथा अधिपति-प्रत्यय की देशना की 
है। इसलिए, इन प्रथक्‌-भूत चार हेतुओं से भावों की उत्पत्ति होती है। ईरवरादि जगत के हेतु 
नहीं है | अतः कोई पॉचवाँ हेतु नहीं है। जो निरव॑तंक ( सम्पन्न करने वाला ) है, वह हेतु है। 
जो बीजभाव से अवस्थित होता है, उसे हेतु-प्रत्यय कहते हैं | जिस आलंबन में धर्म ( पदार्थ ) 
उत्पन्न होता है, वह आलंबन-प्रत्थय है। कारण का अनन्तर-निरोध ( श्रव्यवहित निरोध ) कार्य 
का समनन्तर-प्रत्यय है। जिसकी सत्ता से जिसकी उत्पत्ति होती है, उसे अधिपति-प्रत्यय कहते 
हैं। इन चार प्रत्ययों से भावों की उत्पत्ति होती है। 


श्राचार्य भावों की 'परतः उत्पत्ति भी नहीं मानते । वे चारो हेतुओं का खंडन करते हैं। 
कहते हैं कि भावों (कार्य) की उतत्ति के पहले व्यस्त या समत्त रूप में यदि हेतुश्रों की सत्ता हो, 
तो उनसे भावों का उत्पाद सभव हो; किन्तु ऐसा नहीं है । यदि उत्पाद से पूर्व हेतु होगे, तो 
उनकी उपलब्धि होनी चाहिये | यदि उपलब्ध हैं, तो फिर उत्पाद व्यथं है। इसलिए यह सिद्ध 
है कि हेतुओं में कार्यों क। स्वभाव ( स्वसत्ता ) नहीं है । जिनमे स्वभाव नहीं है उनसे दूसरों के। 
उत्पाद कैसे होगा। 


अथवा श्रविकृत बीजादि कारणों में का+ का स्रभाव नहीं होता । ऐसी अवस्था में कार्य 
से कारण की परवर्तिता सिद्ध नहीं होगी । क्योंकि दो विद्यमान वस्तुओं में ही परस्परापेक्ष परत्व 
होता है, किन्तु बीज और श्रंकुर एककालिक नहीं हो सकते। इसलिए बीजादि पर” नहीं 
होगें । फिर 'परतः उत्पाद! नहीं होगा । इस प्रकार आचार्य हेतुओं से उत्पादु, के सिद्धान्त का 
संडन करते हैं | सहेतुक क्रिया से उत्पाद मानने वाले सिद्धान्त का भी खंदन करते हैं । 
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'किया से शत्प।द' का खंडन 


(क्रिया से उत्पाद! का सिद्धान्त माननेवाला वादी कहता है कि चक्षु-रूप आदि प्रत्यय 
( हेतु ) विज्ञान को साक्षात्‌ उप्पन्न नहीं करते, किन्तु विज्ञान की जनक क्रिया को निष्पत्न करते 
हैं। इसीलिए, वे 'प्रत्यय' ( कार्य प्रति अयन्ते गच्छुन्ति' कार्योत्पाद के लिए व्याप्त ) कहलाते 
हैं। इस प्रकार प्रत्यय से युक्त विज्ञान की जनिका क्रिया ही विज्ञान को उत्पन्न करती है, 
प्रत्यय नहीं | 

झाचार्य कहते हैं कि पहले क्रिया सिद्ध हो तब उसके प्रत्यय से युक्त द्ोने का तथा 
उससे विज्ञान के उत्पन्न होने का प्रश्न उपस्थित हो; किन्तु किसी प्रकार क्रिया सिद्ध नहीं होती | 
पू्व॑पक्की को यह बताना होगा कि क्रिया उत्पन्न हुए विज्ञान! ( श्रतीत ) में मानी जाय या 
“उत्पन्न होने वाले! ( श्रनागत ) में, या उत्पन्न हो रहे ( वर्तमान ) विज्ञान में । जात का जन्म 
व्यर्थ है, और अजात में कर्तो के त्रिना जनन-क्रिया नहीं होगी; जात और अजात से श्रतिरिक्त 
जायमान की सत्ता नहीं है। इस प्रकार तीनों कालों में जनन-क्रिया अ्रसंभव है। श्रतः क्रिया- 
मात्र असिद्ध है। यदि क्रिया प्रत्यय से युक्त न हो तो निहँतुक होगी। श्रतः क्रिया पदार्थ-ननक 
नहीं होगी । यदि क्रिया नहीं है, तो क्रिया से रहित प्रत्यय भी जनक न होंगे । 

एक प्रश्न है कि उक्तुरादि प्रत्ययों की अ्पेनज्षा करके विज्ञानादि भाव उत्न्न होते हैं । 
इसलिए चक्तुरादि की प्रत्ययता स्पष्ट है। उनसे विज्ञानादि प्रत्यय उत्पन्न होंगे | आचा ये कहते 
हैं कि बात तो यह है कि उक्षुरादि विज्ञान नामक कार्य उत्पन्न करने के पूर्व अ्रप्रत्यय हैं, श्रतः 
अप्रत्ययों से विज्ञान ( प्रत्यय ) की उत्पत्ति नहीं होगी। 

यहाँ वादी को यह भी बताना होगा कि उसके अनुसार चक्षुरादि विज्ञान के प्रत्यय है 
तो वह सत्‌ विज्ञान के हैं दा असत्‌ के | दीनों प्रकार अयुक्त हैं। क्योंकि अ्रविद्यमान अर्थ की 
प्रत्ययता नहीं होती और संत को प्रत्ययता से कोई प्रयोजन नहीं है। वादी कहता है कि आप 
हेतु का लक्षण निव॑र्तकत्य ( उत्पादकत्व ) करते हैं। किन्तु श्राप के मत में जब हेतुओं का 
अभाव है तो उसका लक्षण कैसे होगा । आचार्य कहते हैं कि उत्पाद्य धर्म यदि उत्तन्न हों, 
तो उत्पादक देतु उन्हें उत्पन्न करें | किन्तु धर्म सत्‌ या असत्‌ है, श्रतः उतद्याद्य नहीं हैं । 

आज्षम्बनादि प्रत्य्यों का खंडन--अन्त में आचार्य आलंबनादि ग्रत्ययों का खण्डन 
करते हैं। चित्त-चैत्त जिस रूपादि आलंबन मे उत्पन्न होते हैं, वह आलंबन-प्रत्यय हैं। प्रश्न 
है कि आलंबन-प्रत्यय विद्य मान चित्त-चैत्तों का होता है, या अविद्यमान का ! विद्यमान का 
श्रालंबन-प्रत्यय से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि आवरलंन के पूर्व भी वह विद्यमान 
है | भ्रविद्यमान का आालंबन से योग नहीं होगा | 

इसी प्रकार कारण के अव्यशरृहित निरोध से जो कार्योल्रार-फ्रयय है, वह समनन्‍्तर- 
प्रतयय है | किन्तु श्रंकुरादि-कार्य यदि अ्रनुध्न्न हैँ, तो कारण बीजादि का निरोध भी अनुपपन्न 
है | ऐसी श्रवस्था में जब कारण-निरोध नहीं है, तो अंकुर का समनन्तरप्रत्यय कौन होगा ! 
कार्य अनुत्पन्न हो फिर भी यदि बीजनिरोध मान तो अ्रभावीभूत बीज अंकुर का हेतु कैसे होगा 
ओर बीज-निरोध का कारण क्‍या होगा; 
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जिस ( कारण ) के होने पर जो ( कार्य ) होता है, वह उसका अधिपति-प्रत्यय है। 
किन्तु समस्त भाव प्रतीत्य-समुत्पन्न हैं, अतः स्वभाव से रहित हैं| ऐसी अवस्था में 'यस्मिन्‌ सति! 
( जिसके होने पर ) से बोघित कारणता कहाँ मिलेगी और 'यदिदं” ( जो होता है ) से बोधित 
कायता कहाँ से आयेगी । 


फल की दृष्टि से भी हेतु नहीं है, क्योंकि व्यस्त तन्तु-तुरी-वेमादि में पट उपलब्ध नहीं 
होता | यदि उपलब्ध होगा तो तन्त-तुरी-बेमादि कारणों की बहुलता से कार्य की बहुलता 
होगी । समुदित तंत्वादि में भी पट नहीं है, क्योंकि प्रत्येक श्रवयतों में पट नहीं है | इस प्रकार 
फल उपलब्ध नहीं है, श्रतः प्रत्यय भी स्वमावत: नहीं हैं | इस प्रकार हेतुवाद श्रयुक्त है | 


गति, गनन्‍्ता ओर शभन्‍्तथ्य का निषेध 


मध्यमक-शास््र का श्रभिषेयार्थ अनिरोधादि आठ विशेषणों से युक्त प्रतीत्य-समुत्पाद की 
देशना है | उसकी सिद्धि भावों के उपपाद-प्रतिषध से की जा चुकी है, किन्तु भावों का अ्रध्वगत 
( कालिक ) श्रागम-निर्गम लोक में सिद्ध है, जिससे भाव्रों की निःस्व॒भावता पुनः संदिग्ध हो 
जाती है। इस संदेह की निवृत्ति करना ओर उसके द्वारा आगम-निगंम से रहित प्रतीत्य- 
समुत्पाद की सिद्धि करना अपेक्षित है। इसके लिए, नागाजुन एक स्वतन्त्र श्रध्याय में अनेक 
उपपत्तियों से गमनागमन किया का प्रतिपंध करते हैं । 


गत, झगत और गम्बसान अध्य में गति का निषेध 


गमन क्रिया की सिद्धि. गत! 'अगत” या गम्यमान! अ्रध्व में ही संभव है, जो परीक्षा से 
सर्वथा अयुक्त है। “गत” अ्ध्व का गमन इसलिए असिद्ध है कि वह गमन क्रिया से उपरत 
ग्रध्व है । अतः वर्तमान कालिक गमन क्रिया से उसका संबन्ध केसे हो सकता है ! इसलिए, 
गत का गमन ठीक नहीं है ( गत॑ न गम्यते )। 

“अ्रगत” अध्व का भी गमन उपपन्न नहीं है, क्योंकि जिसमें गमन-क्रिया ( गमन ) 
अनुत्पत्न है, वह 'अगत! अ्रध्व है। गत! अनागत-सवरूप है, अनागत के साथ वर्तमान गमन- 
क्रिया का अ्रत्यन्त भेद है। अतः अश्रगत का गमन भी युक्त नहीं है ( श्रगतं नेव गम्यते )। यदि 
खगत का गमन माने तो वह अवश्य ही श्रगत नहीं रहेगा । 

इसी प्रकार गम्यमान का भी गमन नहीं बनेगा | गगता ने जिस देश को अ्रतिक्रान्त किया 
है, वह गत! देश है; और जिसे अ्रतिक्रान्त नहीं किया वह अ्रगत' देश है। इन दो से 
अतिरिक्त कौन-सा तीसरा देश है, जिसे गम्यमान देश कहा जाय और उसका गमन क्रिया से 
संबन्ध जोड़ा जाय ६ 

गमन क्रिया से युक्त (गच्छुत्‌ ) चैत्रादि फे चरण से आक्रान्त देश की संज्ञा भी गम्यमान! 
नहीं हो सकती | चरण परमारु से व्यतिरिक्त नहीं है। अ्रंगुलि के अग्रभाग का परमाणु पूर्व 
देश है, जो 'गतः श्रध्व के अन्तर्गत है। पा््णि-प्रदेश स्थित चरम परमाणु,का जो उत्तर देश 


पड 
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है, वह अ्रगत-श्रध्य के श्रन्तर्गत है। चरण के पूर्व देश और उत्तर देश की तरह प्रत्येक वृद्ध 
परमाणु का भी पूर्व-अवर दिग-भाग है, जिसका गत-अ्रगत अ्रध्व में श्रन्तभाँव होगा | इस प्रकार 
गतागत विनिमुक्त गम्यमान अध्व का गमन सर्वथा अ्रसिद्ध है । 

गम्यमान! के गमन के खंडन के लिए नागाजुन अनेक पूर्वपक्ष उद्धत कर खंडन करते हैं- 

गम्यमान में ही चेश हो सकती है, श्रोर जहाँ चेश्शा संभव होगी वहीं गति होगी | चरण 
का उत्क्षेप-परिक्षेप चेश है। वह गत, श्रगत श्रध्व में संभत्र नहीं है, अतः गम्पमान में ही गति 
हो सकती है, क्‍योंकि जिसकी गति उपलब्ध है, वह गम्यमान है। 

नागाजुन कहते हैं कि धादी गमन-क्रिया के योग से ही गम्यमान का व्यपदेश करते हें, 
किन्तु गमि-क्रिया एक है। ऐसी अ्रवस्था में गम्यमान के गमन' की सिद्धि के लिए गमि-क्रिया 
का 'गम्यमान? के साथ पुनः संबन्ध कैसे होगा ! (गम्यमानस्थ गमन॑ कर्थ नामोपयुय्यते), क्योंकि 
गम्यमान में एक गमि-क्रिया का समावेश ठीक है, द्वितीय के लिए अवकाश नहीं है। अन्यथा 
गम्यमान! में गमन-द्वय की ग्रापत्ति होगी । 


यदि गम्यमान व्यपदेश में गमि-क्रिया का संबन्ध न माने ओर “गम्यते? के द्वारा गम्ब- 
मान अ्रध्व की क्रिया का संबन्ध माने तो इस पक्त में गति के बिना ही गम्प्रमान की सत्ता माननी 
पड़ेगी | तब गमन गति रहित सिद्ध होगा । 

यदि गम्यमान अ्रध्व और “गम्यते! क्रिया दोनो में क्रिया का संबन्ध माने फिर भी 

अधिकरणभूत और आझधेयभूत गमनद्य की आपत्ति होगी। नागाजुंन कहते हैं कि गमन-द्वव 
को स्वीकार करने के लिए दो गन्ताश्रों को भी स्वीकार करना पड़ेगा, क्योंकि गन्ता का तिरस्कार 
कर गमन उपपन्न नहीं हो सकते, और जिस गमन का देवदत्त कर्ता है, उसमें द्वितीय कर्ता का 
अवकाश नहीं है | इस प्रकार कतृ -द्वव का श्रभाव गमन-द्वव का श्रमाव सिद्ध करता है। 

पू॑पत्ती कहता है कि जैसे एक देवदत्त कर्ता में बोलना और देखना आदि अनेक 
क्रियाएं देखी जाती हैं, उसी तरह एक गन्ता में क्रिया-द्यय क्यों न होंगे ? नहीं होगा; क्योंकि 
कारक शक्ति है,द्रव्य नहीं | यद्यपि द्रव्य के एक होने पर भी क्रिया-भेद से शाक्ति का भेद होता 
किन्तु एक समान दो क्रियाश्रों का कारक एक देशिक नहीं देखा जाता | अ्रतः गन्‍्ता का गमन- 
हय नहीं होता । 


गमनाअय गान्ता का निषेध 


आ्राचार्य नागार्जुन गमनाश्रय गन्‍्ता का भी निपेध करते हैं | तर्क यद्द है कि जब्र गन्‍्ता के 
बिना निराश्रय गमन अ्रमत्‌ है, तब गमन के श्ररात्‌ होने पर गन्ता की सिद्धि कैसे होगी ' 
गन्ता की स्वरूप-निष्पत्ति ही गमन-क्रिया के क-ने से है | इसलिए, 'गन्ता का गमन” यह ठीक 
नहीं होगा; क्योंकि भन्‍ता गच्छुति! इस वाक्य में एक ही गमन-किया हैं, जिसमे 'च्छ॒ति? 
व्यपदेश होता है | इसके अ्रतिरिक्त दूसरी कोई गमि-किया नहीं है | द्वितीय गमि-क्रिया कै बिना 
धान्ता? गन्ता नहीं होगा | तब 'गन्ता गच्छुति? यह व्यपदेश कैसे बनेगा उक्त व्यपदेश की 
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सिद्धि के लिए, यदि उभयत्र गति! का योग स्त्रीकार करें, तो पुनः गमन-द्वव और गन्तृ-द्वय कौ 
प्रसक्ति होगी | इस प्रकार गन्ता गच्छुति? यह व्यपदेश नहीं बनेगा | 

अगन्ता गच्छुति! भी नहीं बनेगा, क्योंकि अगन्ता गमि-क्रिया से रहित है. श्रौर 
गच्छुति! को प्रवृत्ति गमि-क्रिया के योग से है। गन्ता, श्रगन्ता से बिनिर्मुक्त कोई तृतीय नहीं 
है, जो गमन-क्रिया से युक्त हो। इसलिए गमन असिद्ध है। 
रासनारंस का निरास 


नागाजुन गमनारंभ का भी निरास करते हैं। वह प्रतिपक्षी से पूछते हैं कि आप 
गमनारंभ गत, अ्रगत या गम्पमान किस अध्व में मानते हैं ! गत अध्व में गमन का आरंभ 
मानना टीक नहीं है। गत? गमन-क्रिया की उपरति है । उसमे गमनारंभ ( जो वर्तमान है ) 
मानने से ग्रतीत वतमान का विनेध होगा। अगत में गमनारंभ मानने से अनागत वर्तमान 
का विरोध होगा | गम्यमान अ्रध्व में गमनारंभ मानने से पूझवत्‌ क्रिया-इय तथा कतृ-दय 
की आपत्ति होगी। जय तक स्थिति है, तत्र तक गमन का आरंभ नहीं हुआ | गमन 
श्रारंभ करने के पूर्व गतया गम्यमान अध्य नहीं हैं, जिस पर गमन हो | गमनारंभ के पूर्व 
अगत अध्व अवश्य है, किन्तु उस पर गमन नहीं होगा; क्योंकि जिस पर गमि-क्रिया.का आरंभ 
नहीं हुआ, वह अ्रगत है | 
शाध्यत्नय का निषेध 


नागाजुन गमनारंभ का खंडन करके उसी से गत-अ्रगत-गम्यनान अ्रथ्व-त्रय की 
सत्ता का भी खंडन करते हैं | जब गमि-क्रिया का प्रारंभ उपलब्ध नहीं है, तो उसकी उपरति को 
गत? वर्तमानता को “गम्यमान! थ्रौर अनुच्यत्ति को 'अ्रगत? कैसे कहेंगे इस प्रकार अ्रध्व-त्रय के 
मिथ्यात्व से गमन व्यपदेश की कारणुता अरिद्ध होती है। आलोकान्धकार के समान प्रतिपक्ष- 
भुत स्थिति की सिद्धि से भी गमन की सिद्धि नहीं होगी; क्योंकि स्थिति की सिद्धि गमनापेक्ष 
है। गन्ता की स्थिति नहीं होगा | स्थिति मानने पर उसका गन्तृत्व व्यपदेश न होगा | 

गमन की सत्ता गमन की निवृत्ति से भी निश्चित नहीं होगी, क्योंकि गमन की निदृत्ति 
नहीं है | गनन्‍्ता गत अ्रध्य से निवृत्त नहीं होगा, क्योंकि गति ही नहीं है। इसीलिए, श्रगत से 
भी नहीं होगा। गम्यमान श्रध्व से निवृत्त इसलिए नहीं होगा कि वह श्रनुपलन्ध है | उसमें 
गमन-क्रिया का अभाव है । 

स्थिति और गति श्रन्योन्य-प्रतिदृवन्द्वी हैं। जब स्थिति है, तो गति का सद्भाव सिद्ध 
होगा । किन्तु माध्यमिक गति के समान स्थिति का भी प्रतिषध करते हैं--गति के ही समान 
स्थिति का श्रारंभ या स्थिति की निवृत्ति स्थित, अ्रत्थित और स्थीयमान में संभव नहीं है । 

आ्राचार्य गमन के प्रतिषंध के लिए. एक विचित्र तर्क उपस्थित करते हैं । वे कहते हैं कि 
गन्ता से गमन भिन्न है या अभिन्न ! प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि यदि गन्ता से गमन- 
क्रिया श्रभिन्न है. तो कर्ता और क्रिया का एकत्व मानना पड़ेगा, क्रिया ओर कर्ता का भेदेन 
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अ्रमिधान भी नहीं बनेगा | द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि गन्ता से गमन के प्रथंक्‌ 
मानने पर घट-पट के समान गन्‍्ता गमन-निरपेक्ष होगा तथा गमन गन्तृ-निरपेक्ष होगा | एकी- 
भाव या नानाभाव के अतिरिक्त अन्य कोई प्रकार नहीं है, जिससे गन्तृत्व और गमनत्वकी सिद्धि 
हो । देवदत्त का ग्रामगमनादि सर्व प्रसिद्ध है, किन्तु माध्यमिक तर्क से इसे असिद्ध करता है | 
तर्क यह है कि गति से गन्तृत्व अभिव्यक्त होता है, किन्तु देवदत्त गन्ता होकर गमन-क्रिया नहीं 
कर सकता | इसके लिए गति से पूर्व उसका गन्तृत्व सिद्ध होना चाहिये, क़रिन्तु जिस गति से 
देवदत्त को गनन्‍्ता कहते हैं, उसके पूर्व गति-निरपेज्ञ उसका गनन्‍्ता नाम निष्यन्न नहीं होगा | यदि 
कहें कि वह गति जिससे देवदत्त गन्ता है, अन्य है; और वह गति अन्य है, जिससे उसका जाना 
( गच्छुति ) व्यवहित होता है, तो यह अ्रयुक्त है। क्योंकि जिस गति से वह गन्ता है, उससे 
अतिरिक्त का गमन माने तो गति-द्वय की प्रसक्ति होगी; एक गति वह जिससे वह गन्ता है, 
दूसरी गति वह जिससे “गच्छुति' व्यपदेश है। 

इस प्रकार सदूभूत गन्ता जो गमन-क्रिया से युक्त है, असद्भूत गन्ता जो गमन-क्रिया से 
रहित हैं,सदसद्भूत गन्ता जिसका उभय पक्षीय रूप है; तीनों में गन्तृत्व नहीं बनेगा । इसी प्रकार 
गमन का भी त्रिप्रकार नहीं बनेगा। इसलिए आचार्य नागार्जुन उपसंहार करते हैं कि गति, 
गन्ता और गन्तव्य कुछ भी सिद्ध नहीं किया जा सकता | 


द्रष्टा, द्रष्ट्य ओर वृशंन का निषेध 


गति, गन्‍्ता और गन्तव्य करा खण्इन करने के पश्चात्‌ आचाय द्रप्या, द्रष्व्य और दर्शन 
का खण्डन करते हैं,जिससे भगवान्‌ के प्रवचन" को आधार बनाकर भी भावों का अ्रस्तित्व सिद्ध 
न किया जा सके । सर्वास्तिवादी छः इन्द्रियों (द्रष्य) और उनके विषयों ( द्रश्ब्य ) का श्रस्तित्व 
मानते हैं, जिससे दर्शनादि ( चक्तुविज्ञानादि ) का व्यपदेश होता है । 


दुंशेन की असिदि 

आचाय कहते हैं कि दर्शन (चक्ु) रूप को नहीं देखता | तक है कि दर्शन (चक्तु) जब 
आत्मरूप को अ्रपने नहीं देख पाता, तो श्रोत्रादि के समान नीलादि को भी नहीं देखेगा । श्रर्नि 
पर! को दग्ध करता है, स्व? को नहीं; इस दृशन्त के आधार पर “दर्शन! (१९ को ही देखेंगा 
स्व! को नहीं, यदि यह कहें, तो यह ठीक नहीं है; क्योंकि दर्शन के समान ही अग्नि के दग्धत्व 
का भी हम खण्डन करते हैं । क्योंकि अ्रग्नि के द्वारा दग्ध का दहन, श्रदग्ध का दहन श्रादि 
पक्ष श्रयुक्त दे | इसी प्रकार आचार्य यह भी कहते हैं कि दृष्ट का दशन नहीं किया था सकता 
अदृष्ट का दर्शन नहीं किया जा सकता, दृष्टाहष्ट से विनिर्मुक्त दृश्यमान का दर्शन नहीं किया 
जा सकता | 


4, अभिभ्म में उक्त है-- 
दशेन अव्ण आय रसने स्पशंन अगः | 
इन्त्रियाणि पद़ेतेषां॑ वृश्ल्यादीनि गोचरः || 


ऊनविश भश्याय १०६ 


आचाये कहते हैं कि दर्शन वह है जो देखता है ( पश्यतीति )। इस स्थिति में 
प्रश्न है कि दर्शन-क्रिया से दर्शन-स्वभाव चक्तु का संबन्ध है, या अ्रदर्शन-स्वमाव चक्तु का ! 
दर्शन-स्वभाव (दर्शन क्रिया से युक्त) चकछु का पश्यति? के साथ संबन्ध उपपन्न नहीं है, श्रन्यथा 
दो दर्शन क्रियाण,. तथा दो दर्शन मानने पड़ेगें | दर्शन क्रिया-रहित रहने के कारण अदर्शन 
स्वभाव भी दर्शन नहीं करता । 
ह्रषण की असिद्धि 


वादी कहता है कि हम “जो देखता है? उसे दर्शन नहीं कहेंगे, बल्कि उसे कहेंगे जिससे 
देखा जाता है!” ऐसी अवस्था में करणभूत दर्शन से द्रष्टा का देखना सिद्ध होगा, और पूर्बोक्त 
दोष नहीं लगेंगे। आचार्य कहते हैं कि इस पक्ष में भी दर्शन की असिद्धि के समान ही द्रष्ट 
की अ्रसिद्धि है; क्‍योंकि द्रष्टा जब अपने स्वयं का द्रश्ट नहीं है, तो त्संत्रन्धित श्रन्य का द्रष्ट 
क्या होगा £ द्रष्टव्य ( विषय ) और दर्शन (करण) भी नहीं है, क्योंकि वे द्रष्टर-सापेन्ष हैं, किन्तु 
द्रष्ट नहीं है । यदि द्रष्टा हे, तो प्रश्न है कि वह दर्शन-सापेक्ष है या दर्शन-निरपेक्ष ! दर्शन- 
सापेक्ष है. नो वह अवश्य ही दर्शन का तिरस्कार करके संपन्न नहीं होगा । ऐसी अवस्था में यह 
विचार बरना होगा कि सिद्ध द्र॒ष्टा को दर्शन की अपेक्षा है था असिद्ध द्रश को | सिद्ध द्रश को 
दर्शन की पुनः अपेक्षा व्यर्थ है। असिद्ध द्रष्टा बन्ध्यापुन्र के समान स्वयं असिद्ध है, वह दर्शन 
की अपेक्षा ही क्‍या करेगा ? दर्शन-निसपेक्षु द्रश तो सर्वथा अ्रसिद्ध है, अतः अविचारणीय है । 
इस प्रकार द्रष्टा का श्रभाव है, और उस के अमाव मं द्र॒ष्टन्य और दर्शन का अभाव है द्रष्टव्य 
और दर्शन के श्रभाव से उनकी अ्रपेज्ञा से जायमान विज्ञान तथा इन तीनों से जायमान 
सन्निपातज स्परशं,स्पर्शज बेदना तथा तृप्णा नहीं है | इसलिए  द्रश्व्य-दशन-हेतुक चार भवांग भी 
नहीं है | द्रष्टा के अभाव से जब्र द्रष्ट्य और दर्शन नहीं हैं, तो विज्ञानादि चतुष्टय कैसे होंगे | 
इसी प्रकार विज्ञानादि चतुष्य के ग्रभाव से उनके कार्यमूत उपादानादि ( उपादान, भव्र, जाति, 
जरा आदि ) का भी अभाव है। 

आचार्य दर्शन के समान ही श्रवण, प्राण, रसन, स्प्शन, मन तथा भरोत्र-श्रोतव्यादि का 
निरास करते हैं। 


रुपादि स्कन्घों का निषेध 

पहले चक्षुरादि इन्द्रियों का प्रतिषिध किया गया है। श्रत्र स्कन्धों की परीक्षा करते हैं । 
रूप भौतिक होते हैं। चार महाभूत उनके कारण हैं । घट से पट जैसे भिन्न हैं , वेसे भूतों से 
पृथक भौतिक रूप नहीं है | इसी प्रकार भूत भौतिकों से प्रथक्‌ नहीं है। आचार्य कहते हैं कि 
महामूतों से श्रतिरिक्त मौतिक ( रूप ) हैं, तो अःश्य ही उन मौतिर्को के कारण भूत नहीं 
हैं। किन्तु कोई वस्तु अकारण नहीं होती, इसलिए भूतों से वियुक्त भौतिक मानना पड़ेगा । 
इसी प्रकार भौतिक से प्रथक्‌ भूत नहीं है, यदि कार्य से वियुक्त कारण है, तो जैसे घट से भिन्न 
पट घट का दवेतु नहीं द्ोता, वैसे ही का ये से ँथथक्‌ कारण मानने पर कारण श्कार्यक होगा । 
अकार्यक कारण कारण नहीं है । ' 


११० बीद-धम-द्शेन 


पुनः रूप का कारण माने तो प्रश्न होगा कि सत्‌ का था असत्‌ का । उभ्यथा 
अनुपपन्न है । रूप की विद्यमानता में उसके कारण का कोई प्रयोजन नहीं है, और श्रविद्यमानता 
में कारण सुतरां व्यथ है । पर्वोक्त विश्लेषण से जैसे कारण का रूप व्यावृत्त हुआ, उसी प्रकार 
तदपेक्ष का यरूप भी व्याबृत्त होगा । उमयरूप की व्यावृत्ति से रूपगत सप्रतिष-अ्रप्रतिष, सनि- 
दर्शन-अनिदर्शन, अतीत, अनागत, नीलपीतादि समस्त विकल्प निरत्त होंगे। 


एक प्रश्न यह भी होगा कि रूप कारण के सहश-कार्य को उत्नन्न करता है या श्रसदश- 
काय को | उभयथा अनुपपन्न है | भूत कठिन, द्रव, उप्ण, तरल स्वभाव हैं, और बाह्य तथा 
आध्यात्मिक भौतिक श्रायतनों का स्वरूप उससे भिन्न स्त्रभाव का है। जैसे सहश शालिबीजों में 
परस्पर कार्यकारणभाव नहीं होता, वैसे ही श्रसदशों में भी कार्यकारणमाव नहीं होता, जैसे 
निर्वाण के साथ भूतों का कार्यकारणभाव नहीं है । 

रूप-स्कन्ध के ही समान वेंदना, जित्त, संज्ञा, सँस्फारों का भी अभाव है। आ्राचार्य 
नागाजुन कहते हैं कि माध्यमिक जिस प्रणाली से एक धर्म की शुन्यता का प्रतिपादन करता 
है, उसी प्रकार सर्व धर्मों की शूत्ष्यता को प्रतिष्ठित करता है| माध्यमिक सस्वभाववादी परपक्षी के 
साथ विग्रह् में सरयभावता के सिद्धांत का जब खंडन करता है, तव किसी की भी अ्रन्यस्वमावता 
सिद्ध नहीं होती, क्‍योंकि वें सत्र साध्यसम ( साध्य के समान असिद्ध अवस्था युक्त ) रहते हैं । 
इसलिए प्रतिवादी बेंदनादि के सदभाव के दृशंत से रूप का सद्भाव सिद्ध नहीं कर सकता | 
माध्यमिक इसी प्रणाली से सत्र प्रतिबादी के दृश्ान्तों को साध्यसम सिद्ध करके उसके परिहार के 
प्रयत्नों को व्यर्थ कर देता है। 

बड़ धातुओं का निषेध 


अब धातुओं की परीक्षा करते हैं, और प्रसंगवश लक्ष्य-लक्षण की परीक्षा करेंगे। 

आचाय के अ्रनुसार धातुओं का कोई लक्षण नहीं बनता । 
झाकाश घातु-श्राकराशा अनाव ण॒-व जण माना जाता है, किन्‍्तु यह तब हो जब अना- 

बरण लक्षण के पूर्व लक्ष्य हो | किन्तु आकाश-लक्षण के पूर्व आकाश क्या होगा; यदि आकाश 
श्राकाश-लक्षण से पूर्व हो, तो वह श्रवश्य अलक्षण होगा । किन्तु कोई भी भाव श्रलक्षण नहीं 
होता । पुनः जब अलक्षण भाव की सत्ता नहीं है, तो लक्षण की प्रशृत्ति कहाँ होगी। लक्षण 
स्वीकार करें ,तो यह प्रश्न होगा कि लक्षण सलक्षणमे प्रवतंमान होगा या अ्रलक्षण में | श्रलक्षण 
वे के सींग! के समान है, इसलिए, उसमे प्रवृत्ति नहीं होगी । सलक्षण में लक्षण की प्रदृत्ति 
का कोई प्रयोजन नहीं है, श्रन्यथा श्रतिप्रसंग दोय होगा | सलक्षण और अलक्षण से अ्रन्यत्र 
लक्षण की प्रवृत्ति असंभव है। 

लक्षण की प्रवृत्ति न होने पर लद्य की सत्ता सिद्ध नहीं होती, क्योंकि लक्षण की 
प्रवृत्ति न होने पर लक्ष्य की संभावना सुतरां निवृत्त हो जाती है। श्स प्रकार लक्ष्य की श्रनु- 
पपत्ति से लक्षण अ्रसंभत्र है। लक्षण की श्रसंप्रवृत्ति से लक्ष्य श्रनुपपन्न होता है। इसलिए 
लक्ष्य-लक्षण दोनों का सर्वथा श्रभाव है 


ऊनविशा अध्याय २१११ 


वादी कहता है कि लक्ष्य-लक्षण नहीं है, परन्तु आकाश है | यह अयुक्त है, क्योंकि 
लक्ष्य-लक्षण विनिमु क्त कोई भाव नहीं होगा। जत्र लक्ष्य-लक्षण निमु'क्त भाव नहीं होता, तो 
भाव की अविद्यमानता के आधार पर श्राकाश अभाव पदार्थ भी कैसे होगा। भावामाव से 
अतिरिक्त कोई तृतीय पदार्थ नहीं है, जो आकाश हो | जब लक्ष्--लक्षण का श्रभाव है, तभी 
लक्ष्य-लक्षण रहित आकाश की सत्ता आकाश-कुसुम के समान अ्रसिद्ध होती है। इसी प्रकार 
पृथिव्यादि पांच धातुश्रों का भी अ्रभाव है। 


रागादि क्लेशों का निषेध 


वादी कहता है कि माध्यमिक को स्कन्ध, श्रायतन और धातु की सत्ता स्त्रीकार करनी 
पड़ेगी, श्रन्यथा उसके श्राश्रित क्लेशों की उपलब्धि नहीं होगी। रागादि क्लेश संक्‍्लेश- 
निबन्धन हैं। भगवान्‌ ने कद्दा है--हे भिक्ुओओ ! बाल अ्रश्रुतवान्‌ प_्रथयजन प्रज्ञत्ति में अ्रनु- 
पतित हो, चकछु से रूप को देख कर उसमें सौमनस्य का अमिनिवेश करता है, अभिनिविष्ट 
होकर राग उत्पन्न करता है, राग से रक्त होकर रागज, द्वेपज, मोहज कर्मों का काय, वाक्‌ और 
मन से अधपभिसंम्कार करता है | क 


माध्यमिक कहते हैं कि हमारे मत में रागादि क्लेश नहीं हैं। इसलिए स्कन्ध, श्रायतन 
श्र धातु भी नहीं हैं | मैं पूछता हूँ कि प्थगूजनों के द्वारा जिस राग की कल्पना होती है, 
वह रक्त-नर में या अस्क्त नर में ? उभय युक्त नहीं है । 


रक्त रागाश्नय है | राग के पूर्व भी यदि रक्त है, तो वह अवश्य राग-रहित होगा | 
जब राग-रहितता है, तमी उसका प्रतिपक्ष राग सिद्ध होता है, किन्तु राग-रहित का होना संभव 
नहीं है, श्रन्यथा अस्क्त अहंत्‌ को राग होगा । रक्त की असत्ता में राग नहीं होगा, श्रन्यथा राग 
निराभ्रय होगा | 

यदि वादी को रक्त की सत्ता-अमीश्ट है, तो उसे बताना होगा कि रक्त की कल्पना राग 
में है या अराग में ? उभय अनुपपन्न है। 

राग में रक्त की कल्पना तो इसलिए नहीं बनेगी कि एक में रागानुलत्ति होगी, क्योंकि 
पूर्व के समान कहेंगे कि रक्त से पूर्व यदि राग है, तो वह अवश्य रक्त-तिरस्‍्कृत है। 

वादी कहता है कि ये दोष राग-रक्त का पोर्बाप्य मानने से हैँ । इसलिए मैं इनका सहो- 
द्भव मानता हूं । चित्त सहभूत राग से चित्त र॑जित होता है, वही उसकी रक्तता है । माध्यमिक 
कद्दते हैं कि इस स्थिति में राग-रक्त परस्पर निरपेज्ञ होंगे। पुनश्च, राग और रक्त का सहभाव 
इनके एकल में है या प्रृथकतल में ! एकत्व में सह-य नहीं होगा, क्योंकि राग से श्रव्यतिरिक्त का 
उसीसे सहमाव का क्या अर्थ होगा ! प्रथक्‌ पदार्थों का भी सहभाव सर्वथा असिद्ध है। पुनः 
एकत्व में सहभाव हो तो विना सहत्वके ही सहभाव होगा। इसी प्रकार प्रथक्त्व में सहभाव मानने 
पर भी बिना सहत्व के सर्वथा प्रथक्‌ गो-अश्वादि का सहभाव मानना पड़ेगा। प्रथकूल् मूलक 
सहभाव की सिद्धि के लिए राग-रक्त का पएरथकूल सिद्ध होना चाहिये, जो असिद्ध है। फिर यदि 


११२ वोद-धमं-दर्शन 


उनका प्रथक्त्व ही सिद्ध करना है, तो फिर उनके सहभाव की कल्पना क्यों करते हैं ; प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
होने के कारण राग और रक्त की स्वरूप सिद्धि होगी, इसलिए यदि श्राप सहभाव चाहते हैं, तो 
पुनः सहभाव के लिए उनका पए्थक्ल मानना पड़ेगा और इस प्रकार इतरेतराश्रय दोष होगा । 

आ्राचाय कहते हैं कि राग-रक्त की सिद्धि न पौर्वापर्येंण होगी और न सहमभावेन | 
इसी प्रकार द्वेष-द्विष्ट, मोह-मूढादि की भी सिद्धि नहीं है । 


संस्कृत धर्मों का निषेध 


हीनयानी कहते हैं कि संस्कृत-स्वभाव पदार्थों ( स्कन्ध, आ्रायतन, धातु ) का सद्भाव 
मानना पड़ेगा; क्योंकि भगवान्‌ ने कहा है--“भिक्तुओ ! संस्कृत के ये तीन मंस्कृत-लक्षण हैं। 
भमिक्ुओ ! संस्कृत का उत्पाद प्रज्ञात है, व्यय और स्थित्यन्यथात्व भी प्रज्ञात है। श्रविद्यमान का 
जात्यादि-लक्षण संभव नहीं है, अतः संस्कृत धर्मों की सत्ता है। 
संस्कृत पदाथों के खक्षण| का निषंध 

माध्यमिक कहते हैं कि स्कन्‍्ध, आयतन, धातु अवश्य संस्कृत-स्वमभाव के होंगे, यदि उनका 
संस्कृत-लक्षण ( जाति, व्यय, स्थित्यन्यथात्व ) हो | प्रश्न है कि संस्कृत-लक्षण का उत्पाद 
स्वयं संस्कृत है या असंस्कृत १ यदि संस्कृत है, तो उसे त्रिलक्षणी होना चाहिये | त्रिलक्षणी- 
उत्पाद, स्थिति, और भंग का समाहार है; उससे सर्व संस्कृत धर्मी का अव्यभिचार ( निश्चित 
साहचर्य) है । यदि उत्पाद संत है, तो उसे भी त्रिलक्षणी होना चाहिये | किन्तु ऐसी स्थिति 
में वह संस्कृत-लक्षण नहीं रदेंगा, अपि तु रूपादि के समान लक्ष्य होगा | इस दोप से बचने के 
लिए यदि उत्पाद को त्रिलक्षणां नहीं मानें, तो वह आकाशवत्‌ असंस्कृत होगा | फिर असंस्कृत 
संस्कृत-लक्षण केसे होगा | 

अपि च, उत्पादादि व्यस्त थक एथकू ) संस्कृत-लक्षण हैं या सहमभूत-समस्त | उमय 
पक् उपपन्न नहीं है । 

व्यस्त खक्षण--वादी व्यस्तों से संस्कृत पदार्थों का लक्षण नहीं बना सकते, क्योंकि यदि 
उत्पाद काल में स्थिति और भंग न होंगे तो स्थिति और मंग से रहित श्राकाश के समान उत्पाद 
भी संस्कृत-लक्षणों से युक्त न होगा । इसी प्रकार स्थिति-काल में उत्पाद और भंग न होंगे तो 
उनसे रहित पदार्थ की स्थिति भी नहीं होगी। क्योंकि उत्पाद और भंग से रहित कोई पदार्थ 
नहीं होता, श्रतः अविद्यमान वस्तु की किसी प्रकार स्थिति नहीं होगी। ऐसे पदार्थ की स्थिति 
मानें भी तो अ्रनित्यता से उसका योग नहीं होगा, क्योंकि वह अनित्यता विरोधी धर्म (स्थिति) 
से स्वयं श्राक्रान्त है | यदि पदार्थ की पहले शाश्वत माने, बाद में उसका अ्रनित्यता से योग 
मानें, तो एक पदार्थ को ही शाश्वत, अशाश्वत, दोनों म'नना पड़ेगा। पूर्शोक्त प्रणाली से भंग 
काल में स्थिति और उत्पाद न होंगे, तो वह अनुलन्न एवं स्थिति रद्दित होगा। वह खपुष्प के 
समान होगा, और उसका विनाश होगा । 

समस्त कक्षण--उत्पादादि समस्त होकर भी पदार्थ के लक्षण न होंगे, क्योंकि एक 
क्षण में दही पदार्थ का जन्म, स्थिति और विनाश अ्रसंभव है । 
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संस्कृत-ब्क्षय के लक्षण का निषेध 


उत्पाद, स्थिति और भंग की अन्य उत्पादादि से संस्कृत-लक्षणता सिद्ध करें तो 
अ्रपयंबलान दोप होगा | कौन पूर्व हो और कौन पश्चात्‌, इसकी व्यवस्था न होगी। इस 
प्रकार उत्पादादि सर्वथा असंभव हैं । 


होनयानी कहते हैं कि श्रपर्ययासन दोय न लगेगा, क्योंकि मेरे मत में उत्पाद द्विविध 
हैं। एक ' मूल उत्पाद ?, दूसरा “ उत्पादोत्याद ? ( उत्पाद का उत्पाद )| उत्पादोत्पाद- 
संशक उत्पाद केवल मूल उत्पाद का उत्पादक होता है। मौल उत्पाद उत्पादोत्पादक उत्पाद 
को उत्पन्न करता है| इस प्रकार परस्पर के संपादन से उत्पादादि की त्रिलक्षणी बनेगी और 
अनवस्था न होगी। 


आचार्य कहते हैं कि आपके मत में जब उत्पादोत्पाद मूलोत्पाद का जनक है, तो 
मौलोत्पाद से अ्रनुत्पादित उत्पादोत्पाद मौल उत्पाद को कैसे उत्पन्न करेगा ? यदि मौल उत्पाद 
से उत्पादित उत्पादोत्पाद को मौल का उत्पादक मारने तो यह संभव नहीं है, क्‍योंकि स्वयं 
अविद्यमान अ्रन्य का उत्पाद कैसे करेगा ; 


उल्पाद को उल्पाद-रवभावता का खंडन 


वादी कद्दे कि आप उत्पाद का अपर उत्पाद न मानिये, किन्तु जैसे प्रदीप प्रकाश-स्वभाव 
होने के कारण अपने को और घटादि को प्रकाशित करता है, इसी प्रकार उत्पाद उत्पाद-स्वभाव 
होने के कारण अपने को और पर को उत्पन्न करेगा । 


सिद्धान्ती कहता है कि आपका यद्द कहना तत्र ठीक हो जब्र कि प्रदीप स्व और पर का 
प्रकाश करता हो,किन्तु ऐसा नहीं होता | तम का नाश, प्रकाश हैं; अ्रतः विरोधी होने के कारण 
तम प्रदीपात्मा में नहीं है, जिसे नश्ट करके प्रदीप अपनी प्रकाशरू+ता संपन्न करे। प्रदीप के 
देश में भी तम नहीं रहता, जिसे नष्ट कर प्रदीप में पर-प्रकाशता सिद्ध हो । उत्द्यमान प्रदीप 
से भी तम हत नहीं होगा। उत्पद्यमान प्रदीप तम को प्राप्त नहीं कर सकता, क्योंकि श्रालोक 
और श्रन्धकार एककालिक नहीं है। यदि प्रदीप तम को बिना प्राप्त किये उसे नष्ट करने लगे तो 
एकस्थ प्रदीप सर्वलोकस्थ तम को नष्ट क्‍यों न करेगा ! और यदि प्रदीप को स्व और पर का 
प्रकाशक मानेगें तो दूसरा तम को स्वर और पर का आच्छादक क्यों न मानेगा १ इस प्रकार 
प्रदीप के दृष्टान्त से उत्पाद की स्व-परोत्पादकता सिद्ध नहीं होगी । 
प्रश्न है कि उत्पाद स्वयं उत्पन्न दोकर अपना उत्पाद करता है या अनुत्यन्न 
रह कर | 
उत्पन्न के उत्पादन का क्या प्रयोजन ! इसलिए सिद्ध है कि उत्पाद श्रपना उत्पाद नहीं 
करता | यदि स्वयं श्रनुत्पन्न भी उत्पाद अपना उत्पाद करे तो समस्त अनुत्पन्न वस्तुए' अपना: 
अपना उत्पाद करने लगे। ह 
९४, 
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माध्यमिक के अनुसार काल-त्रय में कुछ भी उत्पन्न नहीं होता । सामान्यतः उत्पद्ममान 
( उत्पन्न होती हुई वस्तु ) की उत्पत्ति की प्रतीतिगोचर होती है, किन्तु विचार करने पर वह 
श्रसिद्ध है | उत्पत्ति की श्रपेत्षा से उत्पद्ममान होता है, इसलिए, यह विशेष बताना पड़ेगा कि 
किस उत्पत्ति की अ्रपेकज्षा से वह उत्पद्ममान है। इसे वादी नहीं बता सकता, क्योंकि वह 
अनुत्पन्न है, और उत्पन्न होने का कोई निमित्त नहीं दिखाई पड़ता। 


अनुत्पाद से प्रतोत्यसमुस्पाद का अविरोध 

सर्वास्तिवादी माध्यमिक पर एक गँभीर आरोप करता है। कहता है कि आपका 
यह सर्व-नास्तित्व-वाद अत्यन्त भयंकर है। आप तथागत के बचनों की व्याख्या के व्याज से 
केवल दोप निकालने का अपना कौशल दिखाते हैं, किन्तु इससे तथागत के परमार्थ सत्य 
प्रतीत्यसमुत्पाद का वध होता है। भगवत्‌ ने अस्मिनसति इदं मवति अ्रस्पोयादादिदमुलशगते' 
इस न्याय से प्रकृति-ईश्वर-स््रमाव-काल-अर॒ु-नारायणादि के जगत्‌ू-कतृ त्व का निरास किया, 
किन्तु आपने उत्पद्ममान-उत्पन्न-अनुत्पन्न आदि विकल्प करके उत्पाद का ही ब्राघ कर दिया | 
आपने यह नहीं देखा कि आपके द्वारा तथागत-ज्ञान की जननी प्रतीत-समुत्पक्ति का ही वध 
हो रहा है। 

आचाय॑ चन्द्रकीतिं कहते हैं कि में दशवल-जननी माता प्रतीद-स्मुत्पत्ति का वध 
नहीं करता हूँ । प्रत्युत यह पाप ग्रापके ही सिर है। भगवान्‌ ने प्रर्तीत्य-समुद्याद की देशना 
से स्व धर्मों की नि:सारता बताई है। विद्यमान पदार्थ सस्वभाव होते हैं, क्‍योंकि स्व की 
अनपायिता ( अविनाश ) ही स्व-माव है। स्व की विद्यमानता के कारण हा स्त्रभाव किसी की 
अपेक्षा नहीं करता, और न उत्पन्न ही होता है । इस प्रकार सखभावव्रादा के ही मत में भावों 
का प्रतीत्य-समुत्यन्नत्व बाधित होता है, और उससे धर्म और बुद्ध का दर्शन भी बाधित होता 
है | माध्यमिक कार्य और कारण दोनों को प्रतीय-समुत्यन्ष मानता है, इसलिए उसके मत में 
पदार्थ शान्त* और स्वभाव-रहित हैं | इस व्याख्या से माध्यमिक तथागतों की माता प्रतीय- 
समुत्पत्ति का स्वरूप स्पष्ट करते हैं । 
डत्पण्यमान के उत्पाद का निपेण 

वादी कहता है कि जो कुछ हो, उत्पाद उत्पद्ममान की उल्तत्ति करता है; क्योंकि 
घरत्पत्ति क्रिया की अपेन्ना से घट की उत्द्ममानता प्रतीत होती है। किन्तु उत्पाद के पूर्व 
जब कोई अ्रनुत्यन्न घट नहीं है, तो उमकी उत्पत्ति क्रिया की अपेक्षा करके उत्पाद कहना ठीक 
नहीं । वादी कहे कि यद्रपि उत्पाद के पूर्व यह नहीं है, तथापि उत्पन्न होकर तो घट संज्ञा 
का लाभ करेगा ? यह भी टीक नहीं है । क्योंकि जब्र उत्तत्ति-क्रिया प्रवृत्त होती है, तो उस 
समय का वतंमान पदार्थ घट संज्ञा प्रात्त करता है, किन्तु जब्र माव अ्रनागत है, तो उससे 
संबन्ध न होने के कारण क्रिया की प्रवृनि ही नहीं होगी, फिर घट की वतमानता कैसे ? क्रिया 
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१. प्रहोत्य यथ्द्ववर्ति तत्तरछाग्तं स्वभावतः | 


ऊनविंदा अध्याय ७१५ 


को श्रघट के ग्राभ्रित होने के लिए निश्चित करना होगा कि क्या अख्त्‌ घट हो सकता है! 
क्‍या वह पट हो सकता है या कुछ नहीं होता ! यदि पट उत्पद्ममान है तो उत्पन होकर 
बह घट नहीं हो जायगा । यदि कुछ नहीं होगा तो क्रिया निराश्रय होगी, फिर तो घट 
होने की कल्पना दूर रहे; किसी की भी उत्पत्ति की कल्पना नहीं की जा सकती | इसलिए वादी 
का यह कहना कि उत्पाद उत्रद्ममान पदार्थ की उत्पत्ति करता है, व्यर्थ है | 


आचाय॑ कहते हैं कि श्रापक मत से उत्पाद उत्पद्ममान पदार्थ का उत्पाद करता है। 
यह बताइये कि उत्पाद किस दूसरे उत्पाद को उत्पन्न करता है ? यदि अपर उत्पाद पूर्व उत्पाद 
का उत्पादक है, तो अनवस्था होगी । यदि उत्पाद सत्र और पर का उत्पादन करेगा, तो इस 
पक्त का पहले ही निरास किया जा चुका है। 


स्थिति का निषेध 


वादी पदार्थों का उत्पाद प्रकारान्तर से सिद्ध करना चाहता है। वह कहता है कि 
जन्न पदार्थों की स्थिति है, तो उनका उत्पाद भी मानना होगा; क्योंकि अनुत्पन्न पदार्थों की 
स्थिति नहीं होती । श्राचार्य कहते हैँ कि पदार्थों की स्थिति भी नहीं है। स्थित पदार्थ 
की स्थिति नहीं होगी, क्योंकि वहाँ स्थिति-क्रिया निरुद्ध है। अस्थित की स्थिति नहीं 
होगी, क्‍योंकि वह स्थिति क्रिया-रदित है। तिष्ठमान की स्थिति मानने से ग़म्यमान की गति 
के समान स्थिति-द्वव की प्रसक्ति होगी। 

आचाय कहते हैं कि जय्र जरा-मरण क्षण-मात्र के लिए भी पदार्थों को नहीं छोड़ते, 
तब स्थिति के लिए यहाँ अवकाश ही कहाँ है! इसके अ्रतिरिक्त जैसे उत्पाद अपना उत्पाद 
नहीं करता है, वैसे स्थिति भी अपनी स्थिति नहीं करेगी । 


प्रश्न है कि स्थिति निमद्धयमान पदार्थ की होती है, या अनिरुध्यमान । निरुध्यमान की 
स्थिति नहीं होती, क्योंकि विरोधाभिमुख पदार्थ की विरोधी स्थिति है। अनिरुध्यमान कोई 
पदार्थ नहीं होता, अ्रतः उसका कोई प्रश्न नहीं है । 
निरोध का निषेध 


वादी कहता है कि यदि संस्कृत धर्मों की अनित्यता है, तो उसके दो सहचारी स्थिति 
और उत्पाद भी मानने होंगे। आचार्य श्रनित्यता नहीं मानते । कहते हैं कि अनित्यता निरुद्ध की, 
अनिरुद्ध की या निरुद्ध/यमान की | अ्रतीत निरुद्ध का वर्तमान निरोध से विरोध है। अरनिरुद्ध 
का निरोध उसके निरोध-विरद के कारण पंभव नहीं है। निरुद्धथमान के निरोध से निरोध-द्वय 
को प्रसक्ति होगी | श्राचा ये कहते हैं कि जिन कारणों से धर्मों का उत्पाद सिद्ध नहीं होता, उन्हीं 
से निरोध भी सिद्ध नहीं होता । इसलिए जैसे उत्पाद का स्वात्मना परात्मना उत्पाद सिद्ध नहीं 
होता, वैसे ही निरोध का निरोध भी स्वात्मना या परात्मना सिद्ध नहीं होता। 

वादी कहता है कि निरोध का निरोध नहीं होता तो उस की संस्कृत-लक्षणता कैसे सिद्ध 


गैगी ! इसके अतिरिक्त पर संमत विनाश को तो आप भी मानते ही हैं। इस स्थिति में 
उभ्नयसेप्रत दो५ का में ही परिहार क्‍यों करू 
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सिद्धान्ती कहता है कि पदार्थ भ्रवश्य निःखभाव हैं, किन्तु बाल प्रथग्जन उसमें सत्या- 
मिनिवेश करते हैं, और उससे व्यवहार चलाते हैं।हम लोग भी इस अ्रविचारतः प्रसिद्ध 
व्यवहार को मान लेते हैं। वस्तुतः गन्धर्व नगरादि के समान लौकिक पदार्थ निरुपत्तिक हैं,क्योंकि 
अविद्यान्धकार से उपहत दृष्टि के लोग समस्त पदार्थों की श्रापेक्षिक सत्ता खड़ी किए हैं। उत्पाद 
की अ्रपेक्षा उत्पाय और उत्पाद्य की श्रपेज्षा उत्पाद, निरोध की श्रपेज्ञा निरोध्य और निरोध्य की 
अपेज्ता निरोध इस प्रकार लौकिक व्यवहार श्रभ्युपगत होते हैं। ऐसी श्रवस्था में दोषों का सम- 
प्रसंग उचित नहीं है। 


विरोध की निदंतुकता का निषेध 


संस्कारों की ज्षणिकता के लिए. सर्दास्तिवादियों ने विनाश को श्रददेतुक माना है| यह ठीक 
नहीं है, क्योंकि निहेंतुकता को स्वीकार करने से विनाश नहीं बनेगा, जैसे निदंतुक खपुप्प का 
विनाश कहना व्यर्थ है। इसीलिए पदार्थों की क्षणिकता भी सिद्ध नहीं होती | फिर जब विनाश 
निद्ेंतुक है, तो नहीं हैं; तब पदार्थों का संस्कृतत्व भी कहाँ सिद्ध होगा ! भगवान्‌ ने संस्कृत 
लक्णों को संस्कार-स्कन्ध में अन्तभूंत करने के अभिप्राय से ही पदार्थों की जाति, जरा-मरणादि 
का वर्शन किया है| इससे विनाश का सहेतुकत्व स्पष्ट सिद्ध होता है। सिद्धान्त-संमत पदार्थों 
की क्षुण॒-मंगता तो जातिमात्र की अ्रपेक्ञा से भी सिद्ध हो सकती है । 


वादी कहता है कि विनाश निहँतुक है, क्योंकि विनाश श्रभाव है | श्रभाव को हेतुता से 
क्या लेना है ? सिद्धान्ती उत्तर देता है. कि इस न्याय से भाव भी निद्वेतुक होंगे, क्योंकि भाव 
विद्यमान हैं। विद्यमान को हेतु से क्‍या प्रयोजन ! यदि उल्याद पूर्व में नहीं था और पश्चात्‌ 
हुआ, इसलिए वह सहेतुक है, तो विनाश भी पहले नहीं होता, पश्चात्‌ होता है | श्रापका यह 
कहना है कि अभाव के लिए देतु निष्प्रयोजन है, ठीक नहीं है; क्योंकि हेतु से विनाश का 
कुछ श्रौर नहीं होता, विनाश ही होता है। यदि कहो कि विनाश को क्रियमाण मानने पर वह 
भाव हो जायगा, तो यह युक्त ही है। विनाश अ्रवश्य ही खरूप की अपेक्षा से भाव है । 
रूुपादि निवृत्ति की अपेक्षा श्रमाव है। 


चन्द्रकीतिं कहते हैँ कि वास्तविक वात तो यह है कि सव्ौस्तिवादी जब शुत््वता को 
भाव-श्रभाव लक्षण मानते हैं, तो उसकी भावरूपता भी मान ही लेते हैं; क्योंकि ऐसी मान्यता 
में श्रभाव भी स्पष्ट ही भावरूप है। इस मावरूपता से सर्वास्तिवाद में शून्यता असंल्कत नहीं 
रह जाती। 


वादी कहता है कि प्रथिव्यादि का काठिन्यादि-लक्षण जब उपददिष्ट हैं, तो हंस्क्ृत हैं; 
और उनके सद्भाव से संस्कृत-लक्षण भी हैं। सिद्धान्ती का उत्तर है कि उत्पाद-हिथति-मंग 
लक्षण ही जब श्रसिद्ध हैं, तो संस्कृतों की सिद्धि केसे होगी! और संस्कृतों की अ्रतिद्धि से 
तदपेत्ष श्रसंस्कृत भी ग्रसिद्ध होंगे। 


मगवत्‌ ने संस्कृत धर्मों के उत्पाद, व्यय श्रोर स्थित्यन्यथात्व के प्रशात होने की जो बात 
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कही है, वद तथाविध विनेय जन पर अनुग्रह करने के लिए है। वस्तुतः पदार्थ स्वमावतः अनु- 
त्पन्न एवं श्रविद्यमान हैं; जैसे--माया, स्वप्न, गन्धर्वनगर आदि । 


कम-कारक आदि का निषेध 


वादी विज्ञानादि संस्कृत धर्मों की सत्ता पर जोर देते हैं। वे कहते हैं कि भगवान ने 
श्रविद्यानुगत पुद्गज़ के द्वारा पुण्य, अपुण्य, आनिज्य संस्कारों का श्रमिसंस्कार बताया है, और 
कममों का कारक, उन कर्मों का फल, तद्विज्ञान उपदिष्ट किये हैं। अवश्य ही ये कारकादि व्यव- 


स्थाएं सत्‌ पदार्थों की ही माननी होंगी। कृर्म-सेमादि के समान असत्‌ की कर्म-कारकादि 
व्यवस्था नहीं होती । 


सिद्धान्ती क्म-कारकादि का निपेथ् करता है | क्रिया व्यापार म॑ संलग्न ही कारक रूप से 
व्यपदिष्ट होता है। इसलिए बादी को यद्द बताना होगा कि इस व्यापार का कर्ता सदभूत है या 
असदूभूत या सदसदूभूत ! जो किया जाता है वह कर्म है| वह कर्ता का ईप्सिततम (तीज्र इच्छा 
का विपय) होता है, इसलिए, आपको बताना द्ोगा कि वह कर्म भी सत्‌, असत्‌ या सदसत्‌ में 
क्या है ! क्रियायुक्त (सदूभूत) कारक में क्रियायुक्त सद भूत कर्म का कतृ त्व नहीं. धन सकता, और 
क्रिया से रहित असदूभूत कारक क्रिया-रहित कर्म का कर्ता नहीं होता, जब्र कि कारक- 
व्यपदेश के लिए उसका क्रिया से युक्त होना आवश्यक है। किन्तु जिस छिसा से उसका 
कारकत्व व्यपदिष्ट है, उससे ग्रतिरिक्त दूसरी क्रिया नहीं है, जिससे वह कर्म करे। इस 
प्रकार क्रिया के अभाव में जत्र कारक कर्म न करेगा, तब कर्म कारक-निरपेल होगा, जो असंभव 
है। अ्रतः सिद्ध हुआ कि सदूभूत कारक कर्म नहीं करता। सदूभूत कर्म को भी कारक नहीं 
करेगा, क्योंकि कर्म क्रिया से युक्त है ओर जिस किया से उसका कर्मल व्यपर्दिष्ट है उससे अति- 
रिक्त कोई द्वितीय क्रिया नहीं है, जिससे वह कर्म हो । दूसरी क्रिया के श्रभाव में कारक अकर्मक 
होगा, जो असंभव है | 


इसी प्रकार अ्रसद्भूत कम को असदूभूत कारक नहीं कर सकता, क्योंकि क्रिया से 
रहित कारक ( अ्रसद्भूत ) और कर्म (असद्भूत) निहेँतुक होंगे । यदि अद्देतुकवाद कः अ्रभ्युपगम 
करेंगे तो समस्त कार्यकारणमाव अपोहित हो जायगा | साथ ही क्रिया, कर्ता ओर करण समस्त 
अ्पोहित होंगे | क्रियादि के अ्रभाव में धर्मश्रधमादि का श्रभाव होगा और धर्माधमौदि के ग्रमाव 
से हृ४., अनिष्ट, सुगति,दुर्गति फन्नों का ग्रभाव होगा । इन फलों के श्रभाव में स्त्रग या मोक्ष के 
लिए मार्ग-भावना विफल होगी और उसके लिए, कोई प्रवृत्ति नहीं होगी | इस प्रकार लोकिक- 
अलौकिक समस्त क्रियाए' निरर्थक हो जायगी | अ्रतः अ्सदूभूत कारक असदूभूत कर्म को करता 
है, यद पक त्याज्य है। 


उमय रूप कारक उभय रूप कर्म को कथमपि नहीं कर सकता है,क्योंकि वे परस्पर विरुद्ध 

हैं। एक पदार्थ एक ही काल में क्रिया और श्रक्रिया से युक्त नहीं होते | इसी प्रकार विषम पछ् 

( सद्भूत कर्ता से असत्‌ कर्म, असत्‌ कर्ता से सत्‌ कर्म का होना आदि ) भी निषिद्ध 
ते हें। 


शैएद॑ बोड-धस-ट्शंभ 


वादी माध्यमिक से पूछुता है कि भगवान्‌ ने यह कहाँ अ्रवधारित किया है कि 'भाव 
( पदाथ ) नहीं हैं? | सिद्धान्ती कहता है कि आ्राप सस्वभाववादी हैं। इसलिए श्राप के पक्त में 
सब भावों का अ्रपवाद संभावित है, किन्तु हम लोग समस्त भावों को प्रतीत्य-समुत्पन्न मानने के 
कारण उनका स्वभाव हो नहीं मानते, फिर अपवाद किसका करें | जब सव्व भाव निःस्वभाव 
हैं, तो पूर्वोक्त प्रकार से उनकी सिद्धि कथमपि नहीं हो सकती | 


सिद्धान्त में समस्त पदार्थ मस्मरीचिका के तुल्य हैं| लौकिक विपयास का अभ्युपगम करके 
ही इन सांइत पदार्थों की 'इदं प्रत्ययता! (यह घट है, यह पट है, इत्यादि ) प्रसिद्ध होती है। 
हमने अ्रभी देखा है कि कर्म-निरपेक्ष कारक नहीं हो सकता और कारक-निरपेक्ष कर्म नहीं हो 
सकता । इसलिए ये परस्परापेह्ष हैं । जैसे कर्म और कारक की परस्परापेक् सिद्धि है, वैसे ही 
क्रियादि श्रन्य भावों की भी है । 


भावों की नि:वमावता की सिद्धि में वें ही हेतु होते हैं, जो उनकी सस्वभावता को 
सिद्ध करते हैं। भावों की सत्ता श्रापेक्षिक है, अतः निरपेक्ष उनकी सत्ता नहीं है। माध्यमिक 
भावों की इस सापेक्ष सिद्धि से ही समस्त पदार्थों के स्वमाव का निषेध करते हैं| 


पुदूगल के अस्तित्व का खंडन 


सांमितीय कहते हैं कि दर्शन, श्रवण, प्राणादि वेदनाश्रों के उपादाताका अ्रस्तित्व 
उपादानों के पूर्व अवश्य है, क्योकि अ्रविद्यमान् कारक की दर्शनादि क्रिया कदापि संभव नहीं 
हो सकती | हु 


सांमितीय वौद्धेकदेशी हैं, वह पुर्दंगलास्तित्ववाद में प्रतिपन्न है। सिद्धान्ती उसका 
खंडन करता है | कहता है कि दर्शनादि से पूर्व यदि पुदूगल की सत्ता है तो वह किससे ज्ञापित 
होगी | पुदूगल की प्रश्ति दर्शनादि से ही होती है। यदि दर्शनादि से पूर्व भी पुद्गल की 
सत्ता मानी जाय, तो वह दर्शनादि से निरपेक्ष होगी। इस प्रकार यदि दर्शनादि के बिना 
पुदूगल की सत्ता मानेंगे, तो बिना पुदूगल के भी दश्शनादि की सत्ता माननी पड़ेगी। श्रतः 
उपादान और उपादाता की सिद्धि परस्परापैज्ञ है। उपादाता के बिना दर्शनादिक उपादान 
पृथक सिद्ध हों तो वे निराश्रय और असत्‌ होंगे। इसलिए उपादाता से उपादान की प्रयक 
अवश्थिति नहीं है | सिद्धान्ती दर्शनादि एक एक के पूर्व या सकल के पूर्व श्रात्मा की सत्ता 
का खण्डन करता है| 


पूबपक्धी कहता है कि आप श्रात्मा का प्रतिषेध करें, परन्तु दर्शनादि का प्रतिषेध तो 
नहीं कर सकते; और दरशंनादि का अनात्म-स्वमाव घटादि से संबन्ध भी नहीं कर सकते। अत 


३. प्रशीत्य कारकः कम त॑ प्रतोत्य ल कारकम | 
कम प्रबतते नान्वरपशथामः सिद्चिकारशस्‌ ।। ( ८१९ ) 
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दर्शनादि का संबन्धी श्रात्मा आपको भी स्वीकार करना पड़ेगा। सिद्धान्ती कहता है कि जिस 
आ्रात्मा के लिए. दर्शनादि की कल्पना है, जत्र वही नहीं है तो दर्शनादि कैसे होंगे। 


चन्द्रकी्ति चोदक के द्वारा श्राशंका उठाते हैं, ओर उसका उत्तर देते हैं । 
क्या आपने यह निश्चित कर लिया है कि आत्मा नहीं है ! 

यह किसने कहा । 

श्रभी आपने कहा है कि दशनादि का अ्रभाव है, इसलिए श्रात्मा नहीं है | 


हाँ, मैंने यह कहा है | किन्तु आपने उसका ठीक अ्रभिप्राय नहीं समझा | मैंने कहा है 
कि भावरूप श्रात्मा की सत्ता सस्वभाव नहीं है। आत्मा में स्रभावाभिनिवेश की निदृत्ति के 
लिए मैंने ऐसा कहा है,किन्तु इससे उसका अभाव कल्पित नहीं किया | वस्तुतः: भाव और अ्रमभाव 
दोनों के अ्रभिनिवेश का परित्याग करना चाहिये। 


. 


दर्शनाद से पूर्व श्रात्मा नहीं है। आत्मा दश्शनादि से सहभूत भी 
नहीं है, क्योंकि शशशृंग के समान प्रथक्‌ प्रथकू असिद्ध वस्तुओं का सहभाव 
नहीं देखा जाता। श्रात्मा और उपादान निसक्ञेप्र हैं, और ध्रथक्‌ प्रथक असिद्ध 
हैं । इसलिए, आत्मा वर्तमान भी नहीं है। ऊर्ध्व॑ भी नहीं है, क्योंकि जब्र पूर्वकाल में दर्शनादि 
हों तो उत्तर काल में आत्मा हो | इस प्रकार आत्मा की परीक्षा करने पर जब्र वह दर्शनादि 
से प्राक पश्चात्‌ और युगपत्‌ सिद्ध नहीं होता, तो उसके अस्तित्व या नास्तित्व की कल्पना 
कौन बुद्धिमान्‌ करेगा | 


उपादाता और छपादान के श्रभाव से बुदूगल का अभाव 


पूर्वपक्ती कहता है कि आप का यह कथन कि कर्म और कारक के समान उपादान और 
उपादाता की स्वाभाविक सिद्धि नहीं हो सकती, ठीक नहीं है। क्योंकि सापेक्ष पदार्थों की भी 
सस्वभावता सिद्ध होती है| जैसे अग्नि इन्धन की अपेक्षा करता है, किन्तु वह निःस्वभाव नहीं 
है | प्रत्युत उसके उष्णत्व, दाहकत्व श्रादि स्त्राभाविक कार्यों की उपलब्धि होती है। इसी प्रकार 
इन्धन भी अग्नि की अ्रपेक्ञा करता है, किन्तु वह निःस्व॒भात्र नहीं है;क्योंकि उसकी महाभूतचतुश्य- 
स्वभावता उपलब्ध होती है। इस दृशन्त से उपादान-सापेक्ष उपादाता तथा उपादातृ-सापेक्ष 
उपादान की सत्ता सिद्ध होगी, और आपको उपादान और उपादाता की ख्माव-सत्ता 
माननी पड़ेगी । 


अस्निदृग्यन दृष्टान्स की परीक्षा 


सिद्धान्ती कहता है कि आपका कथन तब ठीक हो जब अग्नि-इन्धन का दृशन्त सिद्ध हो। 
दृष्टान्त की सिद्धि के लिए आपको यह बताना पड़ेगा कि अग्नि श्रोर इन्धन की सत्ता उनके 
परस्पर अभिन्न होने से है था भिन्न होने से ! दोनों पक्त नहीं बनेंगे | 


शै२७ योद्‌-घर्म-दृशेन 


जो जलाया जाता है ( इध्यते यत्‌ तद्‌ इन्धनम्‌ ) वह दाह्म काष्ठादि है, उसका दग्धा 
अग्नि है। यदि आप दोनों की अमिन्नता स््रीकार करते हैं, तो कर्ता और कर्म की एकता स्वीकार 
करनी पड़ेगी | यह श्रनुचित होगा; क्योंकि घट और कुंभकार छेत्ता और छेत्तव्य का एकत्व नहीं 
है| इस दोष से बचने के लिए यदि अ्रग्नि को इन्धन से भिन्न मानें, तब इन्धन-निरपेक्ष अ्रग्नि 
की उपलब्धि माननी पड़ेगी; क्योंकि घट से पट अन्य है, अतः उनकी निरपेक्षता है, किन्तु अग्नि 
इन्धन से निरपेक्ष नहीं है, इसलिए आ्रापका यह कथन युक्त नहीं है। यदि इन्धन से अग्नि 
को मित्न माने तो उसे नित्य प्रदीम मानना पड़ेगा और इन्धन के बिना भी अग्नि की प्रदीमि 
माननी पड़ेगी। फिर आपके पक्ष म॑ अग्नि की प्रदीसि के लिए. समस्त व्यापार व्यर्थ होगे और 
अग्नि भ॑ कतठ त्व कर्म-निरपेक्ष स्त्रीकार करना होगा | 


माध्यमिक अपनी उपयुक्त प्रतिज्ञाओं का समर्थन प्रबल युक्तियों से करता है। 
सिद्धान्ती कहता है कि अग्नि यदि प्रदीपन ( इन्धन ) से अन्य है, तो अ्रवश्य वह 
उससे निरपेछ दोगा; क्योंकि जो वस्तु जिससे श्रन्य होती है, बह उससे निरपेक्ष होती है। जैसे 
घट से निरपेक्ष पट | यदि अग्नि (इन्धन) प्रदीपन-निरपेक्ष है, तो वह प्रदीपन हेतु से जायमान 
भी नहीं है । दूसरी आपत्ति यह होगी कि प्रदोपन सापेक्ष अग्नि का प्रदीपन के अभाव में 
निर्वाण माना जाता है। अब जत्र कि वह प्रदीपन-निरपेक्ष है,तो उसका निर्वाणु-प्रत्यय भी संभव 
न द्वोगा । ऐसी अवस्था में अग्नि नित् प्रदोत्त दोगा । इतना ही नहीं, अग्नि को नित्य प्रदा्त 
स्वीकार करने पर उसके लिए, उपादान, सन्धुक्षणादि कार्य भी व्यर्थ होंगे | इस प्रकार आपके मत 
में अ्रग्नि एक ऐसा कर्ता होगा, जो अकर्मक होगा | फिर जिसका कर्म विद्यमान न होगा उसमे 
कतृ त्व भी वन्ध्यापुत्र के समान होगा। इसलिए इन्धन से अग्नि के अन्यत्य का पक्ष युक्त 
नहीं दे | 


पूर्वपक्षी आक्षेप करता है कि ग्रापफा ये कथन कि अग्नि इन्धन से अन्य है, तो 
इन्धन के बिना भी उसका अस्तित्व स्वीकार कनना होगा। यह युक्त नहीं है। अश्नि का अस्तित्व 
इन्धन से भिन्न होने पर भी इन्धन के बिना सिद्ध नहीं किया जा सकता | ज्वाला से परिगत 
अर्थ इन्धन है, वह दाह्म-लक्षण हैं। इन्धन के आश्रय से ही अग्नि की उपलब्धि होती है । 
अग्नि के संबन्ध से ही इन्धचन का इन्धनल् व्यपदेश माना जाता है। इसलिए, अग्नि की 
उपलब्धि इन्धन के श्राश्नित है, प्रथक्‌ नहीं। ऐसी अवस्था में माध्यमिक को अन्य पत्ष में दोप 
देने का अ्रवसर नहीं हैं| 


सिद्धान्ती पूर्वपक्षी की नई युक्ति का परीक्षण करता है। कहता है कि आप दाह्म- 
लक्षण से युक्त ज्वाला से परिगत अर्थ को इन्धन मानते है, ओर उसके श्राश्रित श्रग्नि मानते 
हैं। आपकी इस कल्पना से भी अग्नि इन्धन को जलाता है? यह प्रतीति उपपन्न नहीं होगी। 
क्योंकि जब ज्वाला से परिगत दाह्म इन्धन है, और उससे अ्रतिरिक्त अग्नि नहीं देखी जाती, 
जिससे इन्धन दग्घ हो, तो बताइए, इन्धन किससे दग्ध होगा | इसलिए, अग्नि इन्धन का दाह 
करता है, यह सिद्ध नहीं होगा; क्योंकि आप इन्धन से अतिरिक्त अग्नि सिद्ध नहीं कर सकते। 
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ऐसी अ्रवस्था में ज्वाला-परिगति किसी की नहीं बन सकती। फिर वादी पर पूर्वोक्त समस्त 
दोष अ्रनिवारित ही रहते हैं । 

पूर्वपक्षी श्रस्नि और इन्धन का भेद स्वीकार करते हुए भी दोनों की प्रासि सिद्ध करता 
है | उसका कहना है कि स्त्री-पुरुष परस्पर अन्य हैं, और उनकी प्राप्ति होती है। सिद्धान्ती इसका 
उत्तर देता है कि प्रकृत में स्त्री-पुरूष का दृष्टान्त तत्र लागू हो, जब स्री-पुरुप के समान अ्रप्मि- 
इन्धन की परस्परानपेक्ष सिद्धि आप बता सके, किन्तु यह असंभव है। यदि आप अ्न्योन्यापेक्ष 
जन्मवाली वस्तुओ्रों में श्रन्यत्व सिद्ध करें, ओर फिर उनकी प्राप्ति सिद्ध करें, तब आ्रापका दृशटान्त 
न्याय्य होगा । 

पूरवपक्षी कहता है कि यद्यपि अभि-इन्धन की परस्पर निरपेक्ष सिद्धि नहीं है, तथापि 
परस्पर अपेक्षावश उनकी खरूप-सिद्धि तो है ! क्योंकि अ्रविद्यमान वन्ध्यापुत्र और वन्ध्यादुद्विता 
की परस्पर श्रपेज्ञा नहीं होती | सिद्धान्ती प्रछुता है कि श्राप अ्रमि को दहन का कर्ता और 
इन्धन को दहन का कर्म मानकर उनका कर्म-कतृ भाव स्त्रीकार करते हैं। में पूछता हूं कि 
इन्धन और अग्मि में कौन पूर्व निष्पन्न है? यदि इन्धन पूर्व निष्पन्न हो तो अग्रि-निरपेक्ष 
होने के कारण उसमें इध्यमानता न होगी। फलतः उसमें इन्धनत्व न होगा। अन्यथा समस्त 
तृणादि इन्धन होंगे | यदि अ्रम्नि को पूर्व मानें ओर इन्धचन को पश्चात्‌ तो यह असंभव होगा 
कि इन्धन से पूर्व दही श्रमि सिद्ध हो जाय। ओऔर अ्रभि निर्देतुक भी होगा। इसलिए पूरव॑ 
सिद्ध की अपेक्षा से इतर की सिद्धि होती है, आपका यह पक्ष असंभव हैं | यदि हम इन्धन 
को पूर्व और श्रम्मि को पश्चात्‌ मान भी ले ओर कहें कि इन्धन की अपेक्षा करके 
श्रग्नि होता है, तो सिद्ध-साधनता दोष आपतित होगा; क्योंकि सिद्ध रूप ( विद्यमान 
पदार्थ ) की अन्य की अ्रपेज्ञाशशा पुनः सिद्धि माननी पड़ेगी। स्पष्ट है कि सिद्ध अ्रभ्मि को 
इन्धन से यदि कुछ लेना होता, तभी उसकी इन्धनापेक्षता सफन्न होती। इसलिए इन्धन 
की अपेक्षा कर अ्प्नि संपन्‍न होता है, यह बात टीक नहीं है। 

पूर्वपक्ी इन्धन और अग्नि का यौगपत्म मानता है। यह योगपद्मवश इन्धन की सिद्धि 
से श्रग्नि की सिद्धि और अग्नि की सिद्धि से इन्धन की सिद्धि मानकर कहता है कि ऐसी 
श्रवस्था में श्रापकी यह शज्डा व्यर्थ है कि कौन पूर्व निष्षन्न है ! 

सिद्धान्ती उत्तर देता है कि ऐसी अ्रवस्था में अ्रग्नि और इन्धन दोनों की ही सिद्धि 
नहीं होगी; क्योंकि यदि अग्नि पदार्थ इन्धन पदार्थ की अपेक्षा से सिद्ध होता है, ओर इन्धन 
पदार्थ को श्रात्मसिद्धि के लिए अग्नि की अपेक्षा है, तो आ्राप ही बताइए कि कौन किसकी 
अपेक्षा करके सिद्ध हो ! 

इस प्रकार अ्रग्नि और इन्धन की पररसपरापेज्ञा मानने पर उनकी सिद्धि नहीं होती; 
क्योंकि सिद्ध और श्रसिद्ध में श्रपेज्ञा नहीं होती। 

पूर्वपक्षी कहता है कि हमें आपके तकों की इस सूछमेज्षिका से क्या प्रयोजन ! हम लोग 
स्पष्ट ही श्रम्मि से जलता हुआ इन्धन देखते हैं। यह प्रतीति श्रशि इन्कन की सिद्धि के 
लिए पर्यात्त है । 

६६ 


५२३ बोद-थम-दर्शन 


सिद्धान्ती उत्तर देता है कि अभि इन्धन को नहीं जलाता है। इन्धन में यदि अ्रप्मि 
हो तो वह इन्धन को जलावे, किन्तु यह अत्यन्त असंभव है | इन्धन से अतिरिक्त कहीं अ्रन्यत्र 
से झग्रि का आगमन नहीं देखा जाता; क्योंकि निरिन्धन अ्रमि अहेतुक होगा | इसलिए उसका 
झागमन क्‍या होगा ! ओर सेन्धन अग्नि के श्रागमन से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता। 
इस प्रकार अग्नि इन्धन का अमभेद, भेद तथा भेदाभेद पक्ष सिद्ध नहीं होते। इसी प्रकार 
झाधार आधेय आदि पक्त भी सिद्ध नहीं होते। 


पूर्वोक्त अग्नि-इन्धन न्याय के आधार पर उपादाता आत्मा और उपादान से 
पंचस्कन्ध की सिद्धि नहीं हो सकती; क्योंकि आत्मा और उपादान का क्रम सिद्ध नहीं हो 
सकता । अग्नि-इन्धन के समान ही हम देखते हैं कि उपादान आत्मा नहीं हो सकता, अन्यथा 
कर्त्ताँ-कर्म का एकत्व प्रसज्ञ होगा | उपादाता और उपादान भिन्न भिन्न हैं, यह पक्ष भी अयुक्त 
है; क्योंकि स्कन्ध से अतिरिक्त आत्मा की उपलब्धि नहीं हो सकती | एकल और अन्यत्व पक्त 
के प्रतिषेध से ही श्रात्मा स्कन्धवान्‌ है, यह पक्ष भी अ्रयुक्त होता है। पूर्थोक्त प्रकार से विचार 
करने पर श्रात्मा की निरपेक्ष सिद्धि नहीं होती। इसलिए कर्म-कारक के तुल्य ग्रात्मा और 
उपादान की परस्परापेज्ञ सिद्धि माननी चाहिये। 


यहाँ आचार नागाजुन कहते हैं कि कम॑ कारक की तरह आत्मा और उपादान का 
तथा धठादि की परस्परापेक्ष सिद्धि होती है। किन्तु कुछ सतीर्थ्य तथागत के शासन का श्रन्यार्थ 
करते हैं, और आत्मा की स्कन्ध से अमिन्नता प्रतिपादित करते हैं। उसे शासन के विशेष 
नहीं मानते | नागा्हुन के अनुसार ये लोग परम गंभीर प्रतीत्य-समुत्पाद से अनभिशे हैं। ये 
उसके शाश्वत और उच्छेद-राहित्य के रहस्य को नहीं जानते । वें यह नहीं जानते कि शासन 
में उपादाय-प्रश्प्ति क्‍या है । 


पदाथों की पूर्वापर-कोटिशूत्यता 


वादी संसार की सत्ता से आत्मा की सत्ता सिद्ध करता है | यदि श्रात्मा नहीं है तो 
जन्म-मरण-परम्परा से संसरण किसका द्वोगा | भगवान्‌ ने अनवराग्र" ( आदि-अश्रन्त कोटि 
शृत्य ) जाति-जरा-मरण की सत्ता स्वीकार की हैं | संसार की सत्ता से संसरण-कर्त्ता आत्मा 
की सिद्धि होती है। 

माध्यमिक कहता है कि भगवान्‌ ने संसार की अ्रनवराग्रता कहकर उसकी अरसत्ता का 
उपदेश किया है; क्योंकि अलात-चक्र के समान पूर्वापर कोडि-शुत्य होने से संसार नहीं है। 
झवनराम्र संसार की प्रतिपत्ति अ्रविद्या निवरण युक्त सत्वों की दृष्टि से है, जिससे वें उसके क्षय 
में प्रद्त हों । उसके लिए यह शिक्षा नहीं है, जिसने लोकोत्तर ज्ञान से अपने अशे4 क्लेश- 
वासनाश्रों को निःशेप कर दिया है । 


१ अनवराभोदहि सिक्ञयों आतिजरामरणसंसार रृति | 


ऊनविश अध्याय ७३१३ 


प्रश्न उठता है कि आदिरहित संसार का अन्त कैसे माना जाय! चन्द्रकीतिं 
कहते हैं कि लोक में श्रादिरहित ब्रीक्यादि का दहनादि से अ्रन्त देखा जाता है। भगवान ने 
अवबद्ध सत्वों के उत्साह प्रदान के लिए लौकिक ज्ञान की अपेक्षा से ही संसार का श्रन्तोपदेश 
किया। वस्तुतः संसार नहीं है , ओर न उसके क्षय होने का ही कोई प्रश्न उठता है| यहाँ 
प्रश्न उठता है कि भगवान्‌ ने लौकिक ज्ञान की अपेक्षा से ही सही संसार का आदित्व भी क्‍यों 
नहीं कहा ! चन्द्रकी्ति कहते हैं कि संसार का आदिभाव लौकिक ज्ञान की अ्रपेक्षा से भी सिद्ध 
नहीं होता । श्रादि मानने पर संसार अहेतुक होगा | 

पूर्वपक्ती कहता है कि संसार की थ्रादि और अन्त कोटि न भी हो, फिर भी मध्य के 
सद्भाव से संसार की सत्ता सिद्ध होगी। आचार्य नागाऊन कहते हैं कि जितका आदि और 
अन्त न होगा उसका मध्य क्या होगा १ विपयंस्त सत्वों की दृष्टि में ही संसार है। वस्तुत: वह 
संज्ञामात्र है, संसार नहीं हैं | ओर संसर्ता आत्मा भी नहीं है । 

आचार्य संसार का अभाव सिद्ध कर जाति-बरा-मरण आदि के पूर्वापर क्रम या सह क्रम 
का निभेष करते हैं। जाति-जरा-मरंण में यदि जाति पूर्व है, तो वह असंस्कृत धर्मों के समान 
जरामरण से रहित होगी । 

इस प्रकार जरामरण से रहित पदार्थ की जाति स्वीकार करने पर श्रमरणधमी देवदत्त की 
जाति माननी होगी । ऐसी अ्रवस्था में संसार आदिमान्‌ होगा और अ्रहेतुक होगा | यदि जाति 
से पूर्व जरामरण माने, तो अजात का जरामरण मानना पड़ेगा | यदि जाति और जरामरण का 
सहभाव मानें तो जायमान का मरण माना पड़ेगा, जो कथमपि युक्त न होगा; क्योंकि जाति और 
मरण आलोकान्धकार के समान परस्पर अत्यन्त विरुद्ध हैं | उनकी एक कालिकता नहीं बनेगी | 

आचार्य कहते हैं कि जैसे संसार की पूर्व कोटि नहीं है, उसी प्रकार किसी भाव की पूर्व 
कोटि नहीं होती; क्योंकि यदि कार्य को पूर्व और कारण को पश्चात्‌ मानें तो कार्य निहंतुक 
होगा । यदि कारण को पूर्व ओर कार्य को पश्चात्‌ माने तो कारण अकाय होगा। कार्य-कारण 
के इस प्रत्याख्यान से ज्ञान-शेय, प्रमाण-प्रमेय, साधन-साध्य, अवयवा-अ्रवयवी, गुण-गुणी आदि 
सभी पदार्थों की पूर्व कोटि सिद्ध नहीं होती । 


दुःख की असत्ता 


पूर्वपक्षी श्रात्मा की सिद्धि के लिए. एक अन्य पक्त उठाता है। पांच उपादान-स्कन्ध 
दुःख हैं | उस दुःख का आश्रय होना चाहिये । वह श्रात्मा है | माध्यमिक कहता है कि दुःखा- 
श्रय आत्मा अवश्य सिद्ध होता, यदि दुःख होता । किन्तु दुःख की सत्ता के लिए उसका स्वय॑- 
कृतत्व, परकृतत्व, उमयक्तत्त या अद्देतुकल बताना होगा। इन पत्तों में किसी के स्वीकार से 
उसकी सत्ता सिद्ध नहीं होती | यदि मरणान्तिक स्कन्धों की अपेक्षा करके ओपपत्तिक स्कन्धों का 
उत्पाद मानें तो दुःख स्वयंक्ृत सिद्ध नहीं होगा । मरणान्तिक स्कन्धों से ओपतपत्तिक स्कन्धों को 
ग्रतिरिक्त मानने पर उसका परकृतत्व सिद्ध होता, किन्तु यह असंभव है; क्योंकि दुःख के लिए 
देतु-फल-संबन्ध की व्यवस्था श्रावश्यक है । | 


५३१७ बोद-धर्-दर्शन 


वादी यदि यह कहे कि दुःख के स्वयंकृतत्व से मेरा अभिप्राय दुःख से दी दुःख के 
उत्पन्न होने का नहीं है, श्रपि तु यह है कि पुद्गल के द्वारा वह स्वयमेव ऋृत है; दूसरे ने करके 
उसे नहीं दे दिया है। इस पर सिद्धान्ती कहता है मनुष्यों का दुःख पश्चोपादान लक्षण है। 
उसे यदि पुदूगल ने स्वयं किया है,तो उस पुदूगल को बताइये; जिससे उस दुःख का स्वयंक्ृतत्व 
सिद्ध दो । यदि जिस दु:ख से पुद्ूगल स्वयं प्रश होता है, वह दुःख उस पुद्गल के द्वारा इृत 
है, तो भेदेन यह बताइए कि यह वह दुःख है? और “उसका यह कर्ता है? | श्रपि च, यह 
माने कि मनुष्य के दुःख का उपादान पुदूगल है, और उसने उस दुःख को उत्पन्न किया है; 
तो यह निश्चित नहीं होगा कि जो स्वपुदूगल-कृत है, वह परपुदूगल कृत भी अवश्य होता 
है | उपादान का भेद रहने पर भी पुदूगल का अभेद नहीं दिखाया जा सकता, क्योंकि उपादान 
से श्रतिरिक्त पुदूगल को दिखा सकना अत्यन्त अशक्य है | 


दूसरी बात है कि यह दु:ख स्वकृत है, तो वृत्ति-विरोध होगा; क्योंकि स्वात्मा में ही 
करणत्व तथा कतृ त्व मानना पड़ेगा | परकृत दुःख भी नहीं मान सकते; क्योंकि पर स्व से 
निष्पन्न नहीं है। जो स्व से निष्पन्न नहीं है, वह अविद्यमान स्वभाव है । स्वयं अविद्यमान- 
स्वभाव दूसरे को क्या संपन्न करेगा ! दुःख जब एक का कृत नहीं है, तो उमय-क्ृत भी सिद्ध 
नहीं होगा। उक्त न्याय से यदि दुःख का स्वयंकृततल, परकृतत्व सिद्ध नहीं हुश्रा तो दुःख 
की निदंतुकता का प्रश्न भी नहीं उठेगा; जैसे श्राकाश-कुसुम की सुर्गान्धि के लिए, निहँतुकता 
का प्रश्न नहीं उठा सकते। आचाये चन्द्रकीतिं कहते हैं कि उपयुक्त न्याय से जत्र दुःख 
सिद्ध नहीं होता, तो उसके आश्रयमूत शआ्त्मा की तिद्धि का प्रश्न ही क्‍या है?! “४ 


संस्कारों की निःस्वभावता 


अब आचाये पदार्थों की निःस्रमावता प्रकट करने के लिए. संस्कारों की परीक्षा करते 
हैं। कहते हैं कि भगवान्‌ ने सब संस्कारों को मृपा और मोपधर्मा' कहा है। आ्रालातचक्रवत्‌ 
समस्त संस्कारों का आख्यान वितथ है। केवल निर्वाण प्रोपधर्मा नहीं है, सत्य है| इसके 
अतिरिक्त सव धर्म निःस्रभाव होने से शल्य हैं । 


यहाँ वादी शंका करता है कि मोपधर्मा होने से यदि सब्र संस्कार सपा है, तो आपका 
यह कहना भी कि कोई पदार्थ नहीं है? मृया-दष्टि होगी। श्राचार्य कहते हैं कि सर्व संस्कारों 
की मोपधघर्मता अवश्य है, किन्तु हमारा यह वचन कि "मोपधर्मो सभी सपा हैं! क्या मोपण 
( वंचना ) किया ! अवश्य ही यदि कोई सत्‌-पदार्थ होता और उसका हम अ्रपवाद करते तो 
हमारी दृष्टि अभाव-दृष्टि होती, ओर उसे आप मिथ्या-दृष्टि कह सकते । 


$. एतदि खलु खलु मिक्षवः परम सध्यं यद्दममोषधरम निर्वाणस्‌, सयसंस्काराश् 
रूपा मोषधर्मांण हृति | मा० का० दृ० एृ० २३७ | । 


ऊनविश् अध्याय ५९५ 


माध्यमिक अभाववादी नहीं 


वादी कहता है कि उपयुक्‍त आगम ने यदि अ्रभाव-दृष्टि का भी प्रतिपादन नहीं 
किया तो क्या करता है ! आचार्य कहते हैं कि भगवान्‌ के ये वचन शन्यता ( खमाव का 
अनुत्पाद ) के प्रकाशक हैं। चन्द्रकीतिं यहाँ ग्रनवतप्तहृदापसंक्रमण सूत्र का एक सूत्र* उद्धत 
कर कहते हैं--जो प्रत्ययों से उत्पन्न होता है, वह वस्तुतः अनुत्यन्न ही है; क्योंकि उसकी 
स्वाभाविक उत्पत्ति नहीं है। प्रत्ययाधीन उत्पत्ति से ही शुन्यता उक्त हो जाती है। ऐसी 
शुन्‍्यता को जानने वाला प्रमाद नहीं करता | 


थादी कहता हैं कि यह श्रागम भावों का अ्रनवस्थायित्वमात्र बतलाता है, भावों के 
स्वभाव का अनुत्पाद नहीं | भावों का स्वभाव है, क्योंकि उनका परिणाम देखा जाता है| इसके 
अतिरिक्त एक और तो माध्यमिक भावों को अस्वमाव मानते हैं, दूसरी ओर उसमें शून्यता-ध्म 
भी मानते हैं। किन्तु यदि धर्मी नहीं है, तो तदाश्नित धर्म कैसे उपपन्न होंगे | अतः विपरि- 
णामादि की सिद्धि के लिए उन्हें भाव-स्वभावता माननी होगी। 


आचार्य कदते हैं कि यदि भावों के स्वमाव स्थित हैं, तो अन्यथाभाव किसका होगा [ 
जो धर्म जिस पदार्थ को किसी प्रकार नहीं छोड़ता वह उसका स्वभाव कद्दा जाता है; जैसे श्रम 
की उ्णता | यदि भावों का खन-माव मानें तो उनका अन्यथाल ( रूपान्तरता ) नहीं बनेगा | 
यदि भाव अपनी प्राकृत अदस्था में ही वर्तमान रहेंगे, तो उनका श्रन्यथात्व कैसे उपपन्न होगा | 
युवक जब्र युवाव्स्था में ही वर्तमान हैं, तब उसका अन्यथाल नहीं होगा । वादी के सिद्धान्त में 
श्रवस्‍्थान्तर प्राप्ति से मी अन्यथात्व नहीं होगा; क्योंकि युवक का श्रन्यथात्व उसकी जीखणंता 
है। यदि युवक पूर्ववत्‌ है तो उससे अन्य की ही जीर्णता माननी होगी। श्रन्य युवा की नीणुता 
से भी उसकी जीर्णता है, तो उसका जरा से संबन्ध नियोजन होगा। यदि कहें कि 
युवा का ही अन्यथाभाव दोगा, तो यह टीक नहीं हैं; क्योंकि जो जरावस्था-प्राप्त नहीं 
है, वह युवा है। उसे कोई जीणं भी मानें तो एक में परस्पर दो विरुद्ध अवस्थाएँ 
माननी पड़ेगी । 


यदि आप कहें कि क्षीरावस्था के परित्याग से दधि-अ्वस्था श्राती है, श्रत: क्षीर 
दि नहीं होता, तो हम कहते हैं कि क्या उदक का दघधिभाव होगा १ इस प्रकार तो सस्वभाव- 


[& 


बाद में श्राप किसी तरह परिणमन नहीं सिद्ध कर सकते | 


थआापका यह आक्तित कि शत््वता के श्राश्नय के लिए माध्यमिक को भावों को सस्वभाव 
मानना पड़ेगा, ठीक नहीं है। अवश्य ही द्न्यता का कोई धर्म होता तो उसके श्राभय 


९, यः प्रध्ययेजायति स हाजातो न तस्म उत्पादु सभावतो5स्ति । 
यः प्रश्ययाधोनु स॒ शम्य उक्तो यः शन्यतों जानति सो5प्रमत्त: ॥] ( 7० २३६६ ) 


५३२६ बौद्ध-पमे-इशण 


के लिए भावों की सस्वभावता भी होती। किन्तु ऐसा नहीं है। हमारे मत में शूत्यता सब 
धर्मों का सामान्य-लक्षण है| इसलिए कोई अ्रशृत्य धर्म नहीं है| जब अशत्य पदार्थ नहीं है, 
और अशुत्यता नहीं हे, तब प्रतिपक्ष ( अ्शृत्यता ) से निरपेक्ष होने के कारण शुन्यताभी 
नहीं होगी | जब शुन्यता नहीं है, तो उसके आश्रित पदार्थ की भी सत्ता नहीं है | हमारा यह 
पक्त सुसंगत है । 


पूरव॑पक्ती कहता है कि भगवान्‌ ने विमोक्ष के लिए शृत्यता, श्रनिमित्तता, अप्रणि- 
हितता का निदंश किया है। यह सौगत वचन की अ्रन्य सबसे असाधारणता है। श्रन्य तीर्थकों 
के वाद-मोह से अभिभूत इस जगत्‌ को शिक्षा को देने के लिए भगवान बुद्ध ने जगत्‌ में 
नैरात्मयोपदेश के प्रदीप को जलाया था । किन्तु आपने तथागत के प्रवचन का व्य(ख्यान करने 
के व्याज से शुन्यता का ही प्रतिक्षेप कर दिया | 


सिद्धान्ती कहता है कि आप अत्यन्त विपयास के कारण निर्वाणपुर-गामी शिव एवं 
सरल मार्ग को छोड़कर संसार-कान्तार-गामी मार्ग का अनुसरण कर रहे हैं| ञ्रापको जानना 
चाहिये कि निरवशेष क्लेश-व्याधि के चिकित्सक महावैद्यराज बुद्ध ने कहा' है कि “मिथ्या 
दृष्टियों से श्रभिनिविष्ट लोगों का निस्सरण ( अप्रबृत्ति ) ही शत्वता है। किन्तु जो शत्यता 
में मी भावाभिनिवेश ( शृत्यता एक तत्व है, ऐसा अमिनिवेश ) करेंगे, वे असाध्य हैं” 
क्योंकि हमारे उपदेश से उन्हें ( अभिनिवेशी को ) सकल कल्पना से व्यावृत्त मोक्ष कैसे होगा ! 
जैसे कोई किसी से कहे कि मैं तुम्हें पैसा दूँगा, तो दूसरा कहे कि आप मुझे वहीं दे, कि 
“परण्य नहीं दूँगा?” | ऐसे व्यक्ति को पर्याभाव का ज्ञान नहीं कराया जा रुकता | इसी प्रकार 
जिन्हें शन्यता में भी भावामिनिवेश हो जार्य, उसे श्रमिनिवेश से कौन निषेध कर सकता 
है ! ऐसे दोप-संज्ञी का परम चिकित्सक तथागत ने प्रत्याख्यान किया है। 


संस्रगंबाद का खंडन 

श्राचाय भावों की निःस्वभावता सिद्ध करने के लिए, पदार्थों के संसर्गवाद का खण्डन 
करते हैं। पूर्व॑पक्षी कहता है कि भावों की सस्वभावता है, क्योंकि उनका संसर्ग होता है । 
संस्कारों का भी परस्पर संसर्ग होता है। जब यह कहा जाता है कि चक्लुविज्ञान चछु और 
रूप की अपेक्षा करके ( प्रतीत्य ) उत्पन्न होता है, तो उससे तीनों का संनिपात या स्पर्श 
अ्रभिप्रेत है। स्पश से वेदना श्रादि होते हैं। इसी प्रकार संशञा और वेदना संसष्ट हैं| इन्हें 

असंसुष्ट धर्म नहीं कइते | अतः संसर्ग भांवों की सस्वभावता को सिद्ध करते हैं-। 
आचार्य समाधान करते हैं कि इनका संसर्ग सिद्ध नहीं होता; क्योंकि द्रश्व्य ( रूप ), 
दर्शन ( चकु ) और द्रष्टा ( विशान ) में किन्हीं दो या तीन में ( सर्वशः ) संसर्ग नहीं 


३. शब्यता सवरह्दीनां प्रोक्ता निःसरणं जिनेः । 
येषां हु शम्यतारष्ित्तानसाध्यान्‌ बसापिरे || ( १३।८ ) 


ऊनजिश अध्याय श३७ 


होता। इसी प्रकार राग-रक्त-रज्जनीय, द्वेप-द्वि-द्वेंघणीय तथा ओन्र-श्रोता-ओतव्य का 
भी संसर्ग नहीं होता । संसर्ग के लिए द्र॒श्व्यादि में परस्पर अन्यता होनी चाहिये। तभी 
चछ्लीरोदक के समान वे अ्रन्योन्य संसुष् होंगे। किन्तु इनमें अ्रन्यत्व सिद्ध नहीं किया जा सकता, 
इसलिए, इनमें संसर्ग भी नहीं होगा। इतना ही नहीं कि कार्यकारण रूप में अवस्थित 
द्रष्ट्यता आ्रादि में परस्पर अ्न्यता अर्सभव है, प्रत्युत अत्यन्त भिन्‍न पट्पटादि में भी परस्पर 
अन्यता सिद्ध नहीं होती । 


बस्तु-सेद की अपारमार्थिकता 


श्रन्य पट की अ्रपेज्ञा से ही घट को पट से अन्य कहा जाता है। श्राचार्य कहते हैं 
कि पट में घट की अपेक्षा से अ्रन्यता है, यही यह सिद्ध करता है कि पट से घट अन्य नहीं 
है; क्योंकि नियम है कि जिसकी अपेक्षा से जो वस्तु होती है, वह उससे अन्य नहीं होती । 
जैसे-बीजांकुर । यदि घट पट की अन्यता की अपेक्षा अ्रन्य है, तो वह पटातिरिक्त श्रन्य 
वस्तुओं से भी अ्रन्य है। ऐसी दशा में पट-निरपेक्ष एक-एक घट श्न्य होंगे; क्योंकि जो जिससे 
अन्य है, वह उसके बिना भी सिद्ध होगा--जैसे कोई भी घट अपने स्वरूप की निष्पत्ति में 
पट की अ्रपेक्षा नहीं करता । इसी प्रकार जन्न पट के बिना भी घट का अन्यत्व सिद्ध होता है, 
तब्र उस पट-निरपेक्ष घट का परत्व भी सिद्ध होगा । किन्तु पट-निरपेक्ष एक-एक घट का अन्यत्व 
दृष्ट नहीं है | इसलिए घट की अ्रन्यता स्वीकार करनेवाले पक्ष में जिसकी अपेक्षा से अ्रन्यता 
अ्रमीष्ट है, उसी से यह भी स्पष्ट होता है कि उसकी अपेक्षा से अन्यता नहीं है । 


पूवंपक्षी एक तर्क॑करता है कि आपके मत में किसी की अपेक्षा से किसी में श्रन्यता 
नहीं है, तो आपका यह कहना भी संभव न होगा कि “अ्रन्य की प्रतीति से दी किसी में अन्यता 
श्राती है, इसीलिए. वह उससे अन्य नहीं है |” सिद्धान्ती कहता है कि पदार्थों की अ्रन्यता- 
सिद्धि परस्परापेज्ञ है। इसलिए हम लीक-व्यवहार में किसी की अ्रन्यता कहते हैं । वस्तुतः परीक्षा 
करने पर किसी की अनन्‍्यता सिद्ध नहीं होती । 


पूव॑पक्ी कहता है लोक-संबृति से श्राप घट पट की माँति बीजाइुर में भी अन्यता व्यप- 
देश क्यों नहीं करते ! चन्द्रकीतिं इसका उत्तर देते हें कि लोक घट पट के समान बीजाहुर की 
श्रन्यता में प्रतिपत्ष नहीं है। ऐसा मानने पर घट पट के समान बीजहुर में भी जन्य-जनकमाव 
नहीं होगा, और बीजाडुर में यौगपय ( एककालिकता ) भी मानना पड़ेगा । 


सामान्य-विशेष की अश्यता नहीं 


यहाँ वैशेषिक अपना पक्ष उठाता है कि हम किसी पदार्थ में पदार्थान्तर की अपेक्षा 
करके पखबुद्धि नहीं मानते । सामान्य विशेष ही अन्यत्व है, वह जिससे समवेत ( संबद्ध ) होता 
है, वह वस्तु पदार्थान्तर निरपेज्ञ होकर भी पर होती है। इसलिए आपके उक्त समस्त दोष मेरे 
पद्ध में नहीं लगते | . 


परद चौद्ध-धसं-ट्शंग 


सिद्धान्ती समाधान करता है कि आपका पक्ष तब ठीक हो जब्र अन्यता सिद्ध हो, किन्तु 
यह सर्वया असिद्ध है। यह बताइये कि अ्रन्यत्व अन्य में कल्पित है या अ्रनन्य में ! प्रथम पक्त 
में अन्यत्व-परिकल्पना व्यर्थ है, क्योंकि अनायास ही अन्यत्वेन व्यपदिष्ट पदार्थ में आप 
ग्रन्यत्व की कल्पना करते हैं। द्वितीय पक्ष मी ठीक नहीं है, क्योंकि अनन्य एक होता है, जो 
अन्य का विरोधी है। श्रतः श्रनन्य में विरोधी अ्रन्यत्र केसे रहेगा | 


पू्वपक्की संसर्गवाद को प्रकारान्तर से पुष्ट करता है । कहता है कि दर्शनादि का त्रिक- 
संनिपात ( तीन का स्पश ) है; क्‍योंकि दर्शनादि स्पष्टठटः उपलब्ध हैं। सिद्धान्ती कद्दता है 
कि आपके मत में दशनादि का संसर्ग एकत्वेंन परिकल्पत है, या अन्यत्वेन। एकल पक्ष में 
संसर्ग नहीं बनेगा; क्योंकि उदक-निरपेक्ष क्षीर का उदक से संसर्ग नहीं होता | श्रन्यत्व पक्त भी 
असिद्ध है; क्योंकि उदक से प्रथक्‌ रहकर क्षीर उदक से संसृष्ट नहीं होता । यदि पूर्वफक्षी कहे 
कि संसर्ग न हो किन्तु संसुज्यमान-संसुष्ट-संस्तष्ठा तो हैं, जो संसर्ग के दिना असंभव होंगे ! आचार्य 
कहते हैं कि जब संसर्ग ही नहीं है तो संस॒ज्यमानादि की सत्ता कहाँ से सिद्ध होगी। 

चन्द्रकीर्ति इस संसर्गंवाद का निषेध केवल तकों के आधार पर नहीं करते, भगवद्वचन 
भी उद्धृत करते हैं कि चक्चु वस्तुतः नहीं देखता है । यह संयोग-वियोग विकल्पमात्र है' | 


निःस्वभावता की सिद्धि 


माध्यमिककारिका के पंचदश प्रकरण में श्राचाय निःस्वभावता के सिद्धान्त का समार॑भ 
के साथ समथंन करते हैं, और आचार चन्द्रवीर्ति उसकी पुष्टि के लिए. सर्वास्तिवाद, विज्ञानवाद 
श्रादि का खण्डन करते डुए, सस्वमाववाद की विकट परीक्षा करके उसे ध्वस्त करते हैं । 

बौद्धों में एकदेशी कहता है कि भावों का स्वभाव है; क्योंकि उसकी निष्पत्ति के लिए. 
हेतु-प्रत्ययों का उपादान होता है। उपादान खपुष्प के लिए, नहीं होता, अंकुर की निध्यत्ति 
के लिए बीज का तथा उंस्कार के लिए श्रविद्या का उपादान होता है | 

सिद्धान्ती कष्दता है कि यदि संस्कार और अंकुरादि सस्वमाव हैं, और वतमान हैं; तो 
इनके लिए देतु-प्रत्यय ब्यर्थ हैं। जिस प्रकार वर्तमान संस्कारादि की भूयो निष्पत्ति फे लिए 
शविद्यादि का उपादान ब्यथं है, उसी प्रकार समस्त भावों की विद्यमानता हेतु-प्रत्यय के 
उपादान को ब्यर्थ सिद्ध करती है। श्रतः द्वेतु-प्रत्ययों के द्वारा भावों का स्वभाव सिद्ध नहीं 
होता | यदि कहो कि उत्पाद से पूर्व स्वभाव अ्रविद्यमान है, हेतु-प्रत्ययों की अपेक्षा से 
पश्चात्‌ उसका उत्पाद होता है, तो ऐसी स्थिति में स्रभाव कृतक होगा। किन्तु जो स्वभाव 


4. सवसयोगि तु पश्यति अक्लुस्तत्र न पश्यति प्रस्ययदीनम । 
नेव च अक्लुः प्रपश्यति रूप॑ तेव सयोगवियागविकद्पः ।। 
आलोकसमाशित पश्यति यक्षु रूपमनोरमचित्रशिष्टम्‌ । 
येनज य बोगसमाशितचक्षुस्तेन च पश्यति चअक्षु कदाचि | ( ए० २१५६ ) 


ऊनवथिंश अध्याय ९२६ 


है, वह कृतक कैसे होगा ! उसका स्वत्व ही जब उसकी सत्ता है (स्त्रो भावः ), तब उसे 
नियमतः अकृतक होना चाहिये। जैसे-अग्नि की उष्णता या अन्य पद्मरागादि का पद्मरागादि- 
स्वभाव | 


आ्राचाये चन्द्रकीतिं कहते हैं कि स्रभाव की अकृतकता लोक-व्यवहार से व्यवस्थित 
है। उसके आधार पर हमने भी अग्नि की उप्णुता को अग्नि का स्वभाव मान 
लिया दै। वस्तुतः औष्एय भी अग्नि का स्वभाव नहीं हो सकता; क्योंकि श्रग्नि की उत्पत्ति 
मणि-इन्धन-आदित्य के समागम से तथा अरगि के निर्मपरणादि के कारण हेतु-प्रत्ययापेक्ष 
है। अग्नि से अतिरिक्त उसकी उप्णता मंभव नहीं है, ग्रतः जल की उप्णता के समान 
अग्नि की उध्णता भी उसका स्वमाव नहीं होगी; प्र॒त्युत उसका औ्ण्य हेतु-प्रतयय-जनित 
होने से कृत्रिम है। 


पूर्वपक्ती कहता है कि 'डप्णता अग्नि का स्वमाव है? यह सर्वजन प्रसिद्ध है। चन्द्रकीतिं 
कहते हैं कि हमने कब कहा कि यह बाद प्रसिद्ध नहीं है। हम लोग तो इतना ही कहते हैं 
कि उष्णुता स्वभाव नहीं है; क्योंकि वह स्वभाव-लक्षण से वियुक्त है। लोक अविद्या-विपर्यास 
से निःस्वभाव को ही स्वभावसत्वेन प्रतिपन्न करता है, और उसके अनुसार आख्यान करता है 
कि 'उप्णुता अग्नि का स्वलक्षण है? | बालजन क। प्रसिद्धि के अनुसार ही भगवान्‌ ने अभि- 
धर्म में भावों का सांबत स्वरूप व्यवस्थापित किया है। किन्तु जिनका अविद्या-तिमिर नष्ट हो 
चुका है, ऐसे प्रशाचछुवाले आर्य लोगों की दृथ्टि से विचार करें तत्र बरालजन की कल्पित 
सल्वभावता उपलब्ध नहीं होगी। फलतः श्ार्य परदित की दृष्टि से कहता है कि “भावों का 
स्वभाव नहीं है? | 


स्वभाव का छक्षणा 


यहाँ आचाय स्वभाव का अपना लक्षण जताते हैं कि स्वभाव पर-निरपेक्ष तथा अकृ- 
त्रिम होता है? | चन्द्रकीतिं उसकी व्याख्या में कहते हैं कि स्वो भाव:? इस व्युत्पत्ति से पदार्थ 
का आत्मीय रूप स्वभात्र है। आत्मीय रूप वही होगा जो अरक्ृत्रिम होगा। जो जिसका 
श्रायत्त है, वह भी उसका आत्मीय है; जैसे-स्वभृत्य, स्वनन | इस प्रकार पर सापेक्ष और कृत्रिम 
पदार्थ स्वमाव नहीं होंगे | श्रतण्व अग्नि की उष्णता हेतु-प्रत्मम से प्रतिबद्ध होने के कारण, 
पूर्व में न होकर पश्चात्‌ होने के करण, कृतक है; और अग्नि का स्रभाव नहीं है। इस 
प्रकार अग्नि का निजरूप अक्ृत्रिम है, जो कालत्रय में अ्रव्यमिचारी है। 


अ्रब प्रश्न यद है कि स्रभाव के इस लक्षण के अनुसार अग्नि का स्वभाव क्या है ! 
इसके उत्तर में माध्यमिक पसरमार्थ का संकेत करता है कि स्ररूपतः ( खलक्षणतः ) स्वभाव 
कहीं है? किन्तु “नहीं है? मी नहीं है ( न तद्‌ अस्ति न चापि नास्ति स्वरूपतः )। इस रहस्य 
से श्रोताओं को उत्रास न हो, इसलिए सांबृतिक थ्रारोपण से कहा ज़ाता है कि 
लिभाव है ।? । 


७ 


३१३० बोद-धमं-दशन 


भगवान्‌ का वचन" है कि अपरमार्थ धर्मों की देशना ओर श्रवण होगा | वह केवल 
समारोपित कर्मों से ही देशित या श्रुत होता है। जो पदार्थ उपलब्ध है, उन्हें अविद्याविरहित 
जाये जिस रूप में अ्रपने दर्शन का विषय बनाता है वही उसका खभाव है । 

प्रश्न उठता है कि श्रध्यारोप के कारण यदि स्वमावातिरिक्तिवाद सिद्ध होता है, तो वस्खु 
की अस्तिता का स्वरूप क्‍या है ! चन्द्रकीतिं उत्तर में कहते हैं कि जो धर्मों की धमंता है, वही 
उसका स्वरूप है (या सा धर्माणां घर्मता सैव तत्स्वरूपम्‌ )। धर्मों की धर्मता क्‍या है! 
धर्मों का स्वभाव | स्वभाव क्‍या है ! प्रकृति। प्रकृति क्‍या है! शूत्यता। शुन्यता क्या है | 
निःस्वमावता | निःस्वमावता क्‍या है? तथता । तथता क्‍या है ? तथाभाव, अविकारिता, सदेव 
स्थायिता। पर निरपेक्ष तथा श्रक्ृत्रिम दोने के कारण अग्न्यादि का अनुत्याद ही उसका 
स्वमाव है | 

आचार्य चन्द्रकीतिं कहते हैँ इस विवेचन से यह स्पष्ट होता है कि आ्राचार्य ने अविद्या- 
तिमिर के प्रभाव से उसी का पर निरपेक्षता अ्रकृत्रिमता आदि लक्षण किया है। भावों की यही 
अनुत्पादात्मकता स्वभाव है, जो अ्रकिश्वित्‌ होने से अ्रभावमात्र एवं अस्वमभाव है| श्रतः किसी 
प्रकार भावों का स्वभाव सिद्ध नहीं होता । 

वादी कहता है कि आपके मत में भावों का स्वभाव न हो, परभाव तो है; क्योंकि उसका 
जाप प्रतिषेध नहीं करते। परभाव स्वमाव के बिना असंभव है, अतः स्वभाव भी मानना 
पड़ेगा। सिद्धान्ती कहता है कि स्वभाव के श्रभाव में परमाव भी कहाँ होगा ! इतना ही नहीं, 
स्वभाव और परमाव के अ्माव में भावमात्र नहीं होगा। इस प्रकार भाव के प्रतिषेध 
से अभाव भी प्रतिषिद्ध होता है | यदि भाव नाम से कुछ होता तो उसका अ्रन्यथामाव अ्रभाव 
होता | जब घटादि भावरूप से असिद्ध हैं. तो उस अ्रविद्यमान स्वभाव के श्रन्ययात्व ( श्रभाव ) 
का प्रश्न ही कहाँ है ! आचाये कहते हैं कि स्वभाव, परभाव, अभाव, भाव ये सर्वथा अनुपपन्न 
हैं। जो श्रविद्या-तिमिर से उपहत लोग इसकी रुत्ता स्वीकार करते हैं, वे बुद्ध-शासन के तत्व को 
नहीं जानते । 

यहाँ आचार्य चन्द्रकीतिं सर्वास्तिवाद और विज्ञानवाद का खंडन कर बुद्ध-वचनों का 
विनियोग माध्यमिक पक में करते हैं । 

चन्द्रकीतिं कहते हैं कि कुछु लोग तथागत के प्रवचन का अपने को अ्रविपरीत ब्याख्याता 
समभते हैं, और कदते हैं कि श्थिवी का स्वमाव काठिन्य है, वेदना का स्वभाव क्थियानुभव है, 
आदि | विशान अन्य है, रूप अन्य है, वेदना अन्य है। इस प्रकार इनकी परभावता है। 
वर्तमानावस्था का विज्ञानादि भाव है, वह अतीतावस्थापन्न होकर श्रभाव होता है। 


१. अनक्षरस्थ धर्मस्य श्रतिः का देशना च का । 

अयते देश्यते चापि समारोपादनक्षरः॥ (४० २६७ ) 
३. येनामत्नापश्यति शुद्ध रृष्टि- 

रतसत्यमित्पेवमिहाप्यवैदि ।। ( मध्यमकावतार ६।२३ ) 


ऊनविंशहा अध्याय १३१ 


आ्रचाय के कथनानुसार इन मान्यताओं को मानने वाले प्रतीत्य-समुत्पाद के परम 
गंभीर तत्व को नहीं जानते; क्योंकि स््रमाव-परभावादि का अस्तित्व उपपत्ति-विरुद्ध है | किन्सु 
तथागत उपपत्ति-विरुद्ध पदार्था के स्थमाव का वर्णन नहीं करते। सोपपत्तिक और अवि 
संवादक होने से बुद्ध-बचन का प्रामाण्य है। बुद्ध-बचन का ग्रागमत्र सिद्ध है; क्योंकि वह 
प्रच्ीणदोप श्राप्त के द्वारा आगत है। तत्वों का आगमन कयता है. अथवा तत्व के प्रति 
श्रभिमुख है या उसका प्रतिगमन करता है, और उसका आश्रय लेकर लोक निर्वाणगामी होता 
है | अन्य मत उपपत्ति-वियुक्त हैं, आगमाभास हैं। उनका प्रामाण्य व्यवस्थित नहीं है। स्वमाव 
परभावादि का दर्शन युक्ति-विघुर है, श्रत: तत्व नहीं है। इसलिए आचार्य नागाजुन कहते हैं 
कि मुमुछ्ुओं के लिए भगवान्‌ ने आार्यकात्यायनाववाद सूत्र* में अस्तिवाद, नास्तिवाद दोनों का 
प्रतिषेध किया है; क्योंकि भगवान्‌ को भावाभाव के अविपरीत स्वभाव का यथावस्थित ज्ञान है| 
उन्होंने मावाभाव उभय का प्रतिपेष किया है, अतः पदार्थों का भाव या अमाव-दर्शन तत्वरे 
नहीं हो सकता। 


शानाय कहते हैं कि यदि अम्यादि का स्वभाव है, तो उस विद्यमान सदवस्तु का 
श्रन्यथाभाव कैसे होगा? क्योंकि जिसका प्रकृतितः अस्तिल है, उसका नास्तित् कैसे संभव 
होगा । प्रकृति का अ्न्यथामाव किसी प्रकार सिद्ध नहीं किया जा सकता | किन्तु वादी 'प्रबन्धो- 
परम! ( प्रवाह का बिच्छेद ) विनाश का लक्षण मानता है। उसके मत में सभी वस्तुएँ जल 
की उप्णुता के समान विपरिणामधर्मी हैं, भ्रतः सिद्ध है कि पदार्थों में कहीं स्वभावता नहीं है। 
आचार्य कहते हैं कि श्रन्यथात्व उपलग्यमान नहीं है, क्योंकि खपुप्य के समान जो प्रकृत्या 
श्रविद्यमान है, उसका अन्यथात्य केसा ? तथा प्रकृत्या ( स्भावेन ) जो विद्यमान है, उसका भी 
अन्यथात्व केसा ? 


शन्यवाद उच्छेद या शाश्वतवाद नहीं 


ञ्राचा ये कहते हैं कि सिद्धान्त में अन्यथात्व दर्शन से पदार्थों की जो निःस्वभावता सिद्ध 
की गई है,वह परमत में प्रसिद्ध अन्यथात्व दर्शन की दृष्टि से है; क्योंकि स्वमत में कमी किसी का 


हक यद्भूयसा कात्यायनायं त्ोको5स्तितां घाभिनिविष्टो नाहितितां च। न तेन परिमुच्यते । 


आतिजराव्याधिमरणशोक परिदेवदुःखदौमनस्योपायासेभ्यो न परिसमुच्यते । पाश्चगरति 
काप्संसारचारकागार बन्धनात्न परिमुस्यते । इध्यादि । ( ० २६३.) 


२. अस्तोति काश्यप ! अयमेक़ो5न्तो नास्तोति कश्यप ! अयमेको5स्तः | यदेनयोरन्तवोमंध्य 
सब्रूप्यमतिद्शनमप्रतिष्ठमम।भासम निकेतमविशप्तिकमियमझुच्यते. काश्यप । मध्यमा 
प्रतिपद्धमाँणा भूतप्रत्यवेशेति । तथा-- 


इस्सोति नास्थोति उसेडपि अब्ता शुद्धी अशुद्धीति इमेडपि अन्‍्ता | 
तस्मादुमे अन्तविवजयिरवा मध्येडपि स्थान न करोति पणिडतः || ( ४० २७० ) 


१३१ बोदध-ध्मे-द्शंन 


अ्रन्यथात्व॒श्रमिप्रेत नहीं है। आ्राचाय निष्कृष्शर्थ करते हैं कि प्रकृति तथा धर्म अ्रत्यन्त 
अविद्यमान एवं अस्वभाव हैं | इनमें जो भावों के अस्तित्व-नास्तित्व की परिकल्पना करते हैं, दे 
शाश्वतग्राही अस्तिवादी हैं या उच्छेदद्रश नास्तिवादी हैं । इसलिए तत्वग्राही विचक्षण को 
अस्ति-नास्तिवाद का आ्आश्रयण नहीं करना चाहिये' | जिसके मत में भावों का स्वमाव ही 
श्रभ्युपगत नहीं है, उसके मत में शाश्वत या उच्छेदवाद कैसे बनेगा ! 


बादी कहता है कि आप निःस्वभाववादी हैं, भावदर्शन नहीं मानते | श्रत: भावों का 
शाश्वत-दर्शन न मानें यह ठीक हो सकता है, किन्तु उच्छेद-दर्शन मानना होगा। चन्द्रकीतिं 
कहते हैं कि भाव-खमाव का श्रभ्युपगम कर पश्चात्‌ उसका श्रपवाद करें तो भ्रभाव-दर्शन प्रतक्त 
होगा । जैसे तैमिरिक का उपलब्ध केश वितैमिरिक को किश्चिद्‌ उपलब्ध नहीं होता और वह 
नात्ति कहता है| इससे यह नहीं सिद्ध होता कि वितैमिरिक का प्रतिपेध्य कोई सत्‌ है| इस 
प्रकार माध्यमिक विपयेस्त लोगों के मिथ्याभिनिवेश की निवृत्ति के लिए भावों के श्रस्तित् 
का प्रतिषेध करता हैं। यह कहने मात्र से उस पर उच्छेदद्रश होने का आरोप नहीं लगाया 
जा सकता | 


विशानवाद में उच्छेद और शाश्वतवाद का परिंद्वार नहीं 


चन्द्रकाति विशानवाद पर आक्षिप करते हैं, और सिद्ध करते हैं कि उनके सिद्धान्त से 
अन्तद्य का परिहार नहीं होता । विज्ञानवादी वित्त-चैत्त की परतन्त्र सत्ता स्वीकार करते हैं, 
और उनकी परिकल्पित स्वभावता नहीं मानते | इसलिए, अस्तिल-दर्शन का परिहार करते हैं । 
इस प्रकार वस्तु का परतन्त्र सत्ता को संक्लेश और व्यवदान का निमित्त मानते हैं, और उसके 
सदूभाव से नास्तित्र दर्शन का खण्डन करते हैं । किम्तु उनके मत में परिकल्पित श्रविद्यमान 
है, और परतन्त्र विद्यमान है। इसलिए, दर्शन-द्रय का उर्पानिषात है। अ्रतः विज्ञानवाद में 
अन्तद्वय का परिहार नहीं सिद्ध होता | वस्तुतः हेतु-प्रत्यय-जनित होने के कारण किसी की 
सल्लभावता मानना सवंथा श्रयुक्त है। इसलिए मध्यमकन्दर्शन में ही अ्रस्तित्व-नास्तित्व 
दर्शन का परिद्ार होता है, सर्वास्तिवाद या विज्ञानवादी दर्शनों में नहीं। विज्ञानवाद 
माध्यमिक संमत परमार्थ-दर्शन का उपाय है, अतः सांमितीयों की तरह वह नेयार्य * है। 
भगवान्‌ ने महाकदणा के अधीन होकर निम्न भूमि के विनेयों के श्रनुरोध से विशानवाद 
की देशना की है । 


१. भअस्तीति शाश्वतग्राहो नास्तीत्युच्छेदवर्शनम । 
तस्माद्‌ स्तत्वनारितित्वे नाभ्रीयेत विचक्षण: ।। ( १५।१० ) 


२, समाधिराजसश्र में उक्त है-. 


मीताथसूत्रान्तविशेषज्ञानति बथोपदिष्टा समतेन शम्पता | 
यस्मिन्‌ पुनः पुदूगलसत्यपूरुषो नेयार्थनो जानति स्वेधर्मान्‌ ।। (मा, का, ए. २७६ ) 
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संसार की सत्ता का निषेध 


वादी कहता है कि संसार का सदूभाव है, इसलिए भावों का स्वभाव मानना होगा। 
संसार या संस्ति 'एक गति से गत्यन्तर का गमन है।” भावों का स्वभाव न हो तो किसका 
गत्यन्तर में गमन होगा ! 

सिद्धान्ती कहता है--भावों का स्वभाव तत्र होगा जब संसार हो, किन्तु वह असिद्ध 
है । प्रश्न है कि संस्कारों का संसरण होता है या सत्वों का ! और जिन संस्कारों का संसरण 
द्ोता है, वे नित्य हैं या अनित्य | नित्य निष्किय होते हैं, श्रतः नित्य संस्कारों का संसरण 
असंभव है | अनित्य उत्पाद के समनन्तर विनष्ट होते हैं, और विनष्ट अविद्यमान होने के 
कारण वन्ध्यासुत के संस्कारों के समान कहीं गमन नहीं कर सकते; श्रतः उनका भी संसरण 
असिद्ध है | संस्कार अनित्य है, फिर भी थे हेतु-फल की संबन्ध-परंपरा से अविच्छिन रहते हैं, 
और सन्‍्तान से प्रवर्तिंत होकर संसरण करते हैं; यह पक्ष भी ठीक नहीं है। क्योंकि कार्य-कारण 
में कारये कहीं से श्रागमन नहीं करता, और कहीं गमन नहीं करता; श्रतः उसका संसरण 
नहीं होगा ! इसी प्रकार नष्ट कारण भी कहीं से आगमन नहीं करता, और कहीं गमन नहीं 
करता | वस्तुतः संस्कार के अतिरिक्त श्रतीत और अनागत की कल्पना श्रसिद्ध है; क्योंकि उसके 
नष्ट और अजात रूप अ्रविद्यमान द्वोते हैं | 


यदि कोई कहे कि उत्तर छ्षण के उत्पन्न होने पर पूर्व का संसरण होता है, तो यह तब 
संभव है जब पूर्वोत्तर चुण एक हों। किन्तु उनका एकल संभव नहीं है; क्योंकि उनमें कार्य- 
कारण भाव इष्ट है। एक मानने पर पूर्ब-उत्तर क्षण का व्यपदेश भी नहीं होगा, और पूर्व क्षण 
नष्ट हुआ! इसके कहने का कोई श्र्थ॑नहीं होगा; क्योंकि वह उत्तर क्षण से श्रव्यतिरिक्त 
होगा। इसी प्रकार पूर्व क्षण के अभिन्न होने फे कारण “उत्तर-क्षण उत्पन्न हुआ? इस वाक्य 
का कोई अर्थ नहीं होगा । पूर्व श्रौर उत्तर क्षणों की भिन्नता मानें, और उनका संसरण मानें 
तो श्रह॑तों का भी संसरण होगा; क्योंकि ध_रथगूजन की संसार में उत्पत्ति होती है। इतना 
ही नहीं, बल्कि प्रदीपान्तर के प्रज्जलित होने पर निर्वात प्रदीप की भी ज्वलन-प्रतीति 
माननी होगी । 

फिर प्रश्न होगा कि क्‍या नष्ट, अनष्ट अथवा नश्यमान पूर्व क्षण से उत्तर क्षण का उदय 
होता है ! प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, श्रन्यथा वहि-दग्ध बीज से अ्रंकुरोदय होगा। द्वितीय पत्त 
में बीज के अविकृत रहने पर भी अ्रंकुरोदय मानना होगा, जो अ्रहेतुक होगा। तृतीय पक्त 
असिद्ध है, क्योंकि नशनष्ट से अतिरिक्त नश्यमान की सत्ता नहीं है। उक्त प्रकार से पूर्वोत्तर 
क्षण-व्यवस्था और कार्यकारण-व्यवस्था नहीं होगी, और सन्तान नहीं बनेगा। इन दोनों के 
श्रभाव में “अनित्य संस्कारों का संसार है? यह पक्ष नहीं बनेगा। जैसे संस्कारों के संसार का 
निषेध है, उती प्रकार 'सत्वों का संसार है? यह पक्त भी निषिद्ध होता है। 


श्राचार्य यहाँ उस पक्ष का निराकरण करते हैं, जो श्रात्मा को संस्कारों के समान 
नित्य-अनित्य न मानकर उसकी अवक्तव्यता में प्रतिपन्न है, श्रोर पुदूगल का संसरण मानता 


3३७ बोड-धस-दर्शन 


है। आचाय॑ कहते हैं कि श्रात्मा स्कन्धायतन-धातु-स्वभाव नहीं है, और न उससे अतिरिक्त 
ही है| आत्मा स्कन्धायतन-धातुमान्‌ नहीं है, ओर स्कन्धायतन धातुओं में भी नहीं है । इसी 
प्रकार झ्रात्मा में भी स्कन्धायतन धातु नहीं हैं । 

झाचाय संतार का एक विशेष प्रकार से खंडन करते हैं। वे वादी से पूछते हैं 
कि हम मनुष्योपादान ( मानव जीवन के लिए इन्द्रियादि समस्त उपकरण ) से 
देवोपादान में जब जाते हैं, ,तो मनुष्योपादान का त्याग करके अथवा बिना त्याग किये 
देवोपादान ग्रहण करते हैं ! प्रथम पक्ष में पूर्वोषादान के परित्याग और उत्तर के 
श्रनुपादान के श्रन्तराल को पंच उपादान स्कन्धों से रहित मानना होगा | जो श्रनुपादान और 
स्कन्ध-रहित होगा, वह अवश्य ही निर्हेतुक होगा और उसकी सत्ता न होगी | द्वितीय पक्त भी 
उपपन्न नहीं है, क्‍योंकि पूर्व के परित्याग ओर उत्तर का ग्रहण स्वीकार करने पर एक श्रात्मा 
की दब्थात्मकता ( दो आत्मायें ) माननी होगी | 


यदि वादी कहे कि पूव और उत्तर भव के बीच अन्‍्तराभविक स्कन्ध है, उससे लोपा- 
दानता संभव होगी, उसके आधार से संसरण होगा, किन्तु यह ठीक नहीं है; क्योंकि श्रन्तराभविक 
स्कन्ध में भी पूर्व भव के परित्याग-अपरित्याग की शंका उठेगी। जिसका समाधान नहीं है। 
वादी यदि त्याग और उपादान को युगपत्‌ माने, तो हम प्रश्न करेगें कि कया पूर्वोपादान का 
त्याग एकदेशेन होता है | ओर वह एकदेशेन अन्तराभवोपान म॑ संचरित होता है, अ्रथवा सर्वा 
त्मना ; प्रथम पक्त में पृर्वोक्त दथात्मकता दोप का प्रसंग होगा। सवात्मना पक्त भी पूर्वोक्त विभ- 
बता (संसाराभाव) के दोप से आपन्न होगा | इस प्रकार संस्कार या श्रात्मा का संसरण .सिद्ध नहीं 
हुआ | अतः संसार का सर्वथा अभाव है। 

यहाँ चन्द्रकोति अपनी बृत्ति में एक नए प्रकार से प्रश्न उठाते हैं और आचार्य के 
वचनों से उसका समाधान करते हैं। पूर्वपक्त है कि संसार है; क्योंकि उसका प्रतिदवन्द्दी 
निर्धाण है। 

समाधान में चन्द्रकीतिं कहते हैं कि निवाण नहीं है; क्योंकि प्रश्न होगा कि निर्वाण 
नित्य सत्व के लिए है या श्रनित्य सत्व के लिए ! दोनों पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि नित्य श्रवि 
कारी होता है और अ्रनित्य अ्रविद्यमान होता है, श्रतः निर्वाण नहीं होगा | यदि कहें कि 
नित्यत्वेन श्रनित्यत्वेन श्रवाच्य का निर्वाण होता है, तो संसार के समान निर्वाण में भी आत्मा 
का अस्तित्व स्व्रीकार करना पड़ेगा | श्राचाये चन्द्रकीतिं यहाँ निवाण के खंडन के लिए श्रष्ट- 
साहछ्धिका तथा समाधिराजवूत्र आदि के उद्धरणों* से मायोपमता एबं स्वप्नोपमता सिद्ध करते 
हैं। निर्वाण के श्रमाव में संसार का भी श्रभाव है। 


आचार्य निःस्वभावता के खंडन के लिए वन्ध-मोक्ष का पुनः प्रकारान्तर से खंडन 
करते हैं। कहते हूँ कि रागादि क्लेश सत्वों को अस्वतंत्र कहते हैं, इसलिए उन्हें वन्धन कष्टा 


). निवांणमप्यायुष्मन्‌ सुभूते ! मायोपमं स्वप्नोपसम | बुद्धचर्मा झायुष्मन्‌ सभूते मायोपमाः 
स्वप्नोपमा दृध्यादि | 
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जाता है और इनसे बद्ध प्रथगजन त्रेधातुक का अतिक्रमण नहीं कर पाते। किन्तु यह उदय- 
व्ययशील क्ञषणिक तथा उत्पाद के परस्पर नष्ट संस्कारों को तो बद्ध नहीं कर सकते। इसी प्रकार 
उनका रागादि बन्धन से विच्छेद भी क्या होगा, जब कि वह असत्‌ एवं ग्रविद्यमान हैं। 
वस्तुतः बन्धनमूत रागादि उपादानों की भी सत्ता नहीं है, क्योंकि जो सोपादान है, वह बद्ध 
है, उसका फिर बन्धन क्या | अनुपादान बन्धन रहित है, अतः तथागत के समान वह बद्ध 
न होगा । दूसरी बात यह है कि लोक में निगशदि बअन्धन बन्ध्य देवदत्तादि से अतिरिक्त 
और उससे पृ सिद्ध रहते हैं, इस प्रकार बन्ध्य संस्कार हों या पुदूगल हों, उनसे पूर्व रागादि 
को सिद्ध होना चाहिये, जो सर्वदा अ्र भव है; क्‍योंकि रागादि निराश्रय होकर सिद्ध 
नहीं होंगे | 

यहाँ वादी कहता है कि आपने संसार और निर्वाण तथा बन्ध और मोक्ष का 
प्रतिषेध कर दिया | मुमुत्षुओं की शान्ति के लिए तृप्णा-नदी से उत्तीर्ण होने के लिए और 
संसार महाटवी के कान्तार से निस्ती् होने के लिए. तथागत का परम आश्वासन देने वाला 
महाधर्मच्छुन्द व्यर्थ होगा, और निर्वाण प्राप्ति के लिए श्रुत-चिन्ता-भावनादि का उपासना-क्रम 
भी व्यर्थ होगा | 

सिद्धान्ती कहता है कि हमारे मत में सर्व भाव निःस्॒भातर हैं | प्रतित्रिंत्र मरीचिका जल 
झलातचक्र के समान आत्मा-आत्मीय स्वभावों से रहित हैं। केवल विपर्यास से अहंमात्र का 
परिग्रदद है, इसीलिए सत्व सोचता है कि में सर्वोभादान रहित होकर निर्वाण प्राप्त करूँ. और 
मैं धर्म-प्रतिपन्न होकर निर्वाण अवश्य लाम करूँगा। सत्व का यह अहंकार ममकार ही सत्काय- 
दृष्टि का उपादान है, वस्तुतः उसका यह महाग्राह है । इस महाग्रहाभिनिवेशी के लिए. शान्ति 
नहीं है | इसलिए मुमुच्चु के लिए ये सब परित्याज्य हैं । 

अन्त में श्राचाय कहते हैं कि परमार्थ सत्य में निर्वाण का अध्यारोप अनुपलब्ध होने के 
कारण निर्वाण असंभव है | इसीलिए संसार परिक्षय भी अ्रसंभव है। क्योंकि जब निर्वाण नहीं 
है, तथा उसकी प्राप्ति नहीं है, तो संसार भी कहाँ विकल्पित होगा, जिसके क्षय के लिए 
उद्योग हो | 


कम) फल ओर उसके संवन्ध का निषेध 


आ्राचा ये अब कर्म-फल संबन्ध की परीक्षा करते हैं | कर्मवाद के संबन्ध में तीर्थिकों के 
विभिन्न रिद्धान्तों को पूर्वपक्ष के रूप में उपस्थित कर कर्म की निःस्वभावता से उसका खण्डन 
करते हैं । 

वादी कहता है कि सन्‍्तान की अविच्छिन्नता के कारण जन्म-मरण-परंपरा तथा उससमें 
देतु-फल-भाव की प्रवृत्ति होती है। उसी से संस्कार या आत्मा संसरण करते हैं। इस प्रकार 
कर्म-फल-संबन्ध सिद्ध होता है | माध्यमिक के मत में संसार नहीं है, और चित्त भी उत्पक्ष्यनन्तर 
विनाशी है। ऐसी अ्रवस्था में कर्माक्षेप-काल में विषाक ( फल ) का सदुआव नहीं होगा। 
अतः इस मत में कर्म-फल का संबन्ध नहीं बनेगा | संसार मानेंगे तभी सत्व जन्मान्तर में अपने 


१३६ बोद -घम-दर्शण 


पूवंकत कर्म के विपाक-फल से संबद्ध होगा। अतः कर्म-फल-संबन्ध के लिए उसका अआआश्रय 
संसार मानना होगा । 
कर्मा' के सेद 

त्म-संयमक कुशल-चित्त पुदूगल को विषय में अस्वतन्त्र बनाता है, यानी कुशल- 
चित्त रागादि क्लेशों की प्रदत्ति का निवारक होता है, और सत्व को दुर्गति-गमन से रोककर 
धारण करता है। इसके अतिरिक्त यह परानुग्राहक-चित्त और मैत्र-चित्त भी हैं। यद चित्त 
धर्म इस अथ में है कि कुगति-गमन से रोकते हैं, विधारण करते हैं। यह चित्त फल की 
अभिनिव् त्ति में श्रसाधारण कारण हैं | इस जन्म और परजन्म में इनसे फल-निष्पत्ति होती 
है। इस चित्तात्मक धर्म के अ्रतिरिक्त भगवान्‌ ने दो और धमों ( कर्मों ) की व्यवस्था की है-- 
चेतना-कर्म और चेतयित्वा-कर्म | इन दो कर्मों के अनेक भेद होते हैं। मनोविशान संप्रयुक्त 
चेतना मानस-कर्म है । चेतना से चिन्तित और काय-वाक से प्रवर्तित कर्म चेतयित्वा-कर्म है| 
इन कायिक-वाचिक-मानसिक कर्मों के प्रधानतः सात भेद होते हँ--कुशल-श्रकुशल वाक्‌- 
कर्म, कुशल-अकुशल काय-कर्म, कुशल अविज्ञप्ति-कर्म, श्रकुशल अविज्ञप्ति-कर्म, परिभोगान्वय 
पुण्य, परिभोगान्वय अपुएय, चेतना । 


यहाँ प्रश्न उठता कि उक्त कर्म क्‍या विपाक-काल तक स्थित होते हैं | अ्रथवा नष्ट 
हो जाते हैं। यदि उत्पन्न कर्म विपाक-काल तक स्वरूपेण अवस्थित द्वोते हैं, तो इतने काल तक 
अविनष्ट होने के कारण इन्हें नित्य मानना होगा। पश्चात्‌ भी उनका विनाश नहीं होगा; 
क्योंकि विनाश-रहित आकाशादि का पश्चात्‌ विनाश नहीं होता। कर्म यदि उत्पादान्तर 
विनाशी हैं, तो वद्द अपनी अविद्यमान-स्वभावता के कारण ही फ्लोत्पादन नहीं करेंगे । 


क्षदिकवाद में कम-फल की वपचस्था 


निकायान्तरीय स्वमत से इसका परिहार करता है कि संस्कार उत्पत्यनन्तर विनाशी हें, 
फिर भी हमारे मत में दोष उपपन्न न होंगे। यह कहना कि निरुद्ध कर्म फल्लोत्याद नहीं करेंगे, 
ठीक नहीं है। बीज क्षणिक है, किन्तु उसमे अंकुर-कांड-नाल-पत्र स्वजातीय फल्न-जिशेष की 
निष्पत्ति का सामथ्य है| श्रतः बीत अंकुरादि का कारण बन स्वये निरुद्ध हो जाता है। हाँ 
बीज यदि अ्रंकुरादि-संतान का प्रसव न करे ओर अग्नि आदि विरोधी प्रत्ययोसे पहले दी नष्ट हो 
जाय, तो उसका उच्छेद माना जायगा | बीज निरुद्ध न हो ओऔर अ्रंकुरादि संतान का प्रवतंन 
करे, तब उसका शाश्वतत्व माना जायगा | किन्तु बीजाड़ र-दृशन्त में दोनों का अभाव है, श्रत 
बीज में शाश्वतोच्छेद दोष नहीं लगेंगे । निकायान्तरीय पूर्वोक्त बीजांकुर दशन्त के समान ही 
कुशल या श्रकुशल चेतना-विशेष को चित्त सन्‍्तान का हेतु मानता है| कुशल चित्त श्रह॑त्‌ 
के चरम चित्त के समान भावि चित्त-सन्तान का द्वेतु न होकर निरुद्ध हो जाय, तब कर्म को 
को उच्छिन्न कद्द सकते हैं, और भावि सन्‍्तान को उत्पन्न करके भी स्वरूप से प्रच्युत न हो तो 
कर्म को शाश्वत कहेंगे | किन्तु यहाँ दोनों नहीं हैं, अ्रतः कर्म की च्णिकता के सिद्धान्त में पर 
उच्छेद या शाश्वतत्व का श्रारोप नहीं लगेगा | 


ऊनविश अध्याय ७३७ 


'अविप्रशाश”' से कम-फल व्यवस्था 


कोई अन्य नेकायिक पूर्वोक्त समात्रान में दोबोदुभावन कर स्वमत से पूर्वोक्त श्राक्षेपरों का 
परिह्वार करता है | कहता है कि आप यदि बीजांकुर दृष्टान्त से चित्त-संतान के प्रतरोक्त दोषों 
का परिद्ार करेंगे, तो अवश्य ही आपके पक्ष में बहुत बड़े-बढ़े अपरिदार्य दोष लगेंगे। जैसे 
आपके मत में शालि-बीज से सजातीय शाह्यंक्रर की ही सन्‍्तान प्रवत्त होगी, विजातीय की 
नहीं । इसी प्रकार कुशल-चित्त से समानजातीय कुशल चित्त-सन्तान उत्पन्न होगी। काम, रूप 
या आरूप्य के अनासख्रव चित्त से तत्तत्‌ लोक के ग्नास्रव चित्त दी उतन्न होंगे | मनुष्य चित्त 
से मनुध्यचित्त, देवचित्त से देवचित्त, नाग्कचित्त से नारकचित्त उतन्न होंगे। इसी प्रकार देव- 
मनुष्य श्रकुशल कम भी करें फिर भी गति, योनि, वर्ण, बुद्धि, इच्द्रिय, बल, रूप, भोग आदि 
की विनिन्नता न होगी। श्रत३ यह परिहार पूर्ण नहीं है । 

वस्तुत॥ जब कम उत्पन्न होता है, तो उसके साथ संतान में एक अविप्रणाश” नामक धर्म 
भी उत्पन्न होता हैं। यह विप्रयुक्त थम है। जैसे ऋण-पत्र लिग्ब लेने से धनिक के धन का नाश 
नहीं होता, बल्कि कालान्‍्तर मे ब्यात्र के साथ मिलता हैं; उसी प्रकार कर्ता-कम के विनष्ट होने 
पर भी इस 'आंवप्रणाश? घम के अद्म्तान से फन अमिसंबृद्ध होता है। जैसे ऋणपत्र दाता 
का घन लीटाकर निभु क्त हूँ, ग्रत, वट व्द्यमान हो दा आऑ्द्यमान पुनः चनाभ्यागम नहीं कर 
सकेगा; उसी प्रकार अवरिप्रणाश? विपाक प्रदान कर निर्धक्त ऋणु-पत्र के रुमान कर्ता का 
विपाक से पुनः संबन्ध नदीं करायेगा । 

विप्रणाश”! काम, रूप, श्रारूप्याइचर, अ्नाखव के भेद से चतुतिध है; तथा प्रकृतित 

अ्व्याकृत है | अभनिप्रणाश? दर्शन-प्रदेव नहीं है, किन्तु भावना-प्रदय है| यह “अविप्रणाश” 
कर्म-बिनाश से विनष्ट नहीं टोता और कर्म-यहारा से प्रहोश नहीं होता | टसलिए अबिप्रणाश 
से कर्म-फा संपन्न होते हैँ । इस मत में प्रथगूजन के कम के समान यदि दर्शन मार्ग से अवि- 
प्रणाश” का प्रद्याण हो तो कर्मों का पिनाश मानना पड़ेगा और उससे आरयों का इृष्टानिष्ट क्म- 
फल पूर्वकर्मों के फल ने होंगे। समोग और विसमाग समस्त क्‍मों के काम, रूप और आरूप्य 
समस्त धातुओ्रों के प्रतिसंधियों म॑ सर्व कर्मा का अपमदन 'अविप्रणाश? धर्म उत्पन्न होता है | 


चेतना-स्वमाव या चेतवित्था-स्यभाव, साखब या श्रनाखब, सभी कर्मों का एक एक ्रवि- 
प्रणाश” उत्पन्न होता है। यहाँ झत्रिप्रणाश” विपाकों के विपक्ष होने पर भी अवश्य ही 
निरुद्ध नहीं हो जाता, किन्तु निनुक्त ऋण के समान विद्यमान द्वोते हुए भी पुनः विपाक 
नहीं करता | फल ब्यतिक्रम या मरण से “अधथिप्रणाश? निरूद्ध दोता है और तद्र सास्रबों का 
साखब-फल शअ्रनातबों का श्रनाक्षच-फल देता है। “अ्रविप्रणारा! का इसलिए भी महत् है कि 
कृत कर्म निरुद्ध दो जाता है; क्योंकि उसकी स्वमाव-स्थिति नहीं दै। कर्म की निःस्वमावता से 
ही शूत््यता उपपन्न द्वोती है,किन्तु कर्म के इस अनवस्थान मात्र ते उच्छेद नहीं हो जाता, क्योंकि 
अविप्रणाश”? के परिग्रद्द से ही कर्म विपाक का सदभाव सिद्ध होगा। शाश्वतवाद का भी 
प्रसंग नहीं होगा, क्योंकि कर्म का स्वरूपेगा अवस्थान नहीं है। शरवरिप्रगाशवॉदी कहता है कि 

ष्द्ध 


शपथ वौरू-घर्म-दशेन 


मेरे इस सिद्धान्त में कर्म पाक-काल तक रहता तो नित्यता की आपत्ति होती, निरुद्ध होता 
तो वह फल उत्पन्न नहीं करता, इत्यादि दोष लगते। अ्रतः पूर्वोक्त आक्षेगों का मेरा ही समाधान 
उपयुक्त है। 


खिद्धएस में कम-फक्ष की निःस्वभावता 


सिद्धान्ती वादियों के दोनों समाधानों को नहीं मानता, और सिद्धान्त-संमत समाधान 
करता है। 


सिद्धान्त में कर्म उत्पन्न नहीं होता; क्‍योंकि वह निःस्वभाव है| कर्म स्व॒रभावतः होता तो 
बह शाश्वत भी द्वोता; क्योंकि स्वमाव का अन्यथाभाव नहीं होता। कर्म स्वमभावत: होता तो 
अकृत होता, क्योंकि शाश्वत किसी से किया नहीं जाता | शाश्वत विद्यमान होता है, अतःउसके 
लिए किसी की करणता अनुपथन्न है| वह कारण की अपेक्षा नहीं करेगा | इतना ही नहीं, 
प्रत्युत कर्म अकृत होगा तो अक्ृताभ्यागम ( नहीं किये फल की प्राप्ति ) दोप भी होगा। जिसने 
प्राणातिपातादि कर्म नहीं किया उसका भी अ्रकृत कर्म है ही। उससे उसका संबन्ध मानना पड़ेगा | 
कृषि-वाणिज्यादि क्रियाओं का आरंभ धन-धान्यार्थ किया जाता है, किन्तु आपके मत में उनके 
अकृत कर्म विद्यमान हैं, अतः उनका आरंभ क्यों किया जाय ? ऐसी अवस्था में पुण्य कर्म और 
पाप कर्म का भी विभाग नहीं होगा; क्योंकि सबके अ्रकृत पुण्य-पाप विद्यमान रहेंगे। विपक्व 
विपाक कर्म भी पुनः विपाक-दान करेंगे; क्योंकि अविपक्त विपाकाव्रस्था से विपक्य विपाकावस्था 
में कोई अन्तर नहीं होगा । सिद्धान्त में कर्म निःस्वभाव हैं, इसलिए शाश्उत-दर्शन या डच्छेद- 
दर्शन के दोष नहीं लगते | 


कर्म नि:स्वमाव इसलिए हैं कि उसका हेतु क्लेश निःस्रभाव है। कुशल-श्रकुशल के 
विपर्यास की अपेक्षा से जो होते हैं, वह निःस्वभाव हैं; अतः क्लेश नि:स््रमाव हैं | जब क्लेश 
निःस्वभाव है तो उसका कार्य कर्म सस्वभाव केसे होगा पीछे इसकी विस्तृत परीक्षा स हम 
निश्चित कर चुके हैं कि कर्म नहीं हैं, फिर कर्ता और कर्मज फल सस्रभाव कैसे होंगे । 


वादी पुन: एक प्रश्न उठाता है कि आपके मत मे भाव निःस्तरभाव हैं,तो भगवान्‌ का यह 
वचन कैसे लागू होगा कि सब को कृत कर्म का विपाक स्वथमेत्र अनुभव करना पड़ता है। अ्रपनी 
इस मान्यता से श्राप प्रधान नास्तिक सिद्ध होंगे। सिद्धान्ती कहता है कि हम लोग नास्तिक 
नहीं हैं,प्रत्युत श्रस्तित्ववाद और नास्तित्ववाद का निरास करके निर्वाणु के अद्वेंत-पथ के प्रकाशक 
हैं। हम यह नहीं कदते कि कर्म कर्ता और फल नहीं है, किन्तु वह निःस्वरमाव हैं, केबल इसकी 
व्यवस्था करते हैं। यदि कहो कि निःस्वमाव पदार्थों का व्यापार नहीं बनेगा,तो यद्द ठीक नहीं है; 
क्योंकि सुस्व॒भाव पदार्थों में ही व्यापार नहीं होता, निःस्रभाव में व्यापार होता है| क्‍या आप 
निःस्वमाववादी को अपना कार्य करते हुए, नहीं देखते। भगवान्‌ ने अपने ऋद्धि के प्रभाव से एक 
निर्मितिक को उत्न्न किया । उत्तन्न निर्मितक ने पुनः एक दूसरे निर्मितक का निर्माण किया | 
वह तथागत स्वभात्र से रहित है, अतः शत एवं नि.स्वभाव है| दूसरा निर्मितक जो पहले से 
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निर्मित है, यह भी निःस्वमाव है | इस दृष्टान्त में निःस्वभाव पदार्थों का निःस्वभाव ही कार्य- 
क॒तृ त्व तथा कर्म कतृ व्यपदेश सिद्ध होता है, अतः अद्वयवादी माध्यमिक मिथ्यादर्शी नहीं है। 


अ्रनात्मवाद्‌ 


वादी सिद्धान्ती की कठिन परीक्षा करता है। कहता है कि श्रापके मत में क्लेश. कर्म 
कर्ता, फलादि कोई तत्व नहीं है। मूदों को गन्धर्व-नगरादि के समान अतत्त ही तत्त्वाकारेण 
प्रतिमासित होते हैं, तो फिर बताइये तत्त्व क्या है ! ओर उसका अ्रवतरण कैसे होता है ! 

सिद्धान्ती कहता है कि आध्यात्मिक या बाह्य कोई भी वस्तु उपलब्ध नहीं होती, श्रतः 
अहंकार-ममकार का सवथा परिष्तुय करना ही तत्व है। सत्व की सत्कायरश्टि से ही अशेप क्लेश 
उत्पन्न होते हैं, ग्रतः उन क्लेश और दोपां को योगी आ्रात्मा और विय्यों को अपनी योगज 
बुद्धि से देखकर निपेघ करता है। संसार का मूल सत्काय-दृष्टि है। सत्काय-दृष्टि का 
श्रालंबन आत्मा है, अतः आत्मा की अनुपलब्धि से सत्काय-दृश्टि का प्रहाण होगा और उसके 
प्रहाण से सर्व क्लेरा की व्यावृत्ति होगी | इसीलिए माध्यमिक आत्मा की विशद परीक्षा करते 
हैं कि ५६ ग्रन्मा क्या है, जो अहंकार का विषय है। अहंकार का विषय श्रान्मा ( जो कल्पित 
किया गया है ) स्कन्धस्रमाव है या स्कन्ध-व्यतिरिक्त है ! 
आत्मा रकन्ध से भिन्न या अ्रभिन्न नहीं 

यदि रकनन्‍्च ही आत्मा है, तो उसका उदय-व्यय, उत्पाद और विनाश मानना होगा 
ओर फिर आत्मा की अ्रनेकता भी माननी होगी। यदि आत्मा स्कन्ध-व्यतिरिक्त हो, तो उसका 
लक्षण स्कन्ध नहीं होगा। यदि आत्मा स्कम्घ-लक्षण नहीं है, तो आपके मत में उसका 
उत्पाद-स्थिति-मंग लक्षण भी नहीं होगा। ऐसी अवस्था में वह अ्रव्िद्यमान या असंस्कृत होगा, 
ओर खपुप्प या निर्वाण के समान आत्म-व्यपदेश का लाभ नहीं करेगा | वादी आत्मा का 
स्कन्ध-व्यतिरिक्ति लक्षण करते हैं। वे उराका रूप नित्य,कर्ता,भोक्ता,निगु ण, निष्किय आदि विविध 
कहते हैं| थ्रात्मा के स्वरूप के वियय में वादियों में परसर किंचित्‌ भेद है; किन्तु वें सभी आत्मा 
की स्वरूपतः उपलब्धि करके उसके लक्षण का ञ्ाख्यान नहीं करते | वस्तुतः उन्हें आत्मा की 
उपादाय-प्रश्ञप्ति ( जिन समन्‍्धादि उपादानों से श्रात्मा ज्ञापित है ) का भी यथावत्‌ बोध नहीं 
होता । इस प्रकार नामधारी थात्मा के सांबृतिक ज्ञान से भी वादी परिश्रष्ट हें | आत्मा के संबन्ध 
में वादी अपनी मिथ्या कल्मना से और अनुमानाभासों से विप्रलब्ध हैं। वे मोह से ही आ्रात्मा की 
कल्पना करते हैं, और उसके विभिन्न लक्षण करते हैं। कर्म-कारक परीक्षा में आत्मा और उपा- 
दानों की परस्परापेक्षिक सिद्धि दिखाते हुए; उनका सांबतिक प्रतिषेध किया गया है । 

मुमुक्षुओं का श्रात्मा का विचार वह है, जो उपादाय-प्रशांस का विषय है; क्‍योंकि 
3स में अविद्या-विपर्यास से आत्मा का श्रभिनिवेश होता है| उस के संबन्ध में यह विकल्प 
होगा कि स्कम्ध-पंचक जो उपादानत्वेन प्रतिभासित हैं, वह स्कन्ध-लक्षण हैं या नहीं | 
विचार करने पर उसकी भाव-स्व्रमावता उपलब्ध नहीं होती | जब आत्मा की उपलब्धि नहीं 
होती, तो आत्म-प्रज्ञधप्ति के उपादान पन-स्कन्ध सुतरां उपलब्ध नहीं हींगे। दग्ध रथ के 
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अंग अदग्घ कैसे होंगे ! योगी जैसे श्त्म-नैरात्म्य में प्रतिपन्ष होता है, वैसे ही आत्मीय 
स्कन्ध-वस्तुओं में भी नेरात्म्य-प्रतिपन्न होता है। किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि नेरात्म्य- 
प्रतिपत्ता योगी की सत्ता है, जिससे आत्मवाद सिद्ध हो; क्योंकि आत्मा और स्कन्ध के प्रतिपिद्ध 
होने पर कौन दूसरा परमार्थतः शेष बचेगा, जो निर्मम और निरहँकार होगा। आ्रात्मा-श्रात्मीय 
वी अनुपलब्धि से सत्कायदृष्टि प्रहीण होती है, और सत्कायर्टष्टि के प्रहाण से--काम, दैष्टि 
शीलत्रत, आत्मवाद--चतुश्य का क्षय होता है। उसके छोय से पुनर्मत्र का क्षय होता है। 
भव के निरुद्ध होने पर जाति-जरामरणुदि समस्त निरुद्ध होते हैं। इस प्रकार कर्म श्रीर क्लेश 
के क्षय से मोच्च होता है। कर्म-कलेश विकल्य से प्रवर्तित हैं। विकल्प अनादि संसार के 
शनादि काल से अभ्यस्त ज्ञान-शेय, वाच्य-पराचक, कर्ता-फम, करण-क्रिया आदि विचित्र प्रप॑च 
से उपजात हैं। ये समस्त लौकिक प्रपंच सव॑ भाव-स्व॒भावों के शूत्यता दर्शन से निरबशेप 
निर्ड्ध होते हैं | 
यहाँ चन्द्रकीतिं शूस्वता के निर्वाश-स्वरूप को श्पष्ट करते हैं। कहते हैं कि वस्तुश्रों की 
उपलब्धि होने पर ही समस्त प्रपंच-जाल खड़ा होता हैं; क्योंकि रागी पुरुष वन्‍्ध्या-दुहिता के 
प्रति उसके रूप-लावश्य-यौवन से आाकृष्ठ होकर कैसे राग-प्रपंच का अ्रवतारण नहीं करता ! यदि 
राग न हो तो तद्विपयक विकल्य न हों, और कल्यना-जाल न विछे। फिर सत्काय-दइश्मिूलक 
क्लेश उत्पन्न न हो, और शुभ-अ्रशुभ-आ्निंज्य कर्म न किये जाय, तो जाति, जरा-मरण, शोक, 
परिदेव, दुःख, दौम॑नस्यादि का जाल रूप इस संसार कान्तार का अनुभव ही न हो । 
योगी शूत्यता की दशंनाउस्था में स्कन्ध,- धातु और श्रायतनों को स्वरूपत: उपलब्ध नहीं 
करता | वस्तु के स्वरूप की अनुपलब्धि से तद्विषक प्रपंच का और विकल्प का अवतारण नहीं होता। 
जन्र विकल्प उत्थित न होंगे तो 'श्रहं? मम” के अभिनिवेश से सत्कायदश्मूलक क्लेशगण भी 
उत्पन्न नहीं होंगे, और उससे प्रेरित कर्म न होंगे। कर्म के अभाव से जाति-जरा-मरणाख्य संसार 
का श्रमाव होगा। इस प्रकार अश्रशेप प्रपश्चों के उपशम स्वरूप ०.व॑ शिवलक्षण शून्यता का बोध 
प्रात्त करने पर श्रशे। कल्ाना-जाल का विगम द्वोता है, प्रपंच के व्रिगम से विकल्प की निवृत्ति 
होती है, क्म-क्लेश की निबृत्ति से जन्म की निवृत्ति होती है | इस उपयु क्त क्रम को दिखलाते 
हुए श्रन्त में श्राचार्य चद्रकीतिं कहते हैं कि शत्यता का लक्षण सर्व प्रपश्न-निवृत्ति है। इसलिए 
वही नि्वाँण है | 
आचार कहते हैं कि भावविवेक के अनुसार श्रावक ओर प्रत्येकबुद्ध को उपयुक्त 
शुत््यता के बोध की प्रतिपत्ति नहीं होती, किन्तु प्रति क्षण, उत्पन्न-विनश्वर संस्कार-कल्लाप की 
अनात्मता तथा ञ्रनाव्मीयता का बोध होता है| इस प्रकार आये श्रावक को आात्मा-आत्मीय के 
अ्रभाव-बौध के कारण धर्म-मात्र की उत्पत्ति और संहार का दर्शन होता है। इस क्रम से आये 
श्रावक, निमम और निरहंकार होता है। श्रावक की यह अवस्था निर्विकल्पक प्रशाचाशविद्दारी 
महाब्योधि सत्व के सब संस्कारों की अजातता-दृष्टि से पूर्व की है। श्राचार्य चन्द्रकीतिं माबविवेक 


के इस मत को आचार्यपाद के और आ्रागमों के मत के विरुद्ध बताते हुए उसका खण्डन 
करते हैं | 
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अनात्मसिद्धि में आगम बाधक नहीं 


आचार्य वादी की इस आशंका का परिहार करते हैं कि यदि अध्यात्म और वाह्म सर्वथा 
कुल्पित हैं, तो भगवान्‌ का यह वचन माध्यमिक मत के विरुद्ध होगा कि--“आत्मा का नाथ 
आत्मा ही है''''''' 'कृत-अ्रपकृत का साक्षी और अ्रात्मा का साक्षी आत्मा नहीं है? 


चन्द्रकीतिं कहते हैँ कि कया भगवान्‌ ने यह नहीं कहा है कि“-सत्व या आत्मा नहीं है 
और धर्म सहेत॒ुक हैं” | वस्नुतः आत्मा रूप या रूपवान्‌ नहीं है, रूप मे श्रात्मा या आत्मा में 
रूप नहीं है | इस प्रकार विज्ञानादि के साथ ग्ात्मा का व्यतिरेक करना चाहिये। इस प्रकार 
सब धर्म श्रनात्म हैं। किन्तु अब प्रश्न होता है कि भगवान के पूर्ववचन से परवचन का विरोध 
कैस दूर हो ! चन्द्रकीति कहते हैं कि भगवान्‌ बुद्ध. के शासन की नेयार्थता तथा नीतार्थता में 
सामान्यतः भद करना चाहिये। अ्रचाय नागाजुन कहते हैं कि- भगवान्‌ ने श्रात्मा का प्रज्ञापन 
किया और अनात्मा की भी देशना की। किन्तु बुत: बुढ़ ने आत्मा-अ्नात्मा की कुछ भी 
देशना नहीं की ।” 

93॥य के इस उपयुक्त वचन का अभिप्राय स्पष्ट करते हुए. चन्धर्कीति ने कहा है कि 
आत्म-भाव के विपयोस से ्रनतिमिर से श्राच्छादित नयन के समान जिन लोगों की बुद्धि 
सर्वथा आच्छुदित है, व यद्यपि व्यवह्यास-सत्य में स्थित हैं और लौकिक विषयों के ग्राही भी 
हैं, तथापि वे पदार्थ 4) वास्तविकता का दर्शन नहीं करते। वे बुद्धि को ओदन-उदक-किस्वादि 
द्रव्य-विशेष के रामान कन्नलादि भद्दाभूतों के परिप्राक सात्र से संमूत मानते हैं। ये वादी पूर्वान्त 
ओर अपरान्त का अपवाद कन्त हैं श्र थ्रात्मा तथा परवोक का निषध करते हैं| इनके मत 
में इहलोक परलोक नहीं है; सत्र सुकृत-दु"्कृत कर्मों का विपाक नहीं है। इस सिद्धान्त से 
सत्व स्वगोदि इष्ट फल्-विशेष की प्रामि के उद्योग से पराझमुख होंगे ओर अंकुराल कर्मों के 
अभिसंस्कार म॑ प्रवृत्त होकर नरकादि के महाप्रपात म॑ पतित होंगे । इन बादियों को इस श्रसत्‌ 
दृष्टि से निवृत्त करने के लिए. भगवान्‌ ने सत्वों के चौरासी हजार चित्त-चरितों का भेद किया | 
हीन-मध्य और उत्कृष्ट विनेय जनों पर अनुग्रह करके भिन्न-भिन्न वासनाओं का श्रनुवर्तन 
कर सबको भव से उद्धार करने की दृढ़ प्रतिज्ञा मं तत्पर होकर तथागत ने कहीं-कहीं अपने प्रव- 
चनों द्वारा लोक मे आ्रात्मा की भी व्यवस्था की है। 


पूर्वोक्ति से भ्रतिरिक्त दूसरे प्रकार के वे लोग हैं जो थ्रकुशल कर्म-पथ से व्यावृत्त हैं 
किखतु श्रात्म-दशटि के कारण आत्मा-आत्मीय भाव के स्नेह-सूत्र से इतने आवबद्ध हैं कि श्रधातुक 
भव को अतिक्रान्त करके शिव,अजर, अमर, निवरोण पुर का अमिगमन नहीं कर सकते । ये विनेय- 
जन मध्य प्रकार के हैं | इनके सत्काय-दर्शान संबन्धी अभिनिवेश को शिथिल करने के लिए और 
निर्वाण की अभिलापा को उत्पन्न करने के लिए भगवान्‌ ने अ्रनात्मा की देशना की है। 


किन्तु जिनका पूर्व पूर्व श्रभ्यासों से अधिमोक्ष-त्रीज परिपक््र है, और निर्वाण प्रत्यासन्न 
है, वे उत्कृष्ट कोटि के विनेय जन हैं। ऐसे आ्रात्मस्नेह रहित विनेय मोनीनद्र तभ्नीगत के परम गंभीर 


१8२ बोड्‌-धम-दुर्शभ 


प्रवचना र्थ के तत्वावगाहन में समर्थ हैं ।॥ उनकी विशेष अधिमुक्ति के लिए भगवान्‌ बुद्ध ने न 
आत्मा का उपदेश किया न अनात्मा का ही"; क्‍योंकि जैसे आत्मदर्शन अतत्व है, वैसे ही 
उसका प्रतिपक्ष श्रनात्मदर्शन भी श्रतत्व है। र्नकूट सूत्र में उक्त है कि हेश काश्यप | शआ्रात्मा 
एक अ्रन्त है, नेरात्म्य दूसरा अन्त है, जो इन दो अन्तों के मध्य में है, वह अरूप्प, अ्रनिदर्शन, 
अप्रतिष्ट, अनाभास, अविज्ञप्तिक, अनिकेत कहा जाता है। यही मध्यमा-प्रतिपत्‌ है और धर्मों 
के संबन्ध की यथार्थ दृष्टि है । 


तथागत के प्रवचन का प्रकार 


एक प्रश्न है कि भगवान बुद्ध ने जब्र आत्मा और अनात्मा की देशना नहीं की तो 
उनकी देशना क्‍या है ! 


आचार्य कहते है कि चित्त का कोई आलंतन ( विषय ) नहीं है। चित्त का कोई 
विषय होता तो किसी निमित्त का आरोपण करके वाणी की प्रवृत्ति होती । जब्च चित्त का विषय 
ही अनुपपन्न है तो निमित्त का अध्यारोप ओर वाणी की प्रवृत्ति का प्रश्न ही कहाँ उठता है | 
पदार्थ का स्वभाव निर्वाण के समान अनुत्यन्न और अनिरुद्ध है, अतः चित्त की प्रवृत्ति नहीं 
है | इसलिए भगवान्‌ बुद्ध ने कोई देशना नहीं दी। तथागतगुद्मसूत्र में उक्त है कि हे 
शान्तमति ! जिस रात्रि में तथागत ने सर्वश्रेष्ठ सम्यकू-संबोधि प्राप्त की और जिस रात्रि में उनका 
परिनिर्वाणु हुआ; इनके मध्य तथागत ने एक अक्षर भी उदाहार-व्याहार नहीं किया | किन्तु 
प्रश्न है कि भगवान्‌ ने सकल सुरासुर, नर, किन्नर विद्याधरादि विनेय जन को विविध प्रकार की 
धर्म-देशनाय केसे दीं ! भगवान ने ८क क्षण के लिए वाणी का उदाहार किया था जाँ विविध 
जन के मनस्तम का दृस्ण करने और विविध प्रकार के चुद्धिवालों को विब्वुद्ध करनेवाली 
थी | वस्तुत: जैसे यन्‍्जोकत .वूरी वायु के कोकों से बजती है, उसका कोई वादक नहीं होता॥ 
किन्तु शब्द निकलते हैं; इसी प्रकार सतना को वासना से प्रेरित होकर बुद्ध की विकलददीन 
वाणी निखित होती है । जैसे प्रतिथ्वनि के शब्द बाह्य और अन्त: स्थित नहीं हैं उसी प्रकार 
बुद्ध की वाणी बाह्य ओर अन्तः स्थित नहीं है । 


माध्यमिक नास्तिक नहों है 


एक वादी माध्यमिक को नास्तिक कहता है; क्योंकि माध्यमिक कुशल-अकुशल कर्म 
कर्ता और फल सब्रको स्वभाव-शुन्य कहता है। नास्तिक भी इन सबको अस्वीकार करते हैं, 
इसलिए, माध्यमिक नास्तिकों से मिन्न नहीं हैं । 
१, जुद्पैराध्मा न चानात्मा कश्रिदित्यपि देशितम | 
२. आःमेति काश्यप ! अयमेरोउस्सः। नेसहर्बमित्थय द्वितीयोउम्शः | यदेतयोंरव्ययोमेध्यं 
तद्रूप्यमनिदशनमग्रतिश्मनाभासमविशप्तिकमनिकेतमिबसुच्यते काश्यप ! मध्यमा प्रलि- 
पद्‌ बर्मांणां मूतप्रत्यवेक्रेति । ( म० का० ए० इश५८ ) 


ऊुमविश अध्याय ७8४ 


श्राचार्य चन्द्रकीतिं कहते हैँ कि माध्यमिक प्रतीय-समुत्या दवादी हैं । वह हेतु-प्रत्यय की 
अपेक्षा करके जगत्‌ का उत्पाद मानते हैं | इसलिए वद्द इहलोक-परलोक समस्त को निःस््रभाव 
कहते हैं। केवल वस्तु के रूप की अ्रविद्यमानता मानने के कारण माध्यमिक उसके नास्तित्न में 
प्रतिपन्न हैं, इतने से नास्तिकों से इनकी समानता नहीं है; क्योंकि माध्यमिक जगत्‌ की सांबृतिक 
सत्ता को स्वीकार करते हैं | यद्यपि वस्तु की अस्त्रीकृति दोनों म॑ तुल्य है, तथापि प्रतिपत्ता का 
भेद है। जैसे किसी चोर ने चोरी की | उस चोर के किसी शत्रु ने किसी को प्रेरित किया कि 
इसने चौये किया है। प्रेरित पुरुप सत्य नहीं जानता, किन्तु चोर को कहता है कि इसने चोरी 
की है। एक श्रतिरिक्त व्यक्ति है, जिसने चोर को चोरी करते देखा था, वह भी कहता है कि 
इसने चोरी की है। इन दोनों में चोर के चौये को लेकर कहने में कोई भेद नहीं है; किन्तु 
परिज्ञातृत्व ( जानकारी ) के भेद से भेद है। उनमें पहला मतावादी है, दूसरा सत्यवादी है। 
सम्यक परीक्षा करने पर पहला अ्रयश ञ्रोर अपुणएय का भागों द्ोगा दूसरा नहीं | इसी प्रकारयहाँ 
भी माध्यमिक तो वस्तु के स्वरूप से यथातत्‌ त्िदित है, और उसी के अनुसार वह कहता भी है 
दूसरे नहीं | ऐसी अद्स्था में वस्तु के वाह्म स्वरूप के अ्भेदमात्र से अविदित वस्तुवादी नास्लिकों 
के साथ वि|दत वस्त॒वादी माध्यमिक की ज्ञान तथा अभिषान म॑ समानता केंसे हो सकती है। 
तत्वाम्तावतार देशना 

पहले कहा है कि धर्म अनुत्तन्न और अनिरुद्ध हैं। इसलिए उसकी देशना में वाक्‌ 
ओर चित्त की प्रवृत्ति नहीं होगी, किन्तु देशना के अभाव में इस नत्त का ज्ञान लोगों को नहीं 
होगा | इस विनेव को उस तत्तन में अ्रवतरित करने के लिए सं4तिसत्य की अपेक्षा स ही 
देशना की आनुपूर्वी (क्रम) होनी चाहिये। भगवान्‌ की इस देशना को तल्वामृतावतार देशना? 
कहते हैं, जिसकी एक सांबृत अ्रनुपूर्वी भी होती है। किल्‍्तु यद सब कुछ चिनेयों के स्वप्रसिद्ध 
अर्थ का श्रानुरोध करके ही है। सूत्र मं कद्दा है--जेसे म्तच्छु को अन्य भाषा का ज्ञान नहीं 
कराया जा सकता, वेसे ही लोक को भी लीकिक भाथा के बिना ज्ञान नहीं कराया जा सकता | 

भगवान्‌ ने सब तथ्यम? का उपदेश दिया। यह उपदेश उन लिनेय जनों की दृष्टि से 
है, जिन्होंने स्वन्ध-घातु-अयतन आदि की सत्य कहपना की है, श्रोर उसके अनुसार उपलब्धि 
करते हैं | इससे विनेय का यह निश्चय दृढ़ होता है कि भगवान्‌ सबज्ञ एवं सर्वदर्शा हैं; 
क्योंकि उन्होंने भवाग्र ( भव चक्र का अन्त ) पयन्त के भाजनलोक और रुत्वलोक की स्थिति, 
उत्पाद, प्रलयादि का टीक-टीक उपदेश किया है | 

भगवत्‌ के प्रति विनेय जन की सर्वज्ञ-बुद्धि जब निश्चित हो गई,तब ऐसे विनेय की दृष्टि 
से भगवान्‌ ने न तथ्य” का उपदेश किया। पूर्वोक्त सब तथ्य नहीं हूँ; क्‍योंकि तथ्य वह है 
जिसका अ्रन्यथामात्र नहीं दोता। किन्तु संक्ारो का अन्यथाभाव है; क्योंकि व प्रतिक्षण विनाशी 
हैं| इस प्रकार भात्रों का अन्यथाभात्र है, वे तथ्य नहीं हैं। 

पुनः भगवान्‌ ने तथ्यम्‌ अतथ्यग? दोनों का उपदेश दिया है| बालजन को अ्रपेज्ञा से 
सब तथ्यम! और श्रायशञान की अ्रपेशा से सर्वत्र अतथ्यम! उपदेश है; क्योंकि आयजन की 
अपेक्षा से उनकी उपलब्धि नदीं होती । 


शै७ ७ वोदड-पम-द्शन 


जो तत्वदर्शन का चिरकाल से अभ्यास कर रहे हैं, और जिनका आवरण थोड़े में ही 
छिल्न दोनेवाला है, उन विनेयों की दृष्टि से भगवान्‌ ने नित्र ग्रतथ्यं नैब तथ्यम! का उपदेश 
दिया | भगवान्‌ का यह प्रतिषेष-वयन “अन्‍्च्यासुत न गौर है, न क्रष्ण है? इस प्रतिषेध- 
बचन के समान है | 


बुद्ध का इस प्रकार का अनुशासन इसलिए, यथार्थ अनुशासन है. कि वह उम्मार्ग से 
हटाकर सन्मार्ग में प्रतिष्ठित करता है। उनका यह विनेय जन के अनुरूप शासन है। भगवान्‌ 
की यद्द देशना तत्वामृत के अवतारण का उपाय है| भगवान्‌ ऐसा एक वाक्य भी नहीं कहते, 
जी तत्वामृत के अवतार का उपाय न हो | आर्यदेव ने चतु:शतक म॑ कहा है कि भगवान ने 
सतू , असतू , सदसत्‌ , न सतू , न असत्‌ का जो उपदेश किया है, वह समस्त विविध 
व्याधियों की श्रनुरूप औषधि है। 


तत्व का लक्षण 

यद्यपि माध्यमिक सिद्धान्त में तल का परमार्थ लक्षण नहीं हो सकता, तथापि 
ब्यवदास-सत्य के अनुरोध से जैसे वह अनेक लौकिक तथ्यों का अ्रभ्युगम करता है, वैसे ही तल 
का भी आरोपित लक्षण करता है। पहले कृतकार्य आये की दृष्टि से तत्न का लक्षण करेंगे, 
पश्चात्‌ लौकिक कार्य-कारण भाव की दृष्टि से। 

झह्परभप्रस्ययम्‌--तत्व परोपदेश से गम्प नहीं है, प्रत्युत सर अधिगन्तत्य (स्संवेद्य) 
है; जैसे-तिमिर रोग से श्राक्रान्त व्यक्ति असत्य केश-मशक-मक्तिकादि रूप को देखता है। 
उस रोग से अनाक्रान्त व्यक्ति उस रोगी की केश का यथावस्थित रूप दिखाना चाह तो व्यथ 
होगा। दाँ, उसके उपदेश से रोगी को केवल अपने ज्ञान का मिथ्यात्य मात्र ज्ञात होगा। 
तिमिर-नाश के अनन्तर .डरे ब्सु का स्तर्य साक्षात्कार होगा | इसी प्रकार जब परमाथमूत 
शुन्यता-इर्शन के अ्ंजन से बुद्धरपी नवन अजित होगा, तब तलज्ञान उत्पन्न होगा, ओर 
तत्व खय॑ अधिगत होगा | 

शाग्मू--तत्व शान्त स्रभाव है, क्योंकि स््रभाव-रदित है। 

प्रपल्वैरप्रपल्चितम--प्रपश्च वाणी हे, क्योंकि वाणी द्वारा श्रर्थ प्रपश्चित होता है। तत्व 
प्रपश्य से श्रप्रपश्चित है, अर्थात्‌ वाणी का विपय नहीं है। 

निर्विकश्पषम्‌-- विकल्प चित्त का प्रचार है। तत्व उससे रहित है। 

नाथंम्‌--तत् में मिन्नार्थता नहीं है। वह अभिन्नार्थ तलशुन्प्रता से पुकरस है 

इसलिए, अनानार्थता उसका तक्षण है। 


तल का लौकिक-लक्षण शाश्वतवाद और उच्छेदवाद का व्यावर्तन कर पिद्धान्त- 
संमत कार्यकारणभाव के द्वारा तत्ै का अधिगम कराता है। 


जिस कारण की अपेक्षा करके जो कार्य उत्पन्न होता है, वह अपने कारण से अ्रमिन्न 
नहीं है। ब्रीज और अंकुर एक नहीं हैं। श्रन्यथा अ्ंकुराव8स्था में अंकुर के समान बीज भी 


ऊुमविक्ष भ्र्याय की, 


ग्ृहीत द्वोन। चाहिये। गहीत होने पर बीज नित्य होगा; क्योंकि वह अविनष्ट होगा । ऐसी 
अबस्था में शाश्वतबाद की प्रसक्ति होगी, जिससे कर्म-कल का अभाव सिद्ध होगा | कर्म-फल के 
अभाव से समक्ष दोष-राशि आपन्न होगी । इसलिए जो बीज है, वही अंकुर है; यह युक्त 
नहीं है | किन्तु इससे बीज से अंकुर की भिन्नता भी सिद्ध नहीं होती, अन्यथा बीज के बिना 
भी अंकुर का उदय मानना पड़ेगा | ऐसी दशा में अंकुर के अवस्थान काल में बीज अनुच्छिल्न 
ही रहेगा | इससे सत्कायवाद के समस्त दोथ आपतित होंगे । 

इस प्रकार कार्य कारण रूप नहीं है, ओर उससे भिन्न भी नहीं है। इसलिए, कारण न 
उन्छिन्न है और न शाश्वत१ | 


काल का निषेध 


कालवादी काल-त्रय की विज्ञम्ति मानता है। उत्पन्न होकर निरुद्ध होने वाले भाव 
अतीत हैं, उत्पन्न होकर निरुद्ध न होने वाला वर्तमान तथा जिसका स्वरूप लब्ध नहीं हुआ वह 
ग्रनागत हैं | 

माध्यमिक कालत्रय-वाद का खण्दन करता है, क्योंकि प्रत्युत्पन्न और अनागत की 
सिद्धि यदि श्रतीत की अपेक्ता से है तो व दोनों ग्रवश्य ही अतीत होंगे । जिसकी जहाँ असत्ता 
होती है, वह उसकी अपेज्ना नहीं करता नैसे:--तैल को सिकना की, पुत्र को बन्ध्या की अपेक्षा 
नहीं है। श्रतः वर्तमान और अनागत को यदि अतीत मी अपेज्ञा है,तो वें अतीत-काल में अतीत 
के समान ही विद्यमान द्वोंगे, ओर उनमें वस्तुतः अतीतता होगी। प्रत्युयन्न और अनागत यदि 
अतीत में नहीं हैं तो उनकी अपेक्ता करके उनकी स्थिति नहीं होगी | अ्रतीत से अनपेज्ञ प्रत्युतन्न 
की असत्ता स्पष्ट सिद्ध है| जिस प्रकार प्रत्युत्मन्ञ ओर श्रनागत श्रतीत की अपेक्षा करे या न करें 
उम्यतः उनकी सिद्धि नहीं होती, वैस ही अ्र्तीत और अनागत प्रत्युग्मक्ष की अ्रेत्षा करें या न 
करें, उनकी सत्ता सिद्ध नहीं होगी; तथा प्रत्युटान् और अतीत अनागत की अपेज्ञा कर या न 
करें, वें तिद्ध न द्वोंगे । इस प्रकार माध्यमिक काल-त्रयथ का खण्दन करके भावों की सत्ता का 
खण्डन करते हैं। 

कालवादी क्षण, लव, मुद्दतं, दिवस, रात्रि, अ्रहोरात्र आदि से काल का परिमाण मानता 
है। किन्तु माध्यमिक जब काल वा ही खण्डन करता है, तो उसकी परिमाणदत्ता का प्रश्न 
बद्धां है माध्यमिक कद्दता है कि क्षणादि से श्रतिरिक्त कूट्स्थ काल सिद्ध दो, तो वह क्षुणादि से 
पृहदीत हो, किन्तु ऐसा नहीं होता | यदि वादी कहे कि यद्यपि नित्य काल नहीं है, किन्तु रूपादि 
से अतिरिक्त और रूपादि संस्कारों से प्रशल होने वाला काल हैं, जो क्षण श्रादि से भ्रभिहित 
होता है। किन्तु भावों की अ्रपेज्ञा से काल नहीं सिद्ध होगा, क्योंकि किसी भी प्रकार भावों की 
सिद्धि नहीं होती | इस का उपपादन पहले किया गया है । 


३. प्रतीत्य यदद्‌ भषति महिं तावतदेज तत्‌। 
न चास्वदपि तफ्तस्माश्नोच्छिर्न नापि शाश्वतम्‌॥ ( $८।१० ) 


६६. 


५७६ वीह-भर्म-दर्शन 
हेतु-सामप्रीवाद्‌ का निषेध 


श्राचा य॑ 'हेतु-प्रत्यय सामग्री से कार्य उत्पन्न होता है? इस वाद का भी खणडन करते हैं। 


आ्राचार्य कहते हैं कि बीजादि हेतु-प्रत्यय-सामग्री ( बीज, अवनि, सलिल, ज्वलन, 
पवन, गगन, ऋतु आदि ) से यदि फल (का ये) उत्पन्न होता है, तो यह बताना होगा 
कि उस सामग्री से व्यवस्थित फल का उत्पाद होता है या अ्रव्यवस्थित ( 


प्रथम पक्ष मानने पर फल का उत्पाद नहीं होगा; क्योंकि जन्र द्वेतु-प्त्यय-सामग्री 
में फल अ्रवस्थित है ही, तब उससे फल उत्पन्न कैसे होगा। इसलिए, यदि कह कि हेतु- 
सामग्री में फल व्यवस्थित नहीं है, तब यह बताना होगा कि ऐसी अवस्था में सामग्री से फल 
कैसे उत्पन्न होता है। हेतु-सामग्री में यदि फल है, तो वद ग्रहीत होना चाहिये; किन्तु 
पृहदीत नहीं होता। अ्रतः सामग्री से फल उत्पन्न नहीं होता । हेतु-प्रत्यय-सामग्री में यदि फल 
नहीं है, तो वे देतु-प्रत्यय नहीं हैं; क्योंकि ज्वाला-अंगार में अंकुर नहीं है, अतः वह अंकुर 
का हेतु-प्रत्यय नहीं होता । 


एक श्रन्य वाद है कि हेतु-सामग्री में फल उत्पन्न करने का साम्थ्य नहीं है, हेतु में है । 
सामग्री फलोत्पादन में हेतु का अनुम्रह मात्र करती है। फल की उत्पत्ति में हेतु अपना हेतुत्व 
विसर्ग करके निरुद्ध हो जाता है ( हेतु: फलस्योलनत्यथ हेतुं दत्वा निरुध्यते )। फल की उत्पत्ति 
में देतु का यही अनुग्रह है । 


श्राचार्य कदते हैं कि यदि फलोत्पत्ति के लिए हेतु अपना देतुत्व देता है, और निरुद्ध 
होता है तो उसके द्वार जो दिया जाता है,“और जो निरुद्ध होता है, वे दो होंगे | इस प्रकार 
हेतु की दो श्रात्माँ ( स्वरूप ) होंगी | यह युक्त नहीं है। इससे श्रर्ध शाश्वतवाद ( हेतु का 
एक रूप कार्यान्वयी होने के कारण शाश्वत होगा, दूसरा निरुद्ध होने के कारण विनाशी 
होगा ) सिद्ध होगा | एवं च, परस्पर विरुद्ध दो स्वरूपों का एक हेतु म॑ं योग भी केसे होगा | 
इस विरुद्ध-दइय की आपत्ति से बचने के लिए यदि यह कल्पना करें कि हेतु फल को कुछ भी 
अपनी सार-सत्ता न देकर सर्वात्मना निरुद्ध हो जाता है, तब कार्य को अवश्य हो अद्देतुक 
मानना पड़ेगा | इस दोप से बचने के लिए कल्पना करें कि कार्य के साथ ही कारण-सामग्री 
उत्पन्न होती है, और वह फल की उत्पादक होती है, तो एक काल में ही कार्य श्रौर कारण 
की सत्ता माननी पड़ेगी । 

एक अन्य वाद है| उसके अनुसार कार्य हेतु-प्रत्यय-सामग्री के पहले अश्रनागत स्वरूप 
में और अनागतावस्था में विद्यमान है। हेतु-सामग्री के ढवारा केवल उसकी वतंमानावस्था 
उपपन्न की जाती है, वस्तुतः द्रव्य यथावस्थित दी रहता है। 

श्राचार्य का उत्तर है कि यदि कार्य दवेतु-सामग्री से पूरे स्वरूपतः विद्यमान है, तो वह 
हेतु प्रत्यय से निसपेक्ष दोगा ओर अद्देतुक होगा। किन्तु अहेतुक पदा थोँ का अस्तित्व युक्त 
नहीं है । 


ऊनविश अध्याय ७७ 


एक सिद्धान्ती केवल देतुवादी हैं। उनके मत में देतु ही निरुद्ध होकर कार्य रूप में 
व्यवस्थित हो जाता है। आचार्य कहते हैं कि फल यदि हेतु-रूप होगा, तो हेतु का संक्रमण 
मानना पड़ेगा; जैसे-न:ट एक वे का त्याग कर वेत्रान्तर का ग्रहण करता है| इस प्रकार 
हेतु के संक्रमण मात्र से अपूर्व फत्त का उत्पाद भी नहीं होगा। इसके अ्रतिरिक्त देंतु-संक्रमण 
मानने से हेतु की नित्यता सिद्ध होगी, फलत: उसका अस्तित्व द्वी समाप्त हो जायगा; क्योंकि 
नित्य वस्तुओं का अस्तित्व नहीं होता | 

श्राचार्य कहते हैं कि वास्तविकता ता यह है कि जिस प्रकार निरुद्ध या अनिरुद्ध कोई हेतु 

फल को उत्पन्न नहीं कर सकता, इसी प्रकार उत्पन्न या अनुत्यन्न फल का उद्ाद नहीं बताया जा 
सकता | द्वेतु में किसी प्रकार का विकार न आावें और वह फत्न से संबद्ध हो जाय यह असंभव 
है; क्योंकि जो विकृत नहीं होता बह हेतु नहीं होता। श्रथ च, फन्न से वह संबद्ध भी कैसे 
होगा; क्योंकि वादियों के अनुसार हृतु मं फत्न विद्यमान है | देतु फल से असंबद्ध होकर भी फल 
को उत्पन्न नहीं करता; क्योंकि असंत्रद्ध हेतु किस फल को उत्पन्न करेगा ? यदि करे तो समस्त 
फलों को उन्पन्न करेगा या किसी को नहीं करेगा | 

आचाये कहते हैं कि देतु-फत की परस्र संगति (योग ) भी नहीं होगी। श्रतीत 
फन्न का अ्रतीत देतु के साथ संगति नहीं होगी; क्योंकि दोनों अ्रविद्यमान हैं। अनागत देतु से 
अतीत फल की संगति नहीं होगी, क्योंकि एक नष्ट और दूसरा श्रजात है। इस प्रकार दोनों 
अविद्यमान हैं, और मिन्नकालिक हैं। जसे वतमान हेतु से अतीत-फल की तथा अ्रतीत-फल 
की श्रतीत, श्रनागत तथा वतंमान हृतुओं के साथ संगति असंभव्र है, उसी प्रकार वतमान फल की 
श्रेंकालिक हेतुओं से संगति भी श्रसंभव है । पूर्वोक्त रीति से अनागत फल भी श्रतीत 
भ्रनागत तथा प्रत्युत्पन्न दृतुश्नों से संगत नहीं होगा | आ्राचाय कहते हैं कि हेतु-फल की संगति 
नहीं है,इसलिए हेतु फल को उत्पन्न नहीं कर सकता, ओर संगति कालत्रय में संभव नहीं है 
शत: हेतु से फलोत्याद का सिद्धांत सबंधा श्रसंगत हैं | 

इस प्रकार हेतु से फल की एकता माने अथवा अनेकता हेतु मं फल का सद्भाव माने या 
असद्भाव, किसी प्रकार हेतु से फल की उत्पत्ति नहीं होगी | 

उत्पादू-विनाश का निषेध 

पहले काजत्रय का खण्डन किया गया है, किन्तु कालत्रय का समूल निषेध तब्र तक 
नहीं होगा जब्न तक वस्तुश्नों की संभव-विभव प्रतीति अतात्विक सिद्ध न को जाय | श्रतः आचाये 
उसका खण्डन करते हैं। 

संभव-विभव एक दूसरे के साथ-पाथ होते हैं, या दूसरे से विरहित [ संभव ( उत्पाद ) 
के बिना विभव ( विनाश ) नहीं हो सकता। यदि बिना संभव के विभव हो तो जन्म के बिना 
मरण भी हो | संभव के साथ भी विभव नहीं होगा, अन्यथा जन्म-मरण एक काल में हों। 
विभव के बिना संभव नहीं होता, अन्यथा कोई पदार्थ कमी अ्रनित्य न हो। विभव के साथ 
संभव नहीं होगा, अन्यथा जन्म-मरण एक काल में होगा। सहमाव ओर असंहभाव से भिन्न 
कोई तीसरा प्रकार नहीं है, जिससे संभव-व्रिभव की तिद्धि हो | 


जश्य बोड-घर्म-दृशेन 


पुनः संभव-विभव क्षयधर्मों भावों का होता है या अश्रह्यय-धर्मी ! दोनों ही प्रकार 
असिद् हैं | 


क्षयशील पदार्थों का संभव नहीं होगा, क्योंकि क्षय का विरोधी संभव है। श्रक्षय 
पदार्थों का भी संभव नहीं होगा, क्योंकि अक्षय धर्म भाव से विलक्षण हैं, उनका संभव नहीं 
होगा। इसी प्रकार क्षय या अक्षय पदार्थ का विभत्र भी नहीं हो सकता । 


संभव-विमव॒ केवल इसलिए नहीं है कि उनके आश्रयभूत पदार्थ प्रतीत होते हैं। 
वस्तुतः भाव कहाँ है ! बिना भाव के संभव-विभव नहीं होंगे, और त्रिना संभव-विभव के भाव 
नहीं होंगे । 


वादी कहता है कि आपकी सूछमेज्षिका व्यर्थ है; क्यांकि ग्राबाल-गोपाल पदार्थों के 
संभव-विभव में प्रतिपन्न हैं। आ्राचारय कहते हैं कि लोक जिस जिसकी उपलब्धि करता है, उन 
सब का अ्रस्तित्व नहीं सिद्ध हो जाता; अन्यथा सृप्नादि-दृष्टि भी सत्य होती। संभव-विभव का 
कोई स्वरूप नहीं है, किन्तु लोक उसमें मोह से प्रतिपन्न है । 


यदि कोई भाव हो तो बताना होगा कि वह भाव से उत्पन्न है या श्रभाव से ! दोनों 
पत्तों में भाव की उत्पत्ति सिद्ध नहीं होती१। पहले भावों की स्वतः परत: ञ्रादि की उत्पत्ति 
का निषेध किया जा चुका है | 


आचार्य भाववादी सर्वास्तिय्रादियों पर एक गंभीर आरोप लगाते हैं। कहते हैं कि जो 
सुगतानुगामी भावों का रदमाव मानते हैं, वे उच्छेदवाद या शाश्वतवाद में आपतित 
होते हैं: क्योंकि भाववादी का भाव नित्य होगा या श्रनित्य ! नित्य होगा, तो शाश्वतवाद 
निश्चित है; अग्रनित्य होगा, तो उच्छेदवाद | 


सर्वास्तिबादी इन आरोपों से बचने के लिए कद्दता है कि हम हेतु-फल के उत्पाद- 
विनाश के प्रवाह को संसार कहते हैं। यदि हेतु निरुद्ध हो, किन्तु उससे फल न उत्पन्न हो, तो 
उच्छेदवाद होगा। दँतु निरुद्ध न हो, प्रत्युत स्ररूपेण अवस्थित हो तो शाश्रतवाद होगा | 
किन्तु हमारे मत में उत्पाइ-विनाश का वह प्रवाह संमत है, जिसमें हेतु-फल अ्रविच्छिन्न क्रम 
से हैं| अतः हम पर ये दोप नहीं लगते | 


आचाय॑ कहते हैं कि वादियों पर ये दोप स्पष्ट ही लगते है, क्योंकि वादी के मत में 
फल की उत्पत्ति हेतु-ज्ञण हतु होकर निरुद्ध हो जाता है। किन्तु उसका पुनः उत्पाद नहीं 
होता, यदद उच्छेदवाद है। और हेतु का स्रभावतः सदभाव है, तो उसका असदभाव न॑ द्ोग! 
अतः: शाश्वतवाद होगा | 


_कननकफरलकुडअ++->ब८-पब 


१. मे भावाजायते भावों भावोइमावाक्ष जायते। 
माभावाआयतेजसावो 5भावो भावान्त आयते ।। 


उनदयिश अध्याय ।30.३] 


श्राचार्य इस संबन्ध म॑ और भी गंभीर विचार करते हैं। कहते हैं कि वादी यदि हेतु- 
फल के उत्पाद-विनाश-संतान को स्त्रीकार कर शाश्वतवाद और उच्छेदवाद के दोषों से अपने 
को किसी प्रकार बचा ले, फिर भी जहाँ इस सन्तान की प्रवृत्ति सदा के लिए, समाप्त हो 
जाती है उस निवाण मं उच्छेद-दर्शन निश्चित है। 


वादी ने हेतु-फल के उत्पाद-विनाश के सनन्‍्तान को भव कहा है। चर्म भव निवृत्ति- 
रूप है, और प्रथम प्रतिसन्धि-( मृत्यु और उत्तत्तिके बीच का क्षण ) रूप है। चरम भव निरुद्ध 
होकर द्वेतु-रूपेण अ्रवस्थित होता है, प्रथम भत्र उपपत्ति-रूप होने से फल-रूप में व्यवस्थित 
होता है। इन्हीं दो के बीच संसार है| 


आचाय॑ कहते हैं कि यदि चरम भव के निरुद्ध हो जाने पर प्रथम भव होता है, तो 
वह निदंतुक होगा । यदि चरम भव निरुद्ध न हो और प्रथम भव हो तो भी वह नि्देंतुक 
होगा, और एक सत्य दोनों में रहकर ह्विरूप होगा। चरम भव के निरुद्ध होते समय 
भी प्रथम मव उत्पन्न नहीं होगा, क्योंकि “निरुद्ध्यमान उत्पन्न द्योता है! यह कहने से एक 
काल में दो भव होंगे | इस प्रकार तीनों काल म॑ भत्र की सिद्धि नहीं होगी। 

पूर्वोक्त विवेचन से भाववादियों का शाश्रतवाद या उच्छेदवाद में आपकन्न होना 
निश्चित है । 


तथागत के अ्रस्तित्व का निषेध 
अब एक बड़े हो गंभीर एवं रोचक विपय पर आचाये का मत दिया जा रहा है। 
बहुत पुराने काल से बौद्धों में यह विवाद था कि तथागत हैं या नहीं ! रूपान्तर में यह प्रश्न 
भगवान्‌ बुद्ध ( तथागत ) के समक्ष भी रखा गया था। उन्होंने इस प्रश्न को श्रव्याकरणीय 
कह कर मौन श्रवलंत्रन कर लिया | उनकी अब्याकरणीयता का यह उत्तर बुद्ध के बाद रहस्य 
बन गया, और उनके व्यक्तित्व के संत्रन्ध में अनेक वाद खड़े हो गये। महायानियों में 
विशेषतः माध्यमिक उनके व्यक्तित्व की सत्ता को सवंथा श्रस्वीकृत करता है | 
किन्तु वादी कहता है कि तथागत हैं, और इसलिए, भव-सन्तति भी है। उन्होंने 
महाकरुणा और प्रश्ञा धारण कर त्रेघातुक के सकल सत्वों के दुःख-व्युपशम के निश्चय से 
असँख्य कल्पों में उद्भूत होकर अपने को क्षिति, सलिल, श्रोषधि और बृक्त के समान सत्वों का 
उपभोग्य बनाया, और सर्वज्ञता का लाभ कर पदार्थों का अशेष तत्व परिज्ञात किया। जैसा धर्म 
है तयेव ( तथा ) अवगत ( गत ) करने के कारण वह तथागत हैं। ऐसे तथागतत्व की प्राप्ति 
किसी एक जन्म में संभव नहीं है । उसके लिए, भव-सनन्‍्तति आवश्यक है । 
आचार कहते हैं कि तयागत नाम का कोई भाव स्वमावतः उपलब्ध नहीं होता । 
तथागत नाम से कोई अश्रमल एवं निष्यपश्च पदार्थ होगा, तो वह पंच-स्कन्ध-स्वमाव ( रूप, 
बेंदना, संज्ञा, संस्कार, विशानरूप ) होगा या उससे भिन्न होगा । तथागत स्कन्धरूप नहीं है, 
अन्यथा कर्तो कम॑ एक होगा | एक मानने पर तथागत का उत्पाद-विनाश भी “मानना होगा । 
तथागत ल्कन्ध से अ्रन्य भी नहीं हैं, अन्यथा वह स्कन्ध के त्रिना भी होंगे। इसलिए तथागत 


९३ ७ बोड-घर्ं-द्‌्शन 


में स्कनध नहीं है, और स्कन्धों में तथागत नहीं हैं | तथागत स्मन्‍्धवान्‌ भी नहीं है, क्योंकि 
वह सून्ध से भिन्न नहीं है *। 

एक अन्य मत है कि अनाखद-स्कन्धों ( शील, समाधि, प्रज्ञा, गिमुक्ति, विमुक्तिशान 
दर्शन ) से तथागत उपात्त हैं। वह अवाच्य हैं, श्रतः उन्हें स्कन्धरूप या स्कन्ध से व्यतिरिक्त 
नहीं कहा जा सकता | 

श्राचार्य कहते हैं कि यदि बुद्ध श्रमल स्कन्धों का उत्पादन करके प्रशत्त होते हैं, और 
श्रवाच्य हैं तो साष्ट है. कि रअभावत: नहीं हैं, केवल प्रतित्रिम्म के समान प्रश॒प्त होते हैं। जो 
स्वमावत: नहीं वह परभावतः भी नहीं होता, इसे अनेकधा स्पष्ट किया गया है। 

यदि वादी कहे कि प्रतिबिम्ब स्वभावत: नहीं होता, किन्तु मुख और आदर्श की अ्रपेक्षा 
करके होता है । इसी प्रकार तथागत भी रूभादतः अ्रविद्यमान हैं, किन्तु श्रनास्तव पंचस्कन्धों का 
उत्पादन कर परभावत: होंगे । 


इसके उत्तर में आचाय॑ कहते हैं कि ऐसी स्थिति में प्रतिरत्रित्र के समान तथागत भी 
अनात्मा होंगे । किन्तु जो प्रतित्रिम्त्र के तुल्व अ्नात्मा और निःस्रभाव होगा, वह श्रविपरीत 
मार्गगामी भावरूप तथागत कैसे होगा ! स्वभाव-परभाव के अतिरिक्त तथागत की तृतीय 
कोटि क्या होगी ? यदि तथागत स्तन्‍्धों से ऋनन्‍्य या अ्नन्य नहीं हैं और केवल स्क्धों के 
उपादान से प्रश्ञापित होते हैं, तो स्कन्धों को ग्रदण करने से पूर्व तथागत को होना चाहिये, 
जिससे पश्चात्‌ स्वन्धों का उपादान करें| किन्तु स्कन्धों का उपादान न करके लथागत की 
सिद्धि नहीं होगी | तथागत स्कम्धों से अ्रमिन्न, भिन्न तथा भिन्न-अ्रभिन्न नहीं हैं। श्राघार या 
आाधेय भी नहीं हैं, अत' वह आई द्रमान हैं | 


वादा माध्यमिक के इस सिद्धान्त से उत्लस्त हैं। थे कहते हैं कि हम लोग कणाद, 
जैमिनि, गौतम, दिगम्त्र आदि के उपदेशों की स्ूद्दा को छोड़कर सकल जगत्‌ के एकमात्र 
शरण्य, अज्ञानान्थकार के एकमात्र निवार्क तथागत की शरण में आये, किन्तु आपने उनकी 
सत्ता का निषेध करके हमारी सारी झाशा रुमाप्त कर दो। 


चन्द्रकीतिं कहते हैं कि दखतुत: श्राप जसों बा तरफ स हम लोगों की श्राशा मारी गयी | 

श्राप मोक्त के लिए समस्त बादियों के मंत को दोड़कर परम शास्‍्ता तथागत की शरण में 

प्रतिपन्न हुए थे, किन्तु उनके नेरात्यवाद के सिंहनाद को सह नहीं सके | पुनः विविध कुदृष्टि- 

ब्यालों से श्राकुलित मार्ग के अनुगमन के लिए तत्यर दो गये | कया श्रापको अब तक नहीं 

मालूम हुआ कि तथागत अपना या स्कन्धों का अ्रस्तिव कभी ज्ञाप्रित नहीं करते। हम लोग 

तथागत का अ्रभात केवल इस आधार पर नहीं कहते कि वद निःपप्रशश्च हैं, बल्कि इंस आधार 
१. स्कन्था न तास्यः स्कम्घेम्यो भास्मिन्‌ स्करवा न तेषु सः | 
तथामतः सकन्बवाच्च कतलो$त्र तथागतः ॥ ( २१।१ ) 


ऊनविश भध्याय ७० ॥ 


पर कि वह वस्तुतः निःस्वभाव हैं। उनकी निःश्वभावता की ब्याख्या करके हम श्रविपरीत अर्थ 
को प्रकट करते हैं। श्राचाय नागाजन के अनुसार तथागत के व्यक्तित्व का यह रहस्य है कि 
उसे शूत्य नहीं कहा जा सकता और अशूज््य भी नहीं कहा जा सकता | इसी प्रकार उभय 
( शुल्य-अशज््य ), श्रनुभय ( न शत्य, न अशुन्य ) भी नहीं कहा जा सकता। किन्तु व्यवहार- 
सत्य की दृष्टि से शुन्यता ञ्रादि का आरोपण कर प्रज्ञापित किया जाता है*| आचारय॑ कहते 
हैं कि जिस प्रकार तथागत में उपयुक्त शुन्यता आदि का चतुष्टय अप्रतिद्ध है, वैसे ही शाश्वत 
आदि का चतुष्टय ( लोक शाश्वत है या अशाश्वत, उभय है या अनुभय ) तथा लोक की 
श्रन्तता-श्रनन्तता आदि ( लोक श्रन्तवान्‌ है या अनन्त, उभय है या अनुभय, तथागत मरण 
के बाद उत्पन्न होते हैं या नहीं, उनका उमय है, या अनुभय ) आदि के प्रश्न सर्वथा 
अप्रसिद्ध हैं | 

आचार्य कहते हैँ कि तथागत प्रकृतितः शान्त, नि:स्रभाव, एवं प्रपंचातीत हैं, किन्तु लोग 
अपने बुद्धिमान्य के कारण उनके संबन्ध में शाश्वत-अशाश्वत, नित्य-अनित्य, अस्तिता- 
नास्तिता, शुन्‍्यता-श्रशून्यता, सवश्ञता-असबंज्ञता आदि की कल्पनाएँ करते हैं। किन्तु वे यह 
नहीं सम#ति कि ये सभी प्रप॑च वस्तुमूलक होते हैं, किन्तु तथागत अबस्तु हैं। अ्रतः प्रपंचातीत 
एवं अ्रव्यय हैं। ऐसे भगवान्‌ बुद्ध के संत्रन्ध में जो लोग अपनी उद्प्रेज्ञा से मिथ्या कल्पनाएँ, 
रच लेते हैं, वे अ्रपने ही प्रपंचों के कारण तथागत-ज्ञान से वंचित होते हैं, और अपना नाश 
कर लेते हैं।* 


तथागत व भाजन-लोऊ की निःस्वभावता 
जैसे सत्व-लोक निःस्वरभाव है, वेसे भाजन-लोक ( जगत्‌ ) भी निःस्रभाव है; क्योंकि 
जिस स्वभाव का तथागत होता है, उसी स्वभाव का यह जगत्‌ भी होता है। यतः तथागत 
निःवमाव हैं, अ्रतः जगत्‌ भी निःस्त्रमाव है ।* 
आचार चन्द्रकीर्ति तथागत और लोक दोनों की निःस्वमावता को सत्रों से भी प्रमाणित 
करते हैं-. 
तथागतो हि प्रतिबिम्ब्रभूतः कुशलस्यथ॒ धममंस्त अनाखद्रस्य | 
नैवात्र तथता न तथागतोइस्ति बिम्ब॑ च संदश्यति सर्वलीके || 
( म० का० प्रृ० ४४६ ) 


१, शब्यमिति न वक्तव्यमशग्धमिति वा भवेत । 
उस्यं॑ नोभयं चेति प्रशप्श्यध तु कथ्यते ।| ( २२११ ) 
३. भ्रषण्ययण्ति ये बुद्ध प्रपल्चातीतमन्ययम । 
ते अपस्चदताः सब न पश्यन्ति तथागतम्‌ ॥॥ ( २२।१५ ) 
है. तथागतो बतस्वभःवस्‍्तत्स्वभावमिदं जगत्‌। हैं 
तथागतो निःस्वभावों निःस्वभावसिदं जगत्‌ ।। (२२।६ ) 


घणघ२ बोद-पस-दशेन 


विपर्यास का निषेध 


श्राचार्य बलेशों ( राग, द्वेप, मोह ) की भी अ्रसत्ता सिद्ध करते हैं। कहते हैं कि राग, 
द्वेप, मोह संकल्प से उत्पन्न होते हैं। शुभ आकार की अपेक्षा से राग, श्रशुभ की श्रपेक्षा से 
द्वेष, विपयोस की अपेक्षा से मोह उत्पन्न होता है। इन तीनों की उत्पत्ति में साधारण कारण 
संकल्प है। इन शुभ, श्रशुभ और विपर्यासों की अ्रपेज्ञा से उत्पन्न होने के कारण रागादि 
अ्रकृत्रिम एवं निरपेक्ष सिद्ध नहीं होंगे । 


आत्मा के संबन्ध में जब श्रस्ति-नास्ति कुछ भी सिद्ध नहीं किया जा सकता, तब उसके 
बिना उसके आश्रित अन्य धर्मों का अ्रस्तित्व-नास्तित्व केसे सिद्ध किया जा सकता है; 
क्लेश किसी का आ्राश्रय लेकर सिद्ध होते हैं, वह आश्रय श्रात्मा ही हो सकता था, जिसका पहले 
ही निषेध कर दिया गया है। ऐसी श्रवस्था में त्रिना ्राश्नय के क्लेश कैसे होंगे ! क्लेशों के देतु 
शुभ, श्रशुभ, और विपर्यास भी निरपेक्ष, निःस्भाव नहीं हैं । 


रूप, शब्द, गन्धादि का आलंबन करके क्लेश-त्रय होते हैं, किन्तु रूप, शब्दादि 
कल्पनामात्र, स्वप्नतुल्य है| मायापुरुष में या प्रतिबिंत में शुभ-अशुभादि क्‍या होंगे। शुभ-श्रशुभ 
झादि सभी क्लेश-देतु तथा क्लेश अन्योन्य की अपेक्षा से प्रज्ञापित होते हैं, अ्रतः सभी नि:- 
म्वभाव हैं। 'अनित्य में नित्य बुद्धि होना? मोह है, किन्तु शृत्य में अनित्यता क्या होगी, जिसमें 
नित्य बुद्धि हो। अरनित्य में नित्य बुद्धि यदि विपर्यास है, तो शत में अनित्य-बुद्धि भी क्‍या 
विपर्यास नहीं है १ वस्तुतः ग्रहीता जिन नित्य आदि विशेषों से रूप, शब्द आदि वस्तुओं का 
ग्रहण करता है, वें समस्त स्वभावत: शान्‍्त है; श्रतः उनका ग्रहण सिद्ध नहीं होता" | जब 
ग्रहण ही सिद्ध नहीं है, तो उसके मिथ्या या सम्यक होने का प्रश्न ही कहां है?! पहले यह 
दिखाया गया है कि भावों की स्वतः, परतः आदि कारणों से उत्पत्ति नहीं है| ऐसी अवस्था में 
विपर्यय की सिद्धि केसे होगी | 

इस प्रकार योगी जब विपयासों को उपलब्ध नहीं करता, तो उससे उत्पन्न श्रविद्या भी 
#०टर जाती है। अ्रविद्या के निरोध से अविद्या से उत्पन्न होने वाले संस्कारादि निरुद्ध 
हर | 


चार आय-सत्यों का निषेध 
वादी का गरायेप 
वादी कहता है कि यदि शुत््यवाद में बाह्य-श्राध्यात्मिक सब शुन्य है, और किसी पदार्थ 
का उदय-व्यय नहीं है, तो शुन्यवाद में चार आयेसत्यों का भी श्रभाव होगा | दःख की सत्यता 


आ्रायों को दी शात होती है। युत्र में उक्त है कि ऊर्णा को करतल पर रखते हैं, तो वेदना 
नहीं होती, किन्तु जब्र उसे अ्रक्षि-गत करते हैं, तो वह द्वेंप एवं पीड़ा की जनक द्ोवी है | 


१. येन गृक्षाति यो ग्राहो प्रहोता यक्ष्य गृहाते। 
उपशान्तानि सर्वादि तस्माद्‌ प्राहो न विद्यते ॥ ( ९३॥।१५ ) 


ऊनविश अध्याय श्र ३े 


अनाय॑ बाल करतल के सदश है, वह संस्कार-दुःखता का अनुभव नहीं करता; आर्थ विद्वान 
अक्षि के सहश है, वह उससे श्रत्यन्त उद्दिग्न हो जाता है। यह दुःख आयं-सत्य तब युक्त 
होगा, जब संस्कारों का उदय-व्यय संभव होगा, किन्तु जब शत्यवाद है तो किसी के उदय-व्यय 
का प्रश्न ही नहीं उठता | फलतः शुत््यवाद में दुःख आयं॑-सत्य न होगा। जब दुःख ही नहीं 
होगा, तो उसके समुदय का अवकाश नहीं है, अ्रतः समुदय-सत्य भी न होगा | जो दुःख का 
हेतु है, वह समुदय है | वह समुदय, तृप्णा, कर्म, क्लेश है। दुःख का पुनः उत्पन्न न होना 
निरोध-सत्य है, किन्तु जब दुःल ओर समुदय नहीं है तो निरोध कहाँ है ! यदि दुःख-निरोध 
नहीं है तो मार्ग-सत्य भी नहीं है | 


शुत्यवाद में जब चतुराय-सत्यों का श्रभाव है, तो उनकी परिज्ञा ( अ्नित्यादि आकारों 
में दुःख-सत्य का ज्ञान ) दुःख-समुदय का प्रहाण, दुःवनिरोधगामिनी प्रतिपत्तियों की भावना 
और दुःख-निरोध का साक्षात्कार नहीं होगा । इन चार आर्य-सत्यों के श्रभाव में तथा उनकी 
परिशा श्रादि के श्रभाव में चार आर्य-फन ( खतोतापत्ति, सकृदागामी, अनागामी, श्रदव॑त्‌ ) 
भी नहीं होंगे और फलाभाव से फलस्थ आठ महापुरु+-पुद्गलों का श्रमाव होगा । श्रष्ट पुरुष- 
पुद्गल के श्रभाव में संघ नहीं होगा । आये-सत्यों के अभाव में सद्धर्म ( निरोध-सत्य फलघर्म 
है, मार्ग-सत्य फलावतार धर्म है। यह अधिगम-धर्म भी है, मार्ग की प्रकाशिका देशना आगम- 
धर्म है ) नहीं हैं। धर्म और संघ्र के अभाव में वृद्ध भी नहीं होंगे। इस प्रकार इन दुल॑भ 
त्रिस्नों से भी शुन्यवादी वंचित होगा | 


सिद्धान्ती का परिहार 


आनाये कहते हैं वादी ने अपनी कपोल-कल्पना से ही शन्यता का अ्र्थ अश्रभाव कर 
लिया, और भावों का उत्पाद-विनाश नहीं बनेगा, इसका शत्मवादी पर उपालंभ भी दे लिया, 
और डनके प्रति खिन्न भी हो लिया। वस्तुतः वादी अपने ही विविध विकल्पों से मारा जा रहा 
है | माध्यमिक ने श््यता का बादी-कल्पित श्र्थ नहीं किया है, अ्रतः वादी को शुन्यता के अ्रभि- 
धान का प्रयोजन भी ज्ञात नहीं हुआ । शुन्तरता के उपदेश का प्रयोजन अशेप प्रपंच का उपशम 
है| जो शुन्यता का अभाव श्रर्थ करता है, वह प्रपंच जाल का विस्तार करता जा रहा है। 


प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का जो अर्थ है, वही शज्वता शब्द का अर्थ है । अभाव शब्द 
का जो अर्थ है, वह शुन्यता शब्द का अर्थ नहीं हे। चन्द्रकीतिंआ्रावाय के वचन" से इसे 
पुष्ट करते हैं । चन्द्रकीर्ति कहते है कि माध्यमिक सिद्धांत पर पूर्वोक्त आज्षेत वें लोग करते हें, 
जो मगवद्वचन के अ्रमिप्रेत सत्य-दइय का विभाग नहीं जानते। श्राचार्य नागाजुन ने परम 
करुणा से प्रेरित होकर भगवद्वचन के सत्य-दवय की व्यवस्था की हे। भध्यमकावतार में चन्द्र- 


१. था प्रतीव्यसमुष्पादः श॒म्यतां ता प्रचक्षते । 
सा प्शेसिरुपादाय प्रतिपत्सेव मध्यमा || ( विश्नदष्यावतेनी ) 


0 


३२७ बोद्‌-धर्म-दशेम 


कीतिं कहते हैं* कि जो सत्य-द्वय के विज्ञान से रहित है, उसे कथमपि मोक्ष-सिद्धि नहीं होगी । 
आाचारयपाद के ज्ञानमार्ग से जो बहिर्ंत हैं, उनके कल्याण के लिए कोई उपाय नहीं है। 
बुद्ध की धर्म-देशना दो सत्यों का श्राश्रयण करती है-- लोक-संबति-सत्य और 
परमार्थ-सत्य* | 
पदार्थ-तत्व का समन्ततः अवच्छादन करने से ( समन्ताद वरणम्‌ ), श्रथवा अ्रन्योग्य 
का आश्रय लेकर उत्पन्न होने से ( परस्परसंभवनम्‌ ), संबृति ब्युपन्न है। संब्रति लोक-व्यवहार 
को भी कहते हैं; क्योंकि लोक-व्यवहार ज्ञान-ज्ञेय का संकेत है । 


अन्द्रकीतिं ने मध्यकावतार में विस्तार से सत्य-दय की विवेेचना की है। समस्त बाह्म- 
आध्यात्मिक पदार्थों के दो स्वरूप हैं। वस्तुओं का पारमार्थिक रूप वह है, जो सम्यक्‌ द्रष्टा 
आये के ज्ञान का विपय है, किन्तु उसकी स्वरूप-मत्ता नहीं है ( न तु खात्मतया सिद्धम्‌ )। 
वस्तुओं का सांबृतिक रूप वह है, जो प्रथगजन को मिथ्यादष्टि का विषय हैं, किन्तु इसका भी 
स्वरूप श्रसिद्ध है। समस्त पदार्थ इन दो रूपों को धारण करते हैं। इन दो रूपों में सम्यक्‌ 
द्रष्टा का जो विपय है, वह तत्व है | वही पासमार्थिक सत्य है। मिथ्या-दष्टि का जो विषय है, वह 
संवृत्ति-सत्य है; वह परमार्थ नहीं हैं ।* 
मिथ्याहृष्टि भी सम्यक्‌ और मिथ्या भेद से दो है। इसलिए, पूर्शक्त मिथ्याइश्ि ( संबृति- 
सत्य ) के दो ज्ञान ओर उनके दो विषय हैं। ( १ ) शुद्ध तथा रोगरहित इद्धियों वाले 
व्यक्ति का बाह्यविपयक ज्ञान, ( २) दोपस्त इन्द्रियों वाले व्यक्ति का ज्ञान। स्वस्थ इन्द्रियों 
वाले व्यक्ति के ज्ञान की अ्रपेक्षा दुष्टेन्द्रिय व्यक्तियों का ज्ञान मिथ्याज्ञान है |* सांइतिक 
सत्यता और मिथ्यात्र का निर्णय केवल लोक की श्रपेक्ञा से दी होता है, आर्यज्ञान की 
अपेक्षा से नहीं। 


१. आचार्थनागाजुनपदमार्गद्ववदिगंतानां न शिवेश्स्थ्युपायः । 
श्रष्ट दि ते संदृतितश्वसत्यात्‌ तद्अंशतश्च।स्ति न मोक्षसिद्धिः । 
उपायभूत व्यवहारसत्यमुपेयभूत परमार्थसत्यम । 
तयो्दिभाग न परेति यो थे मिथ्याविकल्पै: स कुमार्गयात! ।। 
( मध्यमकावतार ६|७ ३६-८० ) 


२. दे सस्ये समुपाभित्य बुद्धानां धमंदेशना । 
क्ोकसंवतिसत्यं च सत्य च परमाथतः ।॥। ( म० का० २७८ ) 
३. सम्परक्ध सपादशनतलब्धभातं रूपदय बिश्रति सवभावाः | 
सम्यगदश यो विषयः स तरव सपारशा संवतिसत्यमुकरूम्‌ ॥| ( स० काक ६।२३ ) 


४' सथाइशो5पि द्विविधास्त इष्टा, दीघ्तरिद्रया इग्त्रियदोपवन्तः । 
दुष्टेग्डियायां किल बोध दृष्टः सुस्थेग्द्रयशञानमपेक्य मिथ्या ।| 


उननविष् अध्याय 2३९ 


लोफसंवतति-सप्य 

वस्तुत: मोह संबृति है, क्योंकि वह वस्तु के यथार्थ स्वमाव को आबृत करता है । संबृति 
एक ओर वस्तु के स्वभाव-दर्शन के लिए श्रावरण खड़ा करती है, दूसरी ओर पदारों में श्रसत्‌- 
स्वरूप का श्रारोपण करती है। संदति निःस्वभाव एवं सत्यामासित पदार्थों को स्वभावेन तथा 
सत्यरूपेण प्रतिमासित करती है। किन्तु यह श्रत्यन्त मिथ्या है। लोकदृष्टि से ही इसकी 
सत्यता है, श्रतः इसे लोक-संबृति-सत्य कहते हैँ। यह प्रतीत्य-समुत्यन्न है, इसलिए कृत्रिम 
है |* श्रविद्वान्‌ को कमी भ्रकृतिम ( स्व्रभवः ) नहीं भासता | प्रतिब्रिंब, प्रतिश्र॒त्क श्रादि मिथ्या 
हैं, फिर भी उसे भासित होते हैं। नीलादि रूप तथा चित्त-वेदनादि भी सत्य भासित होते हैं । 
ये दोनों प्रकार के दृशान्त प्रतीत्य-समुत्पन्न हैं, इसलिए संबृति-सत्य की कोटि में श्राते हैं। 
किन्तु जो संबृति से भी मृषा हे, वह संवृति-सत्य नहीं है ( संदृत्यापि यन्म्॒था तत्संवृतिसत्य॑ न 
भवति )। भवाज्ञ ( अ्रविद्या, संस्कार, नामरूप आदि ) संवृति-सत्य है, किन्तु संक्लिष्ट अ्रविद्या 
से ग्रस्त व्यक्ति के ही लिए। श्रावक, प्रत्येकबुद्ध तथा बोधिसत्व के लिए वह संब्रति मात्र 
हैं, सत्य नहीं हैं; क्योंकि वे संक्लिष्ट अविद्या को नष्ट कर चुके हैं, और समस्त संस्कारों को 
प्रतिबिंध के तुल्य देखते हैं। इनमें वस्तु के प्रति सत्याभिमान नहीं है। जिस वस्तु से बाल- 
पृथ-गूजन ठगा जाता है, उसे आर्य संबृतिमात्र मानता है। आये को क्लेशावरण नहीं है, 
केवल शेयावरण है; श्रतः उसे विय सामासगोचर हैं, अनार्य को निरामासगोचरता है। 
बुद्ध को सब धर्म का स्वोकार ज्ञान है, अतः वह संदृति-सत्य को संबृतिमात्र कहते हैं। 

इस प्रकार हम देखते हैं कि प्थगजन के लिए, जो परमार्थ है, वही श्रार्यों के लिए 
संबृति है| संदृति की जो स्वमभाव-शत्यता है, वही पर्मार्थ है। बुद्धों का खमाव परमार्थ है, 
वह परमार्थ है; क्‍योंकि उससे किसी का प्रमोष नहीं है,परमार्य-सत्य है। यह परमार्थ-सत्य प्रत्यात्म- 
वेद्य है । संबृति-सत्य प्रमोपक है, अतः वह परमार्थ-सत्य नहीं है। 


परमाथन्सत्व 

परमार्थ-सत्य श्रवाच्य है एवं ज्ञान का विपय नहीं है। वह स्व-संवेद्य है, उसका स्वभाव 
लक्ष॒णादि से व्यक्त नहीं किया जा सकता | परमार्थ-सत्य की विवक्धा से केवल इतना ही कह्दा 
जा सकता है कि जैसे तिमिर रोग से आ्ञाक्रान्त व्यक्ति अपने हाथ से पकड़े धान्यादि पंज को 
केशरूप में देखता है, किन्तु उसे शुद्ध दृष्टिवाला जिस रूप में देखता है वही तत्व होता है; 
वैसे ही श्रविद्यातिमिर से उपहत श्रतत्त-द्रष् स्कन्ध, धातु, आयतन का जो स्वरूप ( सांशतिक ) 
उपलब्ध करता है, उसे ही अविद्या-वासना रहित बुद्ध जिस दृष्टि से देखते हैं वही परमार्थ- 


स्त्य है । 


१. मोहः स्वभावावरणादि संवतिः सत्य तयाध्याति यदेव कुत्रिमस | 


जगाद तत्संवतिसल्यमित्मसो मुनिः पदाथ कृतकं च संबतिम | 
्ि ( सप्यमकावतार ६।२४,२८ ) 


श्थद बोदू-घमम-दुर्शन 


प्रश्न उठता है कि परमार्य-सत्य श्रवाच्य श्रद्श्य है, तो उसे अ्रविद्या-रहित भी 
कैसे देखेंगे । 

चन्द्रकीतिं कहते हैं कि श्रदर्शन-न्याय ( न देखा जा सकना ) से ही उसका देखना 
संभव है। परमार्थ-सत्य की किसी प्रकार देशना नहीं हो सकती; क्योंकि जिसके द्वारा देशित 
होना है, जिसके लिए देशना करनी है, और जिसकी देशन। करनी है; ये सभी परमार्थतः 
अनुत्पन्त हैं। इसलिए अ्नुत्पन्न धर्मों से ही अनुत्यन्न धर्मों को बताया जा सकता है। तत्व में 
भाव-श्रभाव, सख्वमाव-परमाव, संत्य-असत्य, शाश्वत-उच्छेद, नित्य-अनिय, सुख-दुःख, शुचि- 
अशुचि, आत्मा-श्रनात्मा, शत््य-अशूत्य, लक्षण-लक्ष्य, एकत्व-अनेकत्व, उत्पाद-निरोधादि नहीं 
होते | तत्व के ज्ञान में आय ही प्रमाण हैं, अनाये बाल नहीं । 

एक प्रश्न है कि माध्यमिक यदि लोक का भी प्रामास्य स्त्रीकार करते हैं, तो लोक 
अवश्य तत्वदर्शी होगा; क्‍योंकि जड़ प्रमाण नहीं होता। चक्षुरादि से ही तत्वनिर्णय 
होना है, श्रतः श्रायमार्ग के श्रवतरण के लिए शील, श्रुति, चिन्ता, भावना आदि का प्रयास 
अवश्य निपफल होगा | 

चन्द्रकीतिं कहते हैं कि लोक स्वंथ। प्रमाण नहीं हो सकता, लशोक-प्रमाण से तत्वदशा में 
बाधा भी नहीं होती । हाँ, जोक-प्रसिद्धि से लौकिक अर्थ अवश्य बाधित होगा |* 

आचाय नागाजुन कहते हैं कि जो लोग इस सत्यद्वय का विभाग नहीं जानते वह गंभीर 
बुद्धशासन के तत्व को नहीं जानते | 


सध्य-हुय का प्रयोजन 


वादी प्रश्न करता है कि माध्यमिक-सिद्धान्त में जत्र परमार्थ निष्प्रपश्न स्वभाव है, तो 
भगवान्‌ ने अपस्मार्थभूत ्कन्ध, घाठु, आयतन, चार आर्य सत्य, प्रतीत्य-समुत्पाद आदि फी 
देशना क्यों की | अतत्व परित्याज्य होता है, ओर परित्याज्य का उपदेश करना व्यर्थ है 

आचाये कहते हैं कि व्यवहार ( अभिधान-अभिषेय, ज्ञान-शेय आदि ) के श्रभ्युपगम के 
बिना परमार्थ की देशना अत्यन्त अशक्य हैं। ओर परमार्थ के अधिगम के बिना निर्वाण का 
अधिगम अशक्य है*। जो लोग सत्य-द्वय की व्यवस्था को नहीं जानते किन्तु, शूत्वता का वर्णन 
करते हैं, उन मन्दप्रश्ञ लोगों को दुद्द £ शुन्यता वैसे ही नाश कर देती है, जैसे ठीक से न 
पकड़ा गया सर्प तथा अविधि से प्रसाधित कोई विद्या किती साधक का3 | चन्द्रकीतिं कहते हैं 


३. जोक: प्रमाणं नहि स्वयाअतों क्लोकस्य नो तत्वदशास वाया । 
खोकप्सिदध्या यदि क्ौकिको5थों बाध्येत छोकेन भवेद्धि बाधा !। (६३१) 
२, व्यवहारमनाशित्य परमाथों न देश्यते । 
परमाथमनागम्य निर्वाण॑ नाधिगम्यते ॥ 
३. विनाशयति दुदंा शब्धता अन्दमेघसम । 
सर्पा वा दुग हीतो विद्या वा दुष्प्रसाजिता ॥ ( स० का० २७।१०।११ ) 


ऊनविंश अध्याय शैरै७ 


कि जो योगी अज्ञानमात्र से समुत्यापित संवृति-सत्य को निःस्रभाव जानकर शुन्यता की परमा- 
र्थता को जानता है, वह अन्त-दय (उच्छेद, शाश्वत) म॑ पतित नहीं होता। किसी भी पदार्थ का 
पहले अस्तित्व नहीं था, जिसके नास्तित्व को योगी ने बाद में जाना हो, क्योंकि उसने पहले 
भी ( सदा हैं ) माव-स्वभाव की अनुपलब्धि की है, श्रतः बाद में उसके नास्तित्व-शान का 
प्रसंग ही नहीं है । योगी लोकसंबृति को प्रतित्रिंव के झाकार में ग्रहण करता है, उसे नष्ट नहीं 
करता । इसलिए वह कर्म, कम-फल, धर्म-अ्रधर्म आदि की व्यवस्था को बाधा नहीं पहुँचाता, 
किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि वह परमार्थ तत्व मं सख्वभावता का आरोपण करता है । 
उसे इसकी आवश्यकता भी नहीं है, क्योंकि कर्म-फल आदि की व्यवस्था पदार्थों की निःस्वमावता 
के सिद्धान्त में हो संभव है, सस्वभाववाद में नहीं। 


यह निश्चित है कि शत्यता भाव या श्रभाव दृष्टि नहीं है। इसीलिए आचार्य 
“(विनाशयति दुद श शूस्यता? पर अत्यधिक जोर देते हैं। चन्द्रकीतिं कहते हैं कि शून्यता एक 
महती विद्या है, भाव-अभाव दृष्टियों का तिरस्कार कर यदि उरे मध्यमा-प्रतिपत्ति से ग्रहण किया 
जाय, तो वह अ्रवश्य दी साधक को निरुपधिशेप निर्वाण के सुख से युक्त करती है। अ्रन्यथा- 
ग्रहण से ग्रद्दीता का नाश कर देती है। नागाजुन कहते हैं कि शूत्यता की इस दुखगाहता को 
देखकर ही भगवान्‌ बुद्ध ने अपने को धर्मोपदेश से निबृत्त करना चाहा था, जो बहा 
सहंपति के अनुरोध से संभव नहीं हुआ । 


आचार्य कहते हैँ कि शूत्यता के सिद्धान्त पर वादियों के जितने आक्षेत हैं, वह सत्य- 
द्वय की अ्नभिज्ञता के कारण हैं। शूत््यता को अभावार्थथ समककर समस्त दोष दिये जाते 
हैं, किन्तु वादी शूत्यता की श्रभावात्मक व्याख्या नहीं करता, प्रत्युत शूत्मता का अर्थ प्रतील- 
समुत्याद करता है, अ्रतः उसकी शत्यता-दृष्टि नहीं है । 


शूत्यवाद में यथोक्त दोष नहीं होते, इसे सिद्ध कर आचाय॑े अ्रव इस प्रतिज्ञा को छिद्ध 
करते हैं कि सर्व भाव-स्व॒रभाव-शूत्यता का श्रर्थ प्रतीत्य-समुत्पाद करने से शूत्यवाद में चार आर्य- 
सत्य, परिज्ञा, प्रहाण, साक्षात्कार, भावना तथा फलादि की अ्यवस्था बनती है, प्रतीत्य-समुत्पाद 
की अन्य व्याख्याञ्ों में ये संभव नहीं हैं । आचार्य अपने सतीर्थ्यों की उस अश्वारूढ़ व्यक्ति 


से तुलना करते हैं, जो अश्वारूढ़ रहते हुए भी अत्यन्त विक्षेत के कारण अश्व के भुला देने 
का उपालंभ दूसरों पर देते हैं । 


आचार्य कहते हैं कि यदि भाव स्रभावत: विद्यमान हैं, तो वे हेतु-प्रत्यय निरपेक्ष होंगे | 
ऐसी स्थिति में कार्य-कारण, करण-कर्ता और क्रिया, उत्पाद-निरेध और फलादि समस्त बाधित 
होंगे; क्योंकि यदि घट स्वभावतः है, तो तसे मृदादि हेतु-प्रत्ययों से क्‍या प्रयोजन | फलतः 
घट का अभाव होगा; क्योंकि निर्देतुक घट नहीं होता । ऐसी अवस्था में चक्र-चीवरादि करण, 
कर्ता कुम्मकार तथा घट बनाने की क्रियाँ का अ्रभाव होगा । फिर घट का क्‍या उत्पाद और क्‍या 
निरोध | उत्पाद-निरोध के श्रभात में फलादि श्रत्यन्त अ्रसंभव है। इस प्रकार हम देखते हैं 
कि सस्वभाववाद मानते ही ये समस्त दोष श्रापतित होते हैं । 


श्श्ध बोट-धम-टरशंग 


सर्व शुन्यतावादी के पक्ष में उपयुक्त दोष असंभव है; क्योंकि उसके पक्त में प्रतीत्य- 
समुत्पाद हेतु-प्रत्ययों की श्रपेज्ञा करके श्रंकुरादि या विशानादि के प्रादुर्भाव का सिद्धान्त है, 
जो पदार्थों को स्वभावतः अनुत्पन्न सिद्ध करता है। पदार्थों का स्वभावत: श्वनुत्पाद ही 
शन्यता दे। 

इस शून्यता को ही उपादाय-प्रज्ञत्ति कहते हैं । जैसे--चक्रादि ( रथ के अंग ) का 
उपादान कर ( उपादाय ) रथ की प्रशप्ति होती है। जो अपने अंगों का उपादान करने पर 
प्रश््त होता है, वह श्रवश्य ही स्वभावेन अनुत्पन्न होता है। जो स्वमावेन श्रनुत्पन्न है, 
वही शन्यता है । 


शन्यता ही मध्यमा-प्रतिपत्‌ है। जिसकी स्वभावेन अनुत्यत्ति है, उसका श्रस्तित्व नहीं 
है। जो स्वभावेन अनुत्पन्न है, उसका नाश क्‍या होगा १ अतः उसका नास्तित्व भी नहीं है। 
इस प्रकार जो भाव और श्रभाव इन दो अ्न्तों से रहित है, और श्रनुत्पत्ति-लक्षण है, वह 
मध्यमा-प्रतिपत्‌ ( मध्यम मार्ग ) है, वह शुन्यता है। फन्नतः प्रतीत्य-समुत्पाद की ही ये विशे+ 
सशाएँ हैं---शन्यता, उपादाय-प्रज्ञप्ति, मध्यमा प्रतिपत्‌' | 


उपयुक्त विवेचन से यह निश्चित हुआ कि जो प्रतीत्य-समुत्पन्न है, वह शन्य हैं। 
झतः कोई भी पदार्थ अशन्य नहीं है। श्रशन्यवाद ( सस्वभाववाद ) में जब सब अशत््य हैं 
तो उसका उदय ओर व्यय नहीं होगा, और आर्य सत्य मी नहीं होंगे; क्योंकि जो प्रतीत्य- 
समुत्पन्न नहीं होगा, वह अनित्य नहीं होगा । किन्तु दुःख का लक्षण अनित्यता दे | सखभाव- 
बाद में भावों की दुःख-छ्रभावता नहीं होगी, इसीलिए उसका समुदय भी नहीं होग॥ क्योंकि 
समुदय दु:ख का हेतु है ( समुदेति अ्रस्माद्‌ दुःखमिति )। दुःख के अभाव में उसकी उत्पत्ति 
के लिए हेतु की कल्पना व्यर्थ है | इसी प्रकार सस्वभाववाद में निरोध तथा समस्त आयं-मार्ग 
बाधित होते हैं; क्योंकि स्र॒भावतः सत्‌ दुःख का निरोध नहीं होगा, और मार्ग की भावना 
भी नहीं होगी | यदि वह भावना से भाव्य होगा, तो उसका स्वाभाव्य नष्ट होगा। इस प्रकार 
सस्वमाववाद में चार आरये-सत्य नहीं होंगे। इनके अभाव में परिज्ञा, प्रहाण आदि किसके 
होंगे ! इस प्रकार फल, फलस्थ प्रतिपन्नक तथा त्रिर्न कुछ नहीं होंगे। स्वमाववाद में धर्म- 
अधर्म की व्यवस्था भी नहीं होगी; क्योंकि जो अशुज््य होगा, वह कतंव्य-कोटि में नहीं 
शआ्रायेगा, और विद्यमान होने के कारण उसका कोई करण नहीं होगा | इस प्रकार धर्माधर्म- 
मूलक फल भी नहीं होगा | 


यदि पदार्थ सस््रमाव होंगे, तो अक्ृत्रिम होने से किसी से व्यावत्त नहीं होंगे; अतः 
संसार अजात और अनिरुद्ध होगा | जगत्‌ कृय्श्य नित्य होगा। इसलिए जो ख्माव-शत््यता- 
रूप प्रतीत्य-समुत्पाद को सम्यक्‌ जानता है, वही आर्य-सत्य आदि को तत्वतः जानता है । 


१. यः प्रतीत्यसमुत्याद! शम्यतां ता प्रचक्षते । 
सा प्रशप्तिस्पादाय प्रतिपत्सेव मध्यमा ॥ ( म० $० २७।१८ ) 
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निर्याण 


अब शूत्यवाद की दृष्टि से निर्वाण के स्वरूप का विवेचन किया जाता है | इस संबन्ध 
में पहले पूर्वपक्दी बौद्धों का मत दिया जाता है, पश्चात्‌ शुज््वाद का । 


निर्धाण की स्कल्द-निवत्तिता 

निरवाण द्विविध है--सोपधिशेष, निरुपधिशेप | 

सोपधिशेष---इस निर्वाण में अ्रविद्या, राग आदि क्लेशों का निरवशेप प्रहाण होता है | 

आत्म-स्नेह जिसमें आहित होता है, वह उपधि है। उपधि शब्द से पंच उपादान-स्कन्ध 
श्रमिप्रेत है; क्योंकि वह आत्म-प्रज्ञप्ति का निमित्त है। उपधिशेष एक है | इस उपधिशेष 
साथ जो निर्वाण है, वह सोपधिशेष निर्वाण है। यह स्कन्धमात्र है, जो सत्कायदृष्टि शरादि 
क्लेशों से रहित हैं | 

निरुपणिशेष--जिस निर्वाण में स्कन्‍्ध भी न हो, उसे निरुपधिशेप निर्वाण कहते हैं । 

वादी कहता है कि उपयुक्त द्विविध निर्वाण शुत््यवाद में संभव नहीं हैं; क्‍योंकि 
शुन्यवाद में जत्र किसी का उत्पाद या निरोध नहीं द्ोता तथा क्लेश और स्कन्ध नहीं होते 
तो, किस का निरोध करने से निर्माण होगा। अतः निर्वाण की सिद्धि के लिए भावों का सस्व- 
भाव होना आ्रावश्यक है | 


आचाय॑ नागाजुन कहते हैं कि स्कनधों को सस्वमाव मानने पर उनका उदय-व्यय नहीं 


होगा; क्योंकि स्वभाव अविनाशा होता है, अ्रत: स्कन्धों के निवृत्ति होने का प्रश्न द्वी नहीं 
उठेगा, फिर निर्वाण कैसा १ वस्तुतः स्कन्धों का निवृत्ति-लक्षण निर्वाण श्रयुक्त है। 


निर्वांण की कत्पना-क्षयता 


अभहोणम्‌--जो रागादि के समान प्रहीण नहीं होता | 

झसंपाप्तम--जो श्रामण्य फल के समान प्राप्त नहीं होता । 

अनुच्छिस्भम--जो स्कन्धादि के समान उच्छिन्न नहीं होता । 

अशाश्यतम्‌---जो अश्नन्‍्य ( सस्वभाव ) पदार्थों के समान नित्य नहीं होता। 

झमिरुदम अरदुष्पश्मम--जो स्वभावतः श्रनिरुद्ध और अनुत्पनन हो। 

इन लक्षणों से लक्षित निर्वाण है | ऐसी निष्प्रपश्चता में क्लेशों की कल्पना करना 
तथा उनके प्रहाण से निर्वाण कहना--ये सब असिद्ध हैं। निरवाण के पहले भी क्लेश नहीं 
हैं. जिनके परिक्षय से निर्वाण सिद्ध दोगा; क्योंकि स्वभावतः विद्यमान का परिक्षय नहीं हो 
सकेगा | श्रतः निरवशेप कल्पनाओं का क्षय ही निर्वाण है। यहीं सिद्धान्त-संमत निर्वाण 

का लक्षण है । 


२६० चौद-धमे-रशेन 


चन्द्रकीति निर्वाण की सर्वकल्पना-छ्यता के पक्त में भगवान्‌ का एक वचन उद्धृत करते 

हैं, और उसका अरभिप्राय उक्तार्थ में पयंवलित करते हैँ-- 
निवृत्तिषमोण न श्रसर्ति धर्मी ये नेह अस्ती न ते जातु अस्ति | 
श्रस्तीति नास्तीति च कल्पनावताम्‌ एवं चस्तान न दुःख शाम्यति ॥ 

निरुपधिशेष निरवाण धातु में क्लेश-क्मादि का या स्कन्‍्धों का सर्वथा अस्तित्व नहीं है, 
यह सभी वादियों को श्रमिमत है। जैसे अन्धकार में रजु में सर्प उपलब्ध है, किन्तु प्रकाश के 
उदय के साथ नष्ट हो जाता है; उसी प्रकार निर्वाण में समस्त धर्म नथ्हो जाते हैं। जैसे 
अ्न्धकारावस्था में भी रूजु रज्जु ही था, सर्प नहीं था; उसी प्रकार क्लेश-करमादि समस्त पदार्थ 
संसारावस्था में भी तत्वतः नहीं हैं। जैसे तिमिर रोगाक्रान्त को सवेया असत्‌ केश का प्रतिभास 
होता है, वैसे ही श्रसत्‌ आ्रात्मा और असत्‌ आत्मीयों के ग्रद्द से ग्रत्त इथगजन को श्रसत्‌ भावों 
का भी सत्यतः प्रतिभास होता है, यही संसार है। 

जैमिनि, कणाद, कपिलादि से लेकर वैभापिक पर्यन्त सभी भात्रों के संबन्ध में अस्ति- 
वादी ( सस्वभाववादी ) हैं। नास्तिवादियों में उच्छेदबादी नास्तिक हैं, और उनके श्रतिरिक्त 
वे हैं, बो अतीत-अ्रनागत अवस्था की विज्ञप्ति तथा विप्रयुक्त संस्कारों की सत्ता तो नहीं मानते, 
किन्तु तदतिरिक्ति की सत्ता मानते हें | नास्तिवादी वे भी हैं, जो परिकल्पित-स््रभाव नहीं मानते, 
किन्तु परतन्त्र तथा परिनिष्पत्न स्वभावों को मानते हैं। अन्तिम दो ( सौत्रान्तिक और विज्ञान- 
वादी ) बस्तुतः अस्ति-नास्तिवादी हैं, जो उक्तगाथा में नास्ति-कोडि में संणहीत हैं। उपयु क्त 
उम्य कोटि के लोगों का संसार-दुःख शान्त नहीं हो सकता | इस प्रकार निर्वांण में न किसी 
का प्रदाण ही संभव है और न निरोध ही, अतः वह सर्वकल्पना-क्षय रूप है। 

झ्राचार्य नागाजुनः निवाण के संबन्ध में अ्रन्य वादियों के मत का खण्डन करते हैं । 

भावस्तावस्त निर्वाशस्‌-निर्वाण भाव नहीं है, अ्रन्यथा उसका जरा-मरण होगा। 
भाव का लक्षण जरा-मस्ण है | जरा-मरण रहित खपुष्प होता है । 

पुनश्च, यदि निर्वाण भाव है तो वह संस्कृत होगा, असंस्कृत नहीं; क्योंकि अर्सस्कृत 
किसी देश काल या सिद्धान्त में भाव नहीं होता। 

निर्वीण माव होगा तो अपने कारण-सामग्रियों से उत्पन्न होगा, किन्तु निर्वाण किसी 
से उत्पन्न नहीं होता | कोई भाव देतु-प्रत्यय-सामग्रियों का बिना उपादान किये 
नहीं होता | 

बद्यसावश्य नि्वाँशमजुपादाय तत्कथम्‌-निर्वाण अभाव भी नहीं होगा, अन्यथा निर्वाण 
झनित्य दोगा; क्योंकि क्लेश-जन्मादि का अभाव निर्वाण है तो वह क्लेश-जन्म की श्रनि- 
त्यता है। किन्तु निवोण की अनित्यता इृष्ट नहीं है। अन्यथा सबका बिना प्रयत्न 
मोच्ध होगा । 

यदि निर्वाण श्रभाव होगा तो हेतु-प्रत्यय का व्िना उपादान किये न द्वोगा । कोई भी 
विनाश किसी का उपादान करके ही होता है, जैसे--लद्य का श्राअयण करके लचण 
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और लक्षण का श्राश्रयण करके लक्ष्य। अनित्यता के लिए भावों की अ्रपेज्ञा आवश्यक है । 
वन्ध्या-पुत्र आदि किसी का उपादान करके नहीं हैं, इसीलिए वह अभाव भी नहीं हैं; क्योंकि 
भाव का अन्यथाभाव अ्रभाव है| वन्ध्या-पुत्रादि तुच्छ हैं। 


तस्मात्र भावों नाभावो निर्वांणमिति युज्यते--निर्वाण भाव और अभाव दोनों नहीं 
हैं। भगवान्‌ ने भव-तृ८्णा और विभव-तृष्णा दोनों के प्रह्मण के लिए कद्दा है। निर्वाण यदि 
भाव या अ्रभाव है तो वह भी प्रह्मतव्य होता | 


यदि निर्वाण भाव और अभाव दोनों है, तो संस्कारों का श्रात्ममलाभ और उनका नाश 
दोनों द्वी निर्वाण होते । किन्तु संस्कारों को मोक्ष कोई स्वीकार नहीं करता | 


सिद्धान्त-संमत निर्वाणग--इसमें कोई सन्देह नहीं है कि जन्म-मरणु-पर॑परा हेतु-प्रत्यय- 
सामग्री का श्राश्यण करके चलती है| जैसे--.प्रदीप-प्रभा या बीजांकुर। श्रतः निर्वाण एक ऐसी 
श्रप्रवृत्ति है, जो जन्म-मरण-परम्परा के प्रबन्ध का उपादान नहीं करती । वह अ्रप्रवृत्तिमान्र है, 
उसे आ्राप भाव या श्रभाव नहीं कद्द सकते | जिसके मत में संस्कारों का संसरण होता है, उसके मत 
में भी उत्पा५ और निरोध अ्रपेक्षावश सिद्ध होते हैं, किन्तु निर्वाण श्रपेज्ञा न करके (अ्रप्रतीत्य) 
अप्रवर्तमान होता है। जिसके मत में पुदूगल का संसरण अभिप्रेत है, और पुद्गल नित्यत्वेन 
अनित्यत्वेन अ्रवाच्य है; उसके मत में भी जन्म-मरणु-परंपरा उपादानों की अ्रपेकज्षञा करके होती 
है, और निर्वाण उपादान न कर श्रप्रवृत्तिमात्र है। इस प्रकार संस्कारों का संसरण माने या 
पुद्गल का, निर्वाण भाव या अ्रभाव या उभय नहीं है । 


एक प्रश्न है कि निर्वाण माव, अभाव या उमय रूप नहीं है, इसका किसने प्रत्यक्ष 
किया है ! क्या निर्वाण में कोई प्रतिपत्ता है ! यदि है तो निर्वाण में भी आत्मा होगा, किन्तु 
निरुपादान आत्मा उस समय रहेगा कैसे १ यदि कोई प्रतिपत्ता नहीं है तो उपयु क्त सिद्धान्त का 
निश्चय किसने किया १ यदि संसारावस्थित ने किया तो उसने विशान से निश्चय किया या ज्ञान 
से १ विज्ञान से संभव नहीं है, क्योंकि विज्ञान निमित्त का श्रालंबन करता है; किन्तु निवाण में 
कोई निमित्त नहीं है। ज्ञान से भी ज्ञात नहीं होगा, क्योंकि ज्ञान शुन्‍्यता का आलंबी है, और 
शुन्यता अनुत्पाद रूप है। ऐसी अवस्था में ज्ञान अविद्यमान एवं सर्वप्रपंचातीत इुश्ना, उससे 
निर्वाण के भ[वाभाव का निश्चय कैसे दोगा ! इसलिए माध्यमिक-सिद्धान्त में निवौश किसी से 
प्रकाश्यमान, और य्रह्ममाण नहीं है 


विवाद से संसार का अमेद्‌ 

निर्वाण के ही समान निर्वाण के श्रधिगन्ता तथागत में भी उक्त चार कल्पनाएँ 
( निरोध के पूर्व तथागत हैं, या नहीं, उमय या नोभय ) नहीं की जा सकतीं | तथागत की 
स्थिति में या निर्वाण में उनकी सत्ता सिद्ध नहीं होती। अतः विचार करने पर संसार और 
निर्वाण में मेद्‌ सिद्ध नहीं होता | संसार निर्वाण के अ्भेद से ही संसार की श्रनादि-अनन्तता 
भी उपपन्न होती है। आचार्य कहते हैं कि निर्वाण की कोटि ( सीमा )” और रुंसार की 
कौटि के मध्य किसी प्रकार का कोई सयूदछूम भी भेद नहीं दे | 

की 


श्र योड-धर्मनदशेन 


संसार तथा निवीण प्रकृतितः शान्त, एक रस हैं, इससे उन समस्त दृष्टियों का समाधान 
होता है, जिन्हें भगवान्‌ ने अ्रव्याकरणीय कट्दा था। 
ठथागस के प्रवचन का रहस्प 

वादी कहता है कि आपने उपयुक्त विवेचन से निरवीण का भी प्रतिषेध कर दिया | 
ऐसी स्थिति में निवौण के अधिगम के लिए. सत्तवों के अनन्त चरितों का श्रनुरोध कर भगवान्‌ 
ने जो धर्म की देशना की है वह सब व्यथ होगी। 

चन्द्रकीतिं कहते हैं कि यदि धर्म स्वमावतः हों, और कुछ सत्व उसके भोता हों, भगवान्‌ 
बुद्ध नाम का कोई देशिता हो तो श्रवश्य श्राप का कहना टीक हो; किन्तु रहस्य यह है कि 
इन समस्त निमित्तों का उपलम्भ नहीं होता, जिससे यह ज्ञात हो रुके कि देव-मनुष्यों को 
किसी भगवान्‌ ने सांक्लेशिक, व्यावदानिक धर्मों का उपदेश किया था। श्राचार्य कहते हैं 
कि निवाण प्रपंचोपशम तथा शिव है, क्योंकि उसमें-- 

सर्वप्रपश्नोपशमः---समस्त निमित्त-प्रपंचों की अ्रभ्रवृत्ति है । 

जबः--शिव है, क्योंकि निर्वाण का यह उपशम प्रकृति से ही शान्त है, भ्रथवा वाणी 
की श्रप्रवृत्ति से प्रपंचोपशम है, और चित्त की अ्रप्रवृत्ति से शिव है; श्रथवा क्लेशों की 
अ्रप्रवृत्ति से प्रपंचोपशम है, तथा जन्म की अप्रवृत्ति से शिव है; श्रथवा क्लेश के प्रह्मण से 
प्रपंचोपशम है, और निखरशेप वासनाओं के प्रहयण से शिव है; अ्रथवा शेय की श्रनुपलब्धि 
से प्रपंचोपशम है, और शान की अनुपलब्धि से शिव है | 

यतः भगवान बुद्ध उपयुक्त सर्व प्रपंचोपशम एवं शान्तरूप निर्वाण में, आकाश में राजहंस 
के समान स्थित हैं, यतः किसी निमित् का उपलं+ नहीं है, श्रतः कहीं किसी के लिए, कोई धर्म 
बुद्ध के द्वारा उपदिष्ट नहीं हुआ । चन्द्रकीतिं कहते हैं. कि बुद्ध अपने पुण्य और शान के संभार 
से निरालंब में स्थित हैं | उन्होंने जिस रात्रि में बोधि प्रात्त की और जिस रात्रि में निर्वाण लाभ 
किया, इस बीच एक अक्चर का भी व्याह्वार नहीं किया | 

प्रश्न है कि बुद्ध ने जब कुछ देशना नहीं की तो ये विचित्र विविध प्रवचन कया हैं ( 


चन्द्रकीर्ति कहते हैं कि ये प्रवचन अ्रविद्या-निद्रा मं लीन तथा स्वप्न देखते हुए मनुष्यों 
के अपने ही विभिन्‍न विकल्पों के उदय हैं। तथागतपरीका में तथागत की प्रतिबिम्बमूतता 
दिखायी गयी दै, अतः तथागत ने कोई धर्म-देशना नहीं की। धर्म-देशना के अभाव में निर्वाण 
भी सिद्ध नहीं होता | मगवान्‌ ने गाथा में कद्दा है कि लोकनाथ ने निर्वाण के रूप में अ्रनिर्वाण 
की ही देशना दी। वस्तुतः भगवान्‌ का यह का य॑ आकाश के द्वारा डाली गयी गाँठ का 
झाकाश के द्वारा मोचन करने के समान हे । 
अनिवीणं हि निर्वाएं लोकनाथेन देशितम्‌। 
ग्राकाशेन कंतो प्रन्थिराकशेनैव मोचितः ॥ (मन, का, छू, ए. ४४०) 


पपच्यूसया स्वल्ड 
[| लोख-न्यांया | 


किंश अध्याय 
विषय-अ्रवेश 


भारतीय सभ्यता का स्वर्ण॑युग पांचवीं से सातवीं शताब्दी तक है। इस युग में बौद्धदर्शन 
में मौलिक परिवर्तन हुआ | न्याय तथा ज्ञान-मीमांसा उसकी गवेश्रणा के मुख्य विषय हो गये | 
इस परिवर्तन का बौद्धधर्म पर सामान्यतः बड़ा प्रभाव पड़ा। इस युग के तीन यूथ जिन्होंने 
अपनी प्रतिमा श्रौर प्रकाए्ड विद्वत्ता से संसार को देदीप्यमान किया--वसुचन्धु, दिड्नाग और 
धर्मकीतिं थे । वसुबन्धु ने न्याय पर कुछ अधिक नहीं लिखा | उनके शिष्य दिड्लनाग 
प्रमाणसमुस्नयवृत्ति में कहते हैं कि इस विषय में वसुबन्धु की अ्रभिरुचि नहीं थी। उन्होंने 
वादविधान नाम के एक ग्रन्थ की रचना की थी, जिसमें संक्षेप में न्याय के कुछ प्रश्नों का 
उल्लेख मिलता है | दिद्लनाग के सिद्धान्त के बीज ग्भिधर्मकोश में यत्र तत्र पाये जाते हैं, 
किन्तु दिद्लनाग ने सबसे पहले इनको एकन्न कर एक सिद्धान्त में ग्रथित किया, ओर धर्मकीर्ति 
ने उसको एक निश्चित रूप प्रदान किया | दिडनाग ने न्याय के विभिन्‍न प्रश्नों पर छोटे छोटे 
कई प्रन्य लिखे थे, जिनको उन्होंने प्रमाणतमुच्चय में संगदीत किया। धम्मकीति ने न्याय पर 
सात ग्रन्थ लिखे--एक मूल और छ: पाद | इनके नाम इस प्रकार हँ--प्रमाणवातिंक, प्रमाण- 
विनिश्चय, न्यायबिन्दु, हेतुबिन्दु, संबन्धपरीक्षा, चोदनानामप्रकरण ओर सन्तानान्तरसिद्धि | 
नागाजुन ने अपने ग्रन्थ विग्रहव्यावतनी में प्रमाण-प्रगेय, लक्ष्य-लक्षण आदि का 
खण्डन किया है, और उन्होंने माध्यमिक-कारिका में जिस प्रौड़ तक॑-पद्धति से वादियों के पक्त 
का खण्डन किया है, उससे भी इसका अनुमान होता है कि उनको तर्क की किसी शास्त्रीय 
पद्धति से परिचय था। वसुबन्धु का वादविधि या वादविधान नाम का कोई प्रमाण ग्रन्थ 
अवश्य या, जो श्रभी अ्रनुपलब्ध है । न्यायवा्तिक और तात्ययंटीका श्रादि में पूर्वपक्ष के रूप 
में बसुबन्धु के प्रमाण लक्षणों को उद्धृत किया गया है। किन्तु उपलब्ध सामग्री के आधार 
पर यही कहा जा सकता है कि न्याय के त्षेत्र में बोद्धों ने कुछु पीछे प्रवेश किया । जब 
दिडनाग ने प्रमाणसमुल्चय की रचना की तब प्रमुख मारतीय-दर्शन पहले ही न्याय के मौलिक 
प्रश्नों पर भ्रपना मत प्रतिपादित कर चुके थे | 
प्रत्येक दर्शन को अपनी पुष्टि के लिए न्याय तथा ज्ञानमीमांता ( लॉजिक 
एण्ड एपिष्टेमोलॉजी ) की आवश्यकता प्रतीत हुईं । इसलिए प्रत्येक दर्शन की 
झपनी शान-मीमांसा ओर तदनुकूल अपना न्याय है। चार मौलिक, दृष्टियाँ आरंभ 
से ही भारतीय-दर्शन में विद्यमान रही हैं--आरंभवाद, संघातवाद, परिणामवाद 
और विव्सवाद | इनमें से संघातवाद बौद्धों का पक्ष है। केवल धर्मों ( एलीमेंट्स ) 


६६ बौद्ध -धम-वदृशंग 


का बाह्य अस्तित्व है, संस्कृत या संघात का नहीं | इस पक्त में प्रतीत्य-समुत्पाद (>हेतु-फल- 
परम्परा ) का सिद्धान्त काम करता है। देतु-प्रत्यय-वश धर्मों की उत्पत्ति होती है। देतु-फल 
की केवल परंपरा है, श्रथीत्‌ इसके होने पर यह होता है। जब वर्ण-संज्ञा की उत्पत्ति होती 
है, तब उस वस्तुमान्न से ज्ञान की उत्त्ति नहीं होती, किन्तु तीन धर्म श्रर्थात्‌ विज्ञान, वर्ण- 
धर्म श्र चक्तु-धर्म एक साथ उत्पन्न होते हैं। यह तीन भिन्‍न धर्म समान महत्व के हैं | 


सर्वास्तिवादी वौद्धों का वाद वहुधर्मवाद है | न्याय-वैशेषिक भी बहुबाह्मवस्तुवादी हैं । 
ये दोनों बाह्य वस्तुश्नों के अस्तित्व को स्वीकार करते हैं। किन्तु न्‍्याय-वैशेषिक के अनुसार 
झवयव और संघात दोनों की स्वतन्त्र सत्ता है। 


वैभाषिक तथा सौत्रान्तिक प्रकरण में धर्मों का हम विशद विवेचन कर चुके हैं, किन्तु 
यहाँ न्याय के उद्गम को स्पष्ट करने के लिए धर्मों का श्रति संक्षिप्त परिचय देते हैं । 


प्रमाणों के उद्गम की प्रमेय धर्म ) भूमि बौद्धों का पंचस्कन्ध दो भागों में विभक्त 
होता है:--( १) चित्त-चेत्त श्रोर ( २) रूप। रूप-घर्म चार महाभूत या भौतिक रूप 
के परमाणु हैं। यह चार महाभूत सर्वत्र अर्थात्‌ सब्र अप्रतिघ भौतिक रूपों म॑ सममात्रा में 
पाये जाते हैं। ये चार महाभूत इस प्रकार हैं:-- 


पृथिवी-धातु ( धृति-कर्म ), श्रब्धातु ( संग्रह-कर्म ) तेजोघातु ( पक्ति-कर्म ), वायु- 
धातु ( व्यूहन-कर्म ) । 'प्थिवी-धातु का खर स्वभाव है, अब्घातु का स्नेह, तेजोधातु 
का उष्णुता और वायु-धातु का रण है। ध 


इस प्रकार इम देखते हैं कि यह चार महाभूत या चार धातु संस्कार 
( फोर्स ) हैं । जल' में प्रथिबी-धातु मी अपनी बृत्ति को उद्भावित करता है, 
क्योंकि वह नौका का संघारण करता है। भौतिक धर्म उन पांच विज्ञानों के समकक्ष 
हैं, जिनका श्राश्रय पड्चेन्द्रिय हैं। यह रूप, शब्द, गन्ध, रस ओर स्पर्श हैं । भौतिक 
धर्म को अ्रपनी धृति के लिए चार महामभूतों में से प्रत्येक के एक एक धर्म की आव- 
श्यकता है। श्रतः बौद्ध-दर्शन म॑ किसी द्रव्य के स्थान में महाभूत-चतुप्क ओर भौतिक द्रव्य 
हैं। यह सब स्वतन्त्र तथा राम हैं। किन्तु हेतु-प्रत्यववश अन्योन्य संबद्ध हैं, जिनके कारण 
सदा एक साथ इनकी उत्पत्ति होती है। महाभूत धर्म स्वयं स्प्रष्वव्य में परिगणित हैँ । स्पष्टव्य 
महाभूत तथा भौतिक दोनों को दृढ़ करता है। संघात-परमाणु कम से कम अष्ट-्रव्यक होता है । 
इनमें से चार मुख्यबृष्या द्रव्य, अर्थात्‌ चार महाभत हैं, जो भौतिक-रूप ( रूप, गन्ध, रस और 
स्ष्टव्य ) के श्राश्रयभूत हैं, और चार श्रायतन हैं, जो महाभूतों के श्राश्रयिभूत हैं। यदि द्रव्य में 
शब्द की अ्भिनिष्पत्ति होती है, तो शब्द का एक परमाणु अधिक होता है। भाजन और 
सत्वलोक में संघात रूप अधिक जटिल हो जाता है, क्‍योंकि रूप-धर्म सूछम संस्कारमात्र 
निश्चित किये गये हैँ, अत: चित-चैत्त को रूप से प्रथकू करने वाली रेखा अब अनुल्लंधनीय 
न रही । बौद्ध-धर्म में प्रारंभ से ही यह दो प्रश्न नहीं पूछे गये हँ--चिस्-चैत्त क्या है, और 
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रूप क्‍या है ! किन्तु उसकी जिज्ञासा इस बात की रही है कि चाहे नाम हो या रूप, पदार्थों 
के विवेचन से अन्तिम तत्व कौन से ठदरते हैं ! 


चित्त-चैत्त को भी उन्होंने कतिपय धर्मों में विभक्त किया है। यह घर साथ-साथ रहते 
हैं; एक दूसरे में मिलते नहीं, किन्तु हेतु-प्रत्ययवश अन्योन्य संत्रद्ध हैं। इन नियमों के अनुसार 
इनका कमी सहोत्याद होता है, कभी इनकी निरन्‍तर उत्पत्ति होती है। अतः किसी आत्मा की 
सत्ता यह रवीकार नहीं करते | जिसे दूसरे आत्मा कहते हैं, वह इनके अनुसार वेदना, संशा, 
संस्कार और विज्ञान धर्मों का ममुदायमात्र है, जिनका कारित्र हेतु-प्रत्यय के नियमों के अ्रधीन 
है। बौद्ध संघात-द्रव्य को प्रश्ञप्तिमात्र मानते हैं, और केवल धर्मों का अस्तित्व स्वीकार करते हैँ । 
इस सिद्धान्त को वह सर्वत्र, अर्थात्‌ चित्त-चैत्त तथा रूप-धर्मों में लागू करते हैं। उनके अनुसार 
द्रव्य-गुण का संबन्ध नहीं है। बेंदना ( श्रनुकूल या प्रतिकूल ), संस्कार ( चेतना ), संज्ञा और 
स्वयं विज्ञान यह सब्र पृथक्‌ धर्म हैं । इनकी सहक्रिया हममें श्रात्मा का श्रम उत्पन्न करती है, जो 
वस्तुतः इन धर्मों के बाहर नहीं है। जैसा संघातरूप के लिए है, वैसा ही चित्त-चैत्त के संघात 
के लिए कम से कम एक नियत संख्या के धर्मों का होना आवश्यक है। चित्त-चैत्त में कुछ 
मौलिक या सामान्य धर्म दवोते हैं, जो चित्त के प्रत्येक क्षण में सदा वर्तमान होते हैं, ओर 
कुछ ऐसे धर्म हैं जो अनियत हैं, जो कुशल-अकुशल हैं और जो उस क्षण के खभाव के 
कारण हैं । 

सामान्य धर्म दश हैं | गौण धर्म की संख्या अनियत है, और यह कभी कुशल कभी 
श्रकुशल या श्रव्याकृत नित्त में होते हैं। सामान्य घर्म महामूमिक कहलाते हें; क्योंकि यह 
सर्व चित्त में सदा हते हैं। इनका पुनः विभाग व्यवदान ओर संक्लेश के आधार पर किया 
जाता है। महाभूमिक धर्म इस प्रकार हैं :--(१) वबेंदना ( सौमनस्य या दोम॑नत्य ), (२) 
चेतना, (३) संज्ञा, (४) छन्द, (४) सर्श, (६) मति, (७ ) स्पति, (८) मनस्कार ( ६ ) अधि- 
मोक्ष और (१०) समाधि । यह दश महाभूमिक धर्म चित्त का आबृत करते हैं। विज्ञान के 
अभाव में यह दश धर्म विज्ञप्ति न होंगे। इनके अतिरिक्त दो और धर्म हैं, जो सब चित्तों में 
सामान्य हैं, किन्तु जो कामधात से ऊर्ध्य के धातुओ्रों में तिरोहित हो जाते हैं, जब्र कि विज्ञान 
समाधि की अवस्था में उन धातुओं में प्रविश होता है | वह वितक ओर विचार हैं । 


वितक आलंबन में चित्त का प्रथम प्रवेश है। आलंबन में चित्त की अविच्छिन्न 
प्रवृत्ति विचार है। इसीलिए, कहते हैं कि वितके ओदारिक है, और विचार यूर्म हैं | यह 
वितर्क और विचार प्रत्येक चित्त के साथ होते हैं, किन्तु जत्र योगी ध्यानावस्था में समाधि-बल 
से रूप-धातु और अ्रूप-घातु में प्रविष्ट होता है, तब इनका तिरोभाव होता है, द्वितीय ध्यान से 
ऊध्व॑ यह नहीं होते | इन दो को लेकर चित्त-संघात के बारह परमाणु होते हैं। 


गौण-धर्म जैसा हमने ऊपर कहा है, कुशल या अकुशल हैं। कुशल-महाभूमिक 
धर्म दश हैं :--अ्रद्धा, वीय॑, उपेक्षा, ही, श्रपत्रपा,श्रप्रमाद, मुलद्बय, श्रविहिंसा, प्रभन्धि | इस 
प्रकार कुशल चित्त में २२ धर्म होते हैं । संप्रयोग हेतुवश यह सदा एक सांथ उत्पन्न होते हैं। 
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यह सहमू-हेतु से भिन्न हैं। अ्रकुशल रित्त में १२ धमों के श्रतिरिक्त कुछ और धर्म होते हैं। 
प्रत्येक अकुशल कर्म के मूल में भ्रही और श्रनपन्नपा पाये जाते हैं। अ्रह्ी श्रगुरुता है, लजा 
का अभाव है। अवद्य-करण में अही का श्रात्मापेज्ञया लजा का अ्रभाव है, श्रनपत्राप्य परा- 
पेज्ञया लजा का श्रभाव है। यह वह धर्म हैं, जिसके योग से पुदूगल दुसरे के अ्रवद्य का अनिष्ट 
फूल नहीं देखता । ही वह धर्म है, जितका पालन करना भिक्तु के लिए अ्रति आवश्यक है | 
श्निष्ट का एक कारण अही बताया गया है| बौद्धों का विचार है कि प्रत्येक पाप कर्म के पूर्व- 
वर्तों चित्त में इन दो धर्मों के प्रभाव पाये जाते हैं | 


किन्तु इस विवेचन में श्रनेक कठिनाइयाँ पाई जाती हैं | कुछ धरम परस्पर विरोधी हैं । 
वह एक ही चित्त-क्षण में साथ नहीं रह सकते | यथा-एक ही श्रर्थ के प्रति प्रेम और विद्वेंष 
साथ नहीं रह सकते | श्रन्य का अवश्य संप्रयोग हो सकता है; यथा वेदना और संज्ञा का | इसके 
विपरीत न्यायदर्शन में एक चित्त-क्षण में एक ही धर्म का अस्तित्व माना जाता है। बौद्ों के 
अनुसार यद्यपि चित्त-क्षण में कम से कम २२ धर्म माने गये हैं, तथापि उनकी तीज्रता सदा 
एक सी नहीं होती | प्रत्येक चित्त-अवस्था में एक धरम की प्रधानता होती है, और यह धरम 
अन्य धर्मों को कम अ्रधिक श्रभिमूत करता है । 


इसी प्रकार का एक वाद रूप-धर्मों की विविधता को समकाता है | यद्यपि 
महाभूतचतुप्क सर्वत्र सममान्रा में समान रूप से होते हैं, तथापि इनमें से किसी 
एक महामूत का प्राधान्य और उत्कर्ष हो सकता है, जिसके कारण भौतिक कमी मूर्त॑- 
रूप, कभी तरल द्रव्य, कभी वायु और कभी अग्नि के आकार में प्रादुभू त होता है । श्रतः 
इन्हीं धर्मों का अस्तित्व है; कोई संघात ब्रव्य नहीं है । यह कहना ठौक नहीं होगा कि प्रथिवी 
गन्धवती है; क्योंकि प्रथित्री स्रय एक गन्ध है। द्रव्य प्रशमिमात्र हैं, यथा आत्मा प्रज्ञप्तिमात्र है। 
यह धर्म संस्कार हैं | इसकी इससे भी पुष्टि होती है कि धर्मों का उदय-व्यय क्ञणिक है | जिसका 
अस्तित्व है, वह च्णिक है। कछ्षणों की प्रत्येक सनन्‍्तति, स्थिति परिकल्प है। दो क्षण जिनका 
नैरन्तयं है, दो भिन्‍न धर्म हैं। 


बस्तुतः गति संमव नहीं है। धर्मों के प्रत्येक ्षण का उदय-व्यय होता है। पाणि- 
पाद का आदान-विहरण उसका द्वितीय क्षण में अन्यन्न अभिनव संस्थान के साथ उत्पन्न 
होना दे । 


इस प्रकार धर्म गणितशासत्र के त्रिन्दु के समान हैं। यह भिन्न संस्कारों के केन्द्र 
हैं, जिनका प्रति क्षण उत्पाद-विनाश होता रहता है। यह चित्र दो भूमियों में प्रकट होता 
है। अधोमूमि में बिन्दु और च्षण हैं | न कोई द्रव्य है, न वर्ण-संस्थान है, न स्थिति है और 
न कोई आकार है। ऊर्ध्वभूमि में एक दूसरा लोक है, जो परिकल्प से निर्मित है । श्रतः दो 
मिन्‍न वस्तु, हैं :-१. तत्व, जहाँ इच्द्रिय विज्ञान ओर गणित के बिन्दु के समान छषण हैं 
२, व्यावहारिक तत्व, जो पर परिकल्प द्वारा पहले पर आरोपित होता है | 
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दिद्नाग ने शान की जो मीमांसा की है, उसका आ्आरार॑भ इसी विचार से होता है । 
प्रमाण दो हईं; केवल दो हैं-प्रत्यक्ष और अनुमान; क्योंकि विशेष और सामान्य यही विषय के 
दो प्रकार हैं। विशे! का समकक्ष क्षण” है, जो सबका आधार है। सामान्य” हमारी 
कल्पना के निर्माण के तुल्य हैं | विशेष” से वह विशेष समझना चाहिये जो विवेचन से सिद्ध 
होता है, वह विशेष जो सर्व सामान्य लक्षणों से रहित है। “विशेष” से अ्रभिप्राय किसी 
ग्रथ विशेष से नहीं है, जिसमें सामान्य गुण पाये जाते हैं। दिडनाग और धर्मकीतिं का 
विशानवाद इसमे है कि वह तत्व की दो भमियाँ सिद्ध करते हैं---एक परमायथ द्रव्य जिसका 
कोई रूप नहीं है, जो परिकल्प निर्माण का आधारमात्र नहीं है; दूसरी भूमि यद्द परिकल्प हैं| 
यह दूसरे प्रकार का तत्व शुद्ध कल्पना या आभास नहीं है । यह सृगमरीजिका, श्राकाश- 
शशश्ू'ग के समान कल्पनामान्न नहीं है | 


दिद्लनाग और धर्मकीति का सिद्धान्त उस वाद का प्रत्यक्ष फल है, जो प्रत्यक्त शान 
और श्रनुमानाश्रित ज्ञान में मोलिक भेद कग्ता है । 


कालवाद्‌ 


बौद्धों के श्ञान-सिद्धान्त का विवेचन करने के पूर्व हम काल और दिक्‌ू पर विभिन्न 
समय में निरूपित वादों पर विचार करेंगे । 


शंकर, माधव औ्रौर अन्य दाशंनिक अपने विवेचन में कालवाद और दिगवाद को 
शीर्ष स्थान देते हैं, और बौद्धों के वाद का खण्डन करते हैं। दिड़नाग, धर्मकीर्ति और धर्मोत्तर 
ने इनका सविस्तर वर्णन नहीं दिया है, किन्तु उन्होंने ऐसा इसलिए, किया, क्योंकि वह समभते 
थे कि सब उनसे परिचित हैं; और सत्र जानते हैं कि उनके शास्त्र की यह पीठभूमि है । 
दिगवाद पर सामग्री स्वल्प है, अधूरी और अस्पष्ट है। विज्ञानवादियों के लिए भी इसका 
महत्व न था | 


बाह्य जगत्‌ की अ्रविद्यमानता के प्रमाण से दिक की श्रविद्यमानता अनिवाय रूप से 
सिद्ध होती है। अन्य दर्शनों में काल को एक ख्तन्त्र पदार्थ माना है, जिसका संबन्ध 
द्रव्यों से हो सकता है, अथवा उसे द्वव्यों का एक गुण माना है | शाश्वत काल का वाद भी 
मिलता है, जो सकल भव का प्रथम कारण है। अन्त में बौद्धों का वाद काल की सत्ता का 
प्रत्याख्यान करता है। दिक एक और शाश्वत है, यह भी वाद मिलता दहै। बौद्ध इसका 
भी प्रत्याख्यान करते हैं। किन्तु दिगवाद के प्राचीन रूप का समझना पारिमाषिक शब्दों 
के कारण कठिन हो गया है। 

दिक के अतिरिक्त श्राकाश? शब्द का भी व्यवहार होता है। इन शब्दों का श्रर्थ 
मिन्न भिन्न प्रकार से किया जाता है। कभी इसे अनन्त का प्रतीक माना गया है, ओर इस रूप 
में यह काल और दिक दोनों को व्याप्त करता है। कमी इसका श्र्थ अन्यथात्व होता है। 
ये दो शब्द दिकू और श्राकाश साथ साथ दो मिन्न द्वव्यों का शापित करते हैं, किन्तु इनका 


७रे 
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संबन्ध स्पष्ट नहीं है। कभी आकाश एक द्रव्यविशेष बताया जाता है; जिसका गुण शब्द है। 
शब्द गुण है, न कि द्रव्य । यह आकाश का लिज्ज है; क्‍योंकि शब्द से ग्राकाश का श्रनुमान 
होता है। 

दिक्‌ और काल के सिद्धान्त एक दूसरे के समकक्ष हैं, पड़ दर्शनों में से कोई भी 
दर्शन इससे आरंभ नहीं होता, यद्यपि सब इन प्रश्नों का उल्लेख करते हैं। वैशेषिक में इन 
पर विशेष ध्यान दिया गया है। उसमें इन दोनों को नौ द्वव्यों में परिगणित किया है | 
दिक के अतिरिक्त ्राकाश द्रव्य भी नौ में गिनाया गया है। पहले हम कालवाद की 
समीक्षा करेंगे । 
कात्म का उदूगम 

भारतीय-दर्शन के विकास का इतिहास उस कथा से आ्आारंभ होता है, जिसके अ्रनुसार 
विराट पुरुष ने संसार की सृष्टि की। इस कथा के अनुसार पुरुष ने जिसको वेद मे प्रजापति 
कहा है. अनेक विकल्पों द्वारा श्रपने में से हश्य भाजन-लोक और सलत्व-लोक को प्रकट किया । 
इसी प्रजापति को ब्रह्मन्‌ , श्रात्मन्‌ कहते हैँ । कदानित्‌ बौद्ध-धर्म में यह महापुरुष तथागत हें; 
ब्राह्मण धर्म में यह गुण विध्णु और शिव का बताया गया है । 

जिन द्रव्यों को पुरुष ने श्रपने में से प्रकट किया, उनमें से एक काल है, जिसे प्राचीन 
संवत्सर कहते थे | उस समय काल शब्द का प्रयोग एक दूसरे हीं शअ्रर्थ में होता था। 
ऋग्वेद ( १०।१६०।२ ) के अ्रनुसार 'संवत्सर' की उत्पत्ति अ्रणुव... ... ससत्रस पहल हुई । 
बृहदारण्यक ( ११२४ ) के अनुसार पुरुष ने सबसे पहले 'बाच्‌ को प्रकट किया और पश्चात्‌ 
स्वयं मनस द्वारा उसके साथ मृत्यु और बुभुक्षा के रूप में संभोग किया । जो झुक स्खलित 
हुआ, वही संबत्सर था | इसके पूव संवत्सर न था। मृत्यु का अ्रपत्य संवत्सर स्य॑ मृत्यु है। श्रत 
विश्व का जो भाग इससे व्याप्त है, वह नाश-शील और अनित्य हैँ । काल को संहार और 
नियति का देवता मानना, काल का यम के साथ तादात्म्य, दंव-विधि मे जो विश्वास है 
उसके साथ काल का संबन्ध होना, इन सब विचारों का उद्गम स्थान वहां कथा है | 

स॒ष्ट काल के परे अ्रमृत पदार्थ है, जिसका अन्त नहीं है, जिसकी इयत्ता नहीं है; 
और जो अकल, श्रनदयवी है। विश्व के ऊर्ध्यमाग को यह व्याप्त करता है। किन्तु इसके 
अतिरिक्त श्रनन्‍न्त और सभाग होने के कारण यह भूतकोटि को पार कर परमार्थ के 
आयतन तक भी पहुँचता है। पुरुष के स्त्रभाव से इसका तादात्म्य हैँ। उस अवस्था 
से इसका तादात्य है, जो सृश्टक्रिया के पूत्र वर्तमान थी। पंछे के कुछ वाक्यों 
में शाश्वत के इस पदार्थ को काल भी बताया गया है। किन्तु यह विरौध मास- 
तासात्र है। जो काल विभाज्य है, सकल है, पसरिवितंन शील है, और प्रशाहित हौता रहता 
है; वह शाश्वत काल का उपाधिमात्र है। अ्रन्यथालर, अनित्यता और मृत्यु शाश्वत के गर्भ 
में केवल ज्ञोभमात्र है। वह्दी देवता जो बुभुक्षा और मृत्यु के रूप मे 'वाच? में शुक्र स्खलन 
करता है, वही साथ साथ अपने वास्तविक स्वभाववश मृत्यु के परे हँ। वह शाश्वत है 
अ्रमितायु है । उसके लिए मृत्यु नहीं है | एक शब्द में बह शाश्वत काल है । 
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इस अर्थ में जैसा कि ब्राह्मणों मं कहा गया दे, प्रजापति संवत्सर है। इसका साहश्य 
बौद्धों के श्रमितायु से है| वैदिक हिन्दुओ्ों का यही कान है,जिसका तादात्म्य शिव (महाकाल) 
और विष्णु से किया जाता है | इस कोटि के देवता काल-म्र॒त्यु से उतना ही भिन्न हैं, जितना 
कि शाश्वत-काल सूृष'्ट-काल से भिन्न है। जैसा कि उस पुरुष के लिए, उचित है,जो सत्र दन्द्वों का 
अन्तिम प्रभव है, और जो स्वयं उनसे ऊर्ध्य और बहुत दूर रहता है। यह ईश्वर-काल सर्वेथा 
उदासीन है | वह किसी के साथ पत्षपात नहीं करता | 


दोनों कालॉ-शाश्रत और ओपाधिक-के संबन्ध में कल्यना है कि यह एक प्रकार का 
सूच्ठम द्रव्य है, जो दिक्‌ को व्याप्त करता है। सृष्ठ और शाखश्रत काल में मुख्य भेद यह है 
कि पूर्व विभाज्य और मित है, और अपर सभाग ( पूर्व सहश ) अनवयवी और श्रनन्त 
है। श्रोपाधिक काल विश्व के उस अधस्माग को व्याप्त करता है, जिसका निर्माण भौतिक 
रूप से हुआ है, और जो सूर्य के श्रधश्तात्‌ है। शाश्रत-काल दूसरी और के अ्मौतिक आय- 
तनों को व्याप्त करता है। उदाहग्ण के लिए हम तीन उद्धरण देते हैं:-- 

१, जमिनीय ब्राह्मण ( १ ब्रा० )--“सूर्य के दूसरी ओर यल्किचित्‌ है, वह श्रझ्त 
है; किन्तु जा इस ओर है, वह दिवा-रात्र ( ओपाधिक काल, मृत्यु ) से निरन्तर विनष्ट होता 
रहता है। सूर्य के दूसरी ओर अनेक लोक हैं ।” 

२, वरहदारण्यक ( ४।४।१६ )--“जिसके नीचे संवत्मर की गति होती है, उस अ्रमृत 
( प्रकाशों के प्रकाश ) पर देवता उपागना करते हैं |” 

३, भैत्रायर्णा उपनिपद्‌ ( ६१३६ )--“ब्रह्मन्‌ के दो रूप हैं-काल-अ्रकाल। जो सूय 
के प्राक्‌ है, वद अकल-काल है; जो सूर्य से प्रारम्म होता है, वह सकल-काल है। दूसरे शब्दों 
मे शाश्वत-श्रमौतिक तथा अनित्य-मौतिक के बीच की सीमा देवताओं की उच्चकोटि है, जिसपर 
सू्थ चक्कर काटता है ।” 

काल एक सूह्म द्रव्य है। यह विचार पीछे के अ्रधिकांश दर्शनों में पाया जाता है। 
वैशेविक के अनुसार काल नौ द्वव्यो म॑ परिगणित है। मीमांतक भी उसे द्रव्य की चूची मे 
गिनाते हैं। ज॑ंनागम' के अनुसार काल अ्रस्तिकाय नहीं है, क्योकि इसमें प्रदेश नहीं है । 
तथापि यह द्रव्य है । 


काल्वादू का स्रपार 
इन सब कालबादो का श्राधार लगभग एक ही है। उसके लिए मुख्यतः: दो 


युक्तियाँ हैं:-- ु 
९, भागा में काल संबन्ध को व्यक्त करने के लिए कई शब्द हं-युगपत्‌ , पूरे, अ्रपर 
ग्रादि | पुनः प्रत्ययों की सहायता से भाषा क्रिया के काल-मेद को व्यक्त करती है--क्रियते, 


कृतम्‌ , करिष्यति । 2 
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हम अपने नित्य के व्यवद्वार में इन सब शब्दों का प्रयोग करते हैं। श्रतः इनका 
व्यवहास्व सिद्ध होता है, जो संभव न होता, यदि इनका आधार काल्पनिष होता; श्रथौत्‌ 
यदि काल-संबन्ध को व्यक्त करने वाले सब शब्दों के समकक्ष श्रौर इनसे संबन्धित सब भावों 
के समकत् कोई एक भिन्न वस्तु, एक विशेष द्रव्य न होता | दूसरे शब्दों में यह आवश्यक है 
कि हम काल शब्द और काल-संज्ञाओं को किसी वास्तविक काल से संत्रन्धित करें | 

वैशेषिक सूत्र ( २२।६ ) का सही श्रर्थ हे--“पूब, अ्रपर, युगपत्‌ , श्रयुगपत्‌, चिर 
और ज्षिप्र काल के लिड्ज हैं ।” वलदेव विद्याभूष्ण भी, जो गोदिन्द-माध्य के ग्रन्थकार हें, 
यही कहते हैं--कालश्च भूतभविष्यद्वतंमानयुगपच्चिर्रक्षिप्रादिव्यवहारहेतु: | 


२. दूसरी युक्ति का संबन्ध इहलोक (-दृष्टधम ) की सकल वस्तुश्रों की अनित्यता और 
श्रन्यथात्व से हैं। असाधारण कारणों से कार्यों की उत्पत्ति होती है, किन्तु इनके श्रतिरिक्त 
एक साधारण कारण भी है, जिस हेतु से कार्यों की उत्पत्ति, स्थिति और विनाश होता रहता 
है | दृश्य जगत्‌ के प्रत्येक वस्तु की यह तीन अवस्थाएं सर्वसाधारण हैं। अ्रसाधारण कारण 
इनके लिए पर्याप्त नहीं है । दूसरी ओर काल इसका साधारण कारण माना जा सकता है। 
इसीलिए प्रशश्तपाद में काल का लक्षण इस प्रकार वर्णित है--“सब कार्यों की उत्तत्ति, 
स्थिति और विनाश का हेंतु काल है । 


काल-द्रव्य स्वभावतः इन्द्रियगोचर नहीं है। उसकी सत्ता का अनुमान अप्रत्यक्ष रूप से 
उसके सामर्थ्य से ही हो सकता है; जिस प्रकार मनस्‌ , श्रात्मा और श्राकाश के विद्यमान होने 
का हम अ्रनुमान करते हैं | प्रभाकर का यह मंत श्रवश्य है कि काल पडिन्द्रिय-प्राह्म है, और 
उसका अनुमान युगपद्‌ भाव आदि से न करना चाहिये | केवल प्रभाकर ही एक ऐसे हैं, जो 
श्रन्य कालवादियों से भिन्न मत रखते हैं । ह 


काश और झाकाश की समानता, उसके लक्षण 

मीमांसक, वैशेषिक और कुछ अंश में वेदान्ती सर्व संमति से काल-द्रव्य के निम्न चार 
लक्षण बताते हैं: -- 

(१ ) सूक्मत्व, ( २ ) विभुत्व, ( ३ ) नित्यत्व और ( ४ ) एकत्व ( श्रनवयवत्व )। 
झाकाश के भी यही लक्षण हैं | इस प्रकार मारतीय-दर्शन में काल और श्राकाश श्रमौतिक 
तथा भौतिक द्रब्यों के बीच में है। अभौतिक के समान इनमें सूच्रमत्व, एकत्व और नित्यत्व है, 
तथा मौतिक द्वब्यों के समान इनमें श्रचेतनत्व और जाड्य है। फलस्वरूप भारतीय दृष्टि में काल 
और श्राकाश के बीच कुछ साम्य है। यह दो द्रव्य हैं, जिनमें सब्र संस्कृत धर्म ( भाव ) 
बूबे हें। 

पुनः यह दो द्रव्य ऐसे हैं, जो प्ंथिथी, श्रप, तेज और वायु से केवल इस बात में 
भिन्न हैं कि इनका सूछिमत्य अधिक मात्रा में है। यही कारण है कि यह स्थूल बस्तुओं को 
बिना प्रतिघात के व्याप्त कर सकते है | 
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सूच्म-नित्य काल का अ्रनवयवत्व, समागल श्रौर अनन्तत्व तहु संप्रदायों को इृष्ट है। 
इसी को हम दूसरे शब्दों में यों कह सकते हैं कि काल एक और असम है। इसकी जाति 
नहीं है । तथापि हम ऋ्षणादि समय के विभागों का उल्लेख करते हैं । 


इन दो को हम कैसे समझें ? इस कठिनाई का यह समाधान है--उपाधिवश ऐसा 
होता है । जैसे एक आकाश घटादिवश अनेक विभागों में विभक्त दीखता है, उसी प्रकार 
काल एक होते हुए भी क्षण से आरंभ कर पराध तक बृहत्‌ और लघु काल-विभागों में विभक्त 
हुआ भासमान होता है | अतः काल के यह सत्र विभाग औपचारिक हैं, क्योंकि वस्तुतः हम 
काल का मान नहीं लेते; किन्तु केवल उन भौतिक द्वव्यों का मान लेते हैं, जिनका काल में 
अवस्थान है--कालस्थापि विभुत्वेषपि उपाधिवशादौयाधिकों भेदव्यवहारोडस्ति ( मानमेयो- 
दय, ४० १६१ )। 


मीमांतक निम्न दृशन्त भी देते हैं। जैसे--नित्य, सर्बंगत वर्ण दीर्घादि रूप में ध्वनि 
की उपाधि के कारण विभक्त भासित होते हैं, उसी प्रकार काल भी स्वयं अभिन्न होते हुए 
सूर्य की +ति-क्रियावश भिन्न भासित होता है। ( यथा हि वर्णो नित्यः सर्वगतोडपि दीर्घादि- 
रूपेण विभक्तो भासते ध्वन्युथाधिवशात्‌ , तथा कालोडपि स्रयमभिन्नोडपि आदित्यस्य गति- 
क्रियोपाधिवशाद्‌ भिन्नो भासते । 


अतः विभु-सूद्रम काल की विविधता स्थूल द्रव्य, उसकी गति श्रौर उसकी उपाधि के 
कारण हैं| 


काल के विभक्त होने के प्रश्न से एक दूसरा जटिल प्रश्न संबन्धित है, जिसका संबन्ध 
अनित्यता के प्रश्न से है। काल प्रवाह में जो पतित होता है, वह अनित्य है और उसका 
ग्रन्यथात्व होता है | काल विकल्उ-भावों को जन्म देता है, उसका पाक करता है ( पचयति ) 
और अन्त में उनका भक्षण करता है। हम ऊपर कह चुके हैँ कि काल भावों की उत्पत्ति, स्थिति 
और विनाश का साधारण कारण है, भव के यह तीन आऊार हैं। इनके समकत्त काल तीन 
विभागों में विभक्त किया जाता है। इन तीन विभागों का तादात्म्य भविष्यत्‌ , वर्तमान और 
भूत इन तीन कालों से है:ः--कालस्वूत्पत्ति-स्थिति-विनाशलक्षणस्निविधः (सप्तपदार्थी, १४) | 


मितभाषिणी में है:---कालस्योपाधिक विभागमाह-उत्पत्तीति | पदार्थानामुत्पत्ति-स्थिति- 
विनाशैल॑क्ष्यत इत्युत्पत्तिस्थितिविनाशलक्षण उत्पत्या भविष्यत्‌ , स्थित्या वर्तमानः, विनाशेन 
भूतकालो लक्ष्यत इति त्रिविधः | 


यह विभाग केवल ओ्रौपाधिक है | ( काल एक, अनवयवी, अकलद्रब्य है ) दूसरे शब्दों 
में काल में स्वयं गति नहीं है, किन्तु व्यवहार में जो भाव इसके प्रवाह में पतित हैँ, उनकी 
उत्पत्ति, स्थिति श्रौर विनाश होता है, और इस अन्यथात्व का प्रतिबिंब काल के पटपर पड़ता 
है, और ऐसा भासित द्वोता है मानों काल के तीन विभाग दो गये हों | 


५७७ वौद्ध-पम-दृशन 


विभाषा में कालवाद 

अत्र हम उन दर्शनों को लेंगे, जो काल को द्रव्य के रूप में नहीं स्वीकार करते हैं । 

सांख्य--पहले हम सांख्य को लेते हैं। वाचस्पतिमिश्र ( सांख्यतत्वकीमुदी, ३३ ) 
कहते हैं कि जिस काल को वेशेपिक द्रव्य के रूप में प्रहण करते हैं, वह अ्रकेले भविध्यत्‌ झ्रादि 
शब्द-भेदों को उत्पन्न नहीं कर सकेगा । काल केवल उपाधि है, जिसके भेद के कारण भविष्यत्‌ 
झादि भेद उत्पन्न होते है। अ्रतः सांख्य काल को अनावश्यक समभते हैं और यही कारण 
है कि वह काल को तल्वान्तर के रूप में ग्रहण नहीं करते ( न कालरूपतत्वान्तराभ्युप- 
गम इति )। 

इसके होते हुए भी सांख्य वस्तुतः वैशे।क श्रादि से आगे न बढ़ सका | शाश्वत और 
स॒ष्ट-काल का भेद इस रूप में सुरक्षित है कि शाश्वत प्रकृति का गुणविशेष है, और स॒ष्ट-काल 
को ञ्राकाश मान लिया है, जो सूर्य और भ्रहों की गतिक्रिया है । 

सांख्पवादी भी काल को साधारण कारण मानते हैं :-- 

ननु आत्मा स्रमावतों ने वरद्ध:, किन्तु काज्नवशाद्बद्धों भविष्यतीत्याह---“न कालयोगतो 
व्यापिनों नित्यस्थ सर्वसंबन्धातू । भवत्वययम्‌, यदि तस्य कदापि कालग्रोग: स्थात्‌ , न स्थाद 
वा। नित्य व्यापिनः स्वंकालसंबन्धोपाधितात्‌ ।?? 

इसका प्रत्याख्यान नहीं है कि काल ( यथा आकाश, कर्म आ्रादि ) का 'परकारणत्व॑ 
सामान्यरूपेण” होता है। केवल इसका प्रत्याख्यान है कि यह एक असाधारण कारण है। 
वास्तत्र में सांख्प ने फाजवाद पर कोई अन्वंग्रण करने को उत्सुकता नहीं दिखाई, है | उसने 
केवल काल को एक प्रथक्‌ तत्व नहीं माना है, किन्तु इसने कालवाद संव्न्धी श्रन्य विचारों का 
अनुकरण किया है।... ह 

वस्तुत: कालवाद का विवेचनात्मक विश्लेषण करने का श्रेय बौद्धधर्म को है । सामग्री 
की कमी से विपय का संंवेस्तार वर्णन संभव नहीं है, किन्तु कुछ तथ्य निश्चित हो सकते हैं | 
कोई ऐसा कालवाद नहीं है, जो सब निकायों को समान रूप से मान्य हो । इसलिए यदि 
हम कहें कि बौद्ध कालवाद का खण्डन करते हैं, तो यह वर्णन केवल कुछ मुख्य निकायों में 
ही लागू होगा । 

जिपिटक पूथे--त्रिपिटकों की रचना के पूर्व ही वीद्धधर्म का प्रभव हुआ था, श्रौर उसी 
समय बौद्धधर्म का वह रूप जो हीनयान के विकास के पूर्व का है, प्रचलित था। योगाचार के 
१०० धर्मों की सूची में दिक्‌ के साथ काल भी विप्रयुक्त मंस्कार के श्रन्तगंत परिगणित है । 
इसका उल्लेख श्रपेक्षया पीछे के ग्रन्थों में मिलता है, इस युक्ति का कोई महत्व नहीं है । 
हीनयान की श्रपेत्ञा महायान में बौद्धधर्म के प्राचीन श्रंश कहीं श्रधिक सुरक्षित पायें जाते हैं | 
गतोज करने पर हीनयान के साहित्य में भी इसके प्रमाण पाये जायेंगे। जब्र तक' ऐसा नहीं 
होता, तब तक हम केवल इसका अनुमान ही कर सकते हैं कि हीनयान के पूर्बकाल में 
औद्धों की काल के संब्रन्ध में क्या कल्पना थां ! 


विज्ञ अध्याय १७५ 


प्राचीन बौद्धधर्म में--कुछ विद्वानों का ऐसा अनुमान है---उपनि५दों के समान इसमें 
केवल रूप को ही अनित्य माना जाता था, और अन्य सूक्म धर्म जैसे चित्त, विशान श्रादि 
अनित्यता के परे थे । यह संभव है कि बौद्धघर्म में मी इस कल्पना का संब्रन्ध काल के दो 
भेद से भी रहा हो---एक अनवयवी और नित्य तथा अ्रम्रत से अभिन्न और दूसरा औपाधिक 
अवयवी-सकल और श्रनित्य वस्तुओं की उत्तत्ति को निश्चित करनेतराला | यह भी हो सकता है 
कि शाश्वत-काल श्राकाश या विज्ञान के तुल्य एक भिन्न आयतन न रहा हो, किन्तु वह केवल 
एक प्रवाह था, जो सूच्म और स्थूल रूपी द्रव्यों को व्याप्त करता था। इतना तो कहा ही जा 
सकता है कि काल से ओपाधिक द्रव्यों की उत्पत्ति होती है, इस कल्पना का समर्थन बौद्ध 
साहित्य में भी है | 

महाविभाषा ( ए० ३६३ ए ) में निम्न मिथ्यादृष्टि का उल्लेख है---काल का स्वभाव 
नित्य दै, किन्तु संस्कृत धर्मों का स्वभाव अनित्य है । संस्कृत धर्म काल के भीतर वैसे ही भ्रमण 
करते हैं जैसे एक फल एक भाण्ड से दूसरे भारड में अथवा जैसे एक पुरुष एक ण॒द्द से दूसरे 
गृह में | इसी प्रकार संस्कृत धर्म भविष्यत्‌ से निकलकर वतंमान में आते हैं, और वर्तमान से 
निकलकर भूत में प्रविष्ट होते हैं। हम यह मान सकते हैं कि जहाँ पूर्व में काल की कल्पना 
एक ही विभु भाण्ड के रूप में थी, जिसमें भविष्यत्‌ , वर्तमान और भूत ये तीनों एक दूसरे के 
ऊपर तह में तह लगाए, हुए हैं, वहाँ पीछे तीनों भाण्डों की कल्यना ो गई । 

इस संबन्ध में एक और बात कहीं जा सकती है। अमिधर्क्रेश ( तीन कोशस्थान 
पृ० ६३ ) में त्रेकाल्यवाद का एक ऐसा सरचरूप मिलता है, जिसमें भविष्यत्‌ में उत्पन्न होने 
वाले कार्य का वर्तमानीकरण देशान्तर-कर्पण से होता है। सोत्रान्तिका का यह आत्षेप यथार्थ 
है कि इस कल्पना के आधार पर दम अरूपी धर्मों ( नित्त-चेत्त ) की उत्त्ति नहीं सममका 
सकते; क्योंकि वह अदेशस्थ हैं। किन्तु यह आपत्ति पीछे के उन्हीं विद्वानों पर लागू होती है, 
जो अ्रूपी धर्मों को भी अनित्य मानते हैं। परन्तु पूर्व हीनयान में केवल रूपी धर्म ही अनित्य 
हैं, और इसलिए, देशान्तर-कर्पण का सिद्धान्त वहाँ पूर्णतः सफल होता है; और इस प्रकार 
उसकी प्राचीनता की पुष्टि भी होती है । 

काल के इस सिद्धान्त के साथ कि वह एक भारड हे, जिसमें भत्रिष्यत्‌ , बतंमान और 
भूत अवस्थान करते हैं, एक और प्रश्न जुड़ा है। यदि प्रवृत्ति अर्थात्‌ जीवन की प्रक्रिया यही 
है कि भविष्यत्‌ वर्तमान से होकर मूतकाल में पतित होता है, तो कमी न कभी एक क्षण ऐसा 
अवश्य आना चाहिये, जब कि सकल भविष्यत्‌ नितान्त रूप से समाप्त हो जायगा; और सकल 
विश्व केवल भूत हो जायगा । यह विवाद किसी ग्रन्थ में नहीं मिलता, किन्तु विभाषा ( पू० 
में एक विवाद है, जिससे यह अनुमान होता है. कि उसका आधार ऐसा ही कोई विचार है-- 
३६४ ०) “सर्व भविष्यत्‌ धर्म बहिगंमन से संबन्ध रखते हैं ( अर्थात्‌ धर्म मविष्यत्‌ से निकल कर 
भूत में प्रविष्ट होता है )। यह क्यों कद्दा जाता है कि भविध्यत्‌ में कोई हानि प्रश्ञतत ( प्रश््पते ) 
नहीं होती ।” भदन्तः वसुमित्र इसका यह उत्तर देते हैं--“भविष्यत्‌ धर्मों, की श्रमी गणना 
नहीं हो सकती, और भूतों की गणना श्र संभव नहीं है। दोनों श्रमित और श्यत्ता से रहित 


१७६ बोद-घर्म-दशेम 


हैं। जिस प्रकार महास्मुद्र में कोई कमी नहीं होती, चाहे जल के १००,००० घड़े उससे 
कोई निकाले; और कोई वृद्धि नहीं होती, चाहे १००,००० घड़े उसमें कोई डाले ।”” 

इस दृष्टान्त का कया अर्थ है ! अनन्त में कोई भी मित संख्या का योग दो, या उससे 
कोई भी मित संख्या निकाली जाय, तो परिणाम सदा अनन्त निकलेगा। किन्तु सत्य तो यह 
है कि कोई मह्दा-समुद्र अ्रनन्त नहीं है। हम केवल उसके जल-कर्णों को गिन नहीं सकते | 
जैसे गंगा की बाल्लुका के करों का गिनना संभव नहीं है, यद्यपि उनकी संख्या मित है। श्रतः 
वस्तुत: वसुमित्र इसका प्रत्याख्यान नहीं करते कि भूत धर्मों की इद्धि होती है, और भविष्यत्‌ 
धर्मों का हास दोता है । उनका आ्राशय इतना ही है कि भविष्यत्‌ और भूत की विपुलता 
को देखते हुए यह कहना कि धर्मों की बृद्धि या हानि होती है, व्यवहार में कोई महत्व 
नहीं रखता । 

इस दृष्टि का उद्द श्य अनुमित हो सकता है | कदाचित्‌ इच्छा यह थी कि पुराने बौद्ध 
विचार को सुरक्षित रखा जाय कि भविष्यत्‌ भूत में प्रविष्ट द्ोता है, और साथ ही साथ वह इस 
परिणाम से भी बचना चाहते थे कि सकल विश्व स्वत: निरोध के लिए. प्रयत्नशील है। यह 
विचार महायान और कदाचित्‌ पूर्व बौद्ध-चर्म का था। किन्तु हीनयानियों को यह स्वीकार न 
था, क्योंकि इसके मानने से निर्वाण के लिए व्यक्ति का प्रयत्न निरर्थंक हो जाता, कम से कम 
उसका महत्व घट जाता । 

अब हम संघमद्र के न्यायानुसारशासत्र (४० ६३६ ए १४ ) से एक उद्धरण देते हैं | 
जिसमें एक विरोधी का विवाद दिया है, जो ज्रेकाल्यवाद को नहीं मानता | भूत और भविष्यत्‌ 
वस्तुतः धर्म नहीं हैं, क्योंकि यदि उनका अस्तित्व होता तो वह परवपर प्रतिघात करते । वस्तुत: 
रूपी धर्म को देशस्थ होना चाहिये। यदि वह धर्म जो विनश् हो चुके हें, और जो श्रभी 
उत्पन्न नहीं हुए हैं; वस्तुत: होते तो वें आधघात-प्रतिधात करते | सब रूप धर्मों में जिनका 
अस्तित्व है, अ्रप्रतिधत्व होता है, श्रोर जिसमें यह नहीं है; वह रूप नहीं है। इस युक्ति में यह 
मान लिया गया दै कि भूत श्रोर भविष्यत्‌ दो सान्‍्त भारणड हैं। इनका परिहार शास्त्र में इस 
प्रकार किया गया है कि अप्रतिधत्व केवल वतमान रूप धर्मों का होता है | महाविभाषा में 
(४०१६४ ८.) प्रश्न हैः-यदि एक धर्म रूप है,तो क्या वह देशस्थ है ( उत्तरः-यदि धर्म देशस्थ 
है, तो वह अवश्य रूप है| ऐसे भी धम हैं, जो रूपी हैं; और देशस्थ नहीं हैं, श्रर्थात्‌ भूत 
और भविध्यत्‌ धर्म, वतमान परमाशु और अविज्ञति )। 

अतः यद्दी वर्तमान रूप धर्म देशस्थ हैं, और मूत तथा भविष्यत्‌ धर्म देशस्थ नहीं हैं । 
यह उस पुराने सिद्धान्त का परिष्कृत रूप है, जिसके अनुसार भविष्यत्‌ वर्तमान और भूत धर्मों 
के भेद का कारण त्रिकाल में से एक श्रवस्था-मेद या | 
वैजारिक-भय में काखवाद 

पूृथवर्ती वैसाविक सश--अब हम वैमाषिक नय को लेंगे। पहले हम उन परिवर्तनों 
का उल्लेख करेंगे, जिनका बौद्ध-धर्म में प्रवेश हीनयानवादी अमिधर्म के द्वारा हुआ | 
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१. बोद्-धर्म के पूव॑रूप में अनित्य स्थूलरूप और नित्य सूक्रम-चित्त यह दो माने गये 
थे | हीनयान में हम श्रनित्यता के उस नये सिद्धान्त का प्राधान्य पाते हैं, जिसके अ्रनुसार रूप 
और चित्त दोनों झनित्य हें | 


२. संसार में श्रव कोई गन्धव॑-पुदूगल संसरण नहीं करता, और जिसे व्यक्तित्व कहते हैं 
वह अब्च उदय-व्ययशील नाम-रूप धर्मों के प्रवाह में परिवर्तित हो गया है। 

३. इन्हें 'धर्! कहते हैं। इस आख्या का प्रयोग पूर्व बौद्ध-धर्म में नित्य अमौतिक 
और अ्रतीन्द्रिय वस्तु के अर्थ में होता था। “धर्म” के इस नये श्रर्थ को ( सदा बहुबचन में ) 
हम एक विभु धर्म के ( जो तथागत का खमभाव है ) भेद के रूप में ग्रहण कर सकते हैं, जैसे 
विभिन्न रूप-धर्म एक विभु-रूप के विभेद हैं । 


हीनयान के श्रनुसार 'धमं? की व्याख्या इस प्रकार है--छलक्षण॒धारणात्‌ या स्वभाव 
धारणात्‌ इति धर्म: । इस प्रकार धर्म का अर्थ भाव (फेनामेना) का धारक हो गया, जो सन्तान 
में अपने को प्रकट करते हैं । 


४. दीनयान के पूव निराण श्रादि शुद्ध, प्रभास्वर चित्त का स्थूल रूप के कारण उत्पन्न 
क्लेश-आासत्रों से विमुक्त दोना था। यह व्यवदान के साथ दी साथ मरणशील भौतिक जगत्‌ से 
निर्यात कर सूर्य की दूसरी ओर श्रारूप्य-धातु में ( जो अ्रम्बत धातु है ) जाना मी था| यह 
आरूप्य-धातु भूतकोटि है। जो भिक्छु वहाँ पहुँच गया वह अच्युत-पद को प्राप्त हो गया, जहाँ 
से ज्युति नहीं है। वह अ्रनागामी हो गया। कदाचित्‌ चर्या का यह चरम उद्दे श्य था। किन्तु 
जब्र चित्त भी अनित्य हो गया तो इस विचार का कोई दूसरा अर्थ करना पड़ा। यह कहना 
पड़ा कि विमुक्ति को प्राप्त करने के लिए. चित्त-चेत्त धर्म के परे जाना चाहिये। वास्तविक 
नित्यता और अमृतत्व लोकोत्तर धर्म हो गये, जिसमें व्यवहार सब॑था विनष्ट हो गया है | श्रव 
अनागामी वह आये हो गया जो भौतिक लोकों में जन्म नहीं लेता, ओर उसके ऊपर अहद्दृत्‌ है 
जो मन के सब प्रकारों से सर्वथा विमुक्त हे | 

५, इन नये विचारों के कारण काल संबन्धी पुराना विचार भी बदला होगा । नित्य 
और सष्ट-काल के बोच की सीमा इतनी खिसका दी गयी कि उसके अ्रन्तगंत सकल विश्व आा 
गया और मृत्यु के अधीन हो गया। सूर्य अब अमृत का द्वार नहीं रहा, और बहुत से लोक 
जो सूर्य के उस ओर ये, श्रव मार के वैसे ही अ्रधीन हो गये जैसे कि नीचे के मौतिक लोक | 


नए, अमिषघर्म में पहला प्रश्न यह है कि काल धर्म है या नहीं ! 

वैभाषिकों के अनुसार केवल ऐसे द्वी धर्म नहीं हैं, जो सन्तान में पतित हैं; किन्तु 
ऐसे भी हैं, जो संस्कृत ध्मों के परे हैं, श्र्थात्‌ असंस्कृत हैं; जिनका दृष-धर्म में आविभाव 
नहीं होता । श्रतः उनकी कोई निश्चित व्याख्या नहीं हो सकती। असंस्कृत तीन हं-दो 
निरोध और आकाश | श्रसंस्कृत श्राकाश का लिज्ञ अनावरणत्व है | इसके अतिरिक्त एक 
आकाश धातु भी है, जो सान्त और विभा्य है; किन्तु जो असंस्कृत आकाश की उपाधि 
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नहीं है, बल्कि मौतिक रूप है। इस उपमान से हम आशा करते थे कि इसी प्रकार नित्य 
झौर औपाधिक काल भी दो भिन्न धर्म माने जाएँगे ! किन्तु ऐसा नहीं है। वैमाषिकों की 
७५४ धर्मों की यूची में किसी भी प्रकार के काल की गणना नहीं की गई है। तथापि प्रच्छुन्न 
रूप में हम दोनों भावों को वैमाषिक प्रन्थों में पाते हैं। नित्य काल का तादात्म्य अमृत धातु 
से है, जो निर्वाश-धातु का अधिवचन है। औपाधिक काल संस्कृत लक्षणों से छिपा है 
अर्थात्‌ जाति, स्थिति, जरा और श्रनित्यता में जो मिलकर वैशेपिकों के साधारण कारण के 

तुल्य है। इनका कारित्र प्रत्येक संस्कृत धर्म को त्रिकाल की अवस्था में आ्राइृष्ट करना है | 
जाति! धर्म को भविष्यत्‌ से बहि:निःखत करती है, और उसका प्रवेश वर्तमान में कराती है। 
(स्थिति एक क्षण के लिए. धर्म का अवस्थान करती है। “जरा? और '“अनित्यता? धर्म को 
वर्तमान से भूत में प्रविष्ट करती है। ( महाविभापा ३६४ ए देखिये--“जब तक तीनों संस्कृत 
लक्षुण क्रियाशील नहीं हैं, तत तक धर्म 'भविष्यत्‌? कहलाता है। यदि उनमें से एक ने 
अपना कारित्र समाप्त कर दिया है, ओर दो श्रभी क्रियाशील हैं तो धर्म वततमान है । यदि 
उन सबने अपना कारित्र समाप्त कर दिया है, तो धर्म भूत कहलाता है ।” ) 


यह सिद्धान्त न्याय-वैशेषिक के दो श्रभावों के भेद के समान हैं:--प्रागभाव ( ८ घटो 
मविष्यति ) और प्रध्वंसाभाव ( > घटो नष्टः )। इन दो अभावों के बीच ( यह दो श्रभाव 
पदार्थ हैं ) वर्तमान माव प्रक्षित कर दिया गया है| जिस प्रकार वेमापिकों के भविष्यत्‌ और 
भूत अवस्थाओं के बीच धर्म की उत्पत्ति है। यह भी माना जा सकता है कि आरंभ में केवल 
झनित्यता औपाधिक काल का स्थान लेती यो, और पीछे से इसका विकास ब्याति-स्थिति- 
निरोध इस त्रिक में हुआ | 


उत्तरवर्तों दैसाषिक मत 


संस्कृत लक्षणों के सिद्धान्त को निरूपित कर जो सर्व धर्मों के साथ सहयोग 
करते हैं, वैभाषिकों के काल के पुराने वाद को समाप्त कर दिया | अ्रब केवल 
एक विभु संस्कृत द्रव्य रह गया, जिसमें धर्म दूबे हैं। यह आकाश है। किन्तु काल को 
इस रूप में नहीं ग्रहण किया | यह टीक है कि वैभापषिक कहने को कहते हैं कि धर्म कालत्रय में 
भ्रमण करते हैं; निरोध त्रिकाल के परे हैं, और भविष्यत्‌ और भूत भी हैं; किन्तु यह औप- 
चारिक मात्र हैं। प्रत्येक धर्म त्रिकाल में अवस्थान करता है, और त्रिकाल की व्याख्या इस 
प्रकार केवल संस्कृत धर्म का श्रधिवचन है | ( अमभिधर्मकोश, १|७-त णएज़ाध्या: )। 


हम इस नए विचार के उद्दंश्य का श्रनुमान कर सकते हैं | हो सकता है कि तिकाल 
के देशस्थ होने की कठिनाई इसका कारण हो । श्राकाश को एक सभाग द्रव्य मान कर जो 
सकल विश्व को व्याप्त करता है, यह मानना पड़ेगा कि यह आकाश स्त्रयं एक दूसरे काल 
नामक द्रव्य से व्याप्त है। ऐसा विचार हमारे देश के लिए कुछ नया न होता। बृहदारण्यक 
( ३।८॥७ ) में उक्त हैं-- 
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“धयदूध्वे दिवो यदवाक्‌ प्रथिव्या यद॒न्तरा द्यावाप्थिवी इमे, यदूमूतं च मवब्च भविष्य 
स्वेत्याचक्ञते, आकाश एव तदोत॑ च प्रोत॑ चेति। ) 

किन्तु इससे एक दूसरी कठिनाई दूर न होती । कठिनाई यह थी कि एक विश्व के 
भीतर भविष्यत्‌ , वतंमान और भूत इन तीन कालों को कैसे स्थान दें। काल की तहें मानने में 
यह कठिनाई थी कि इसका विरोध लोकों के एक तुल्य देशान्तर-कर्पषण से होता था। इसलिए 
इसके अतिरिक्त कि वह भविष्यत्‌ और भूत धर्म को अदेशस्थ मानें, वह कुछ और कर नहीं 
सकते थे | किन्तु कठिनाई का यह हल केवल आंशिक था, और मुख्य प्रश्न अर्थात्‌ भविष्यत्‌ , 
वर्तमान और भूत धर्मों के भेद के प्रश्न का उत्तर देना अ्रमी बाकी था। 

वैभापिकों की दृष्टि की सीधी-सादी व्याख्या इस प्रकार हो सकती है--प्रत्येक 
धर्म सखवलक्षण का धारक है, ओर यही उसकी स्क्रिया ( वृत्ति, कारित्र, स्वमाग ) भी है। 
इस संबन्ध पर श्रभिधर्म की व्याख्याएँ आश्रित हैं | धर्म के स्वभाव (-लक्ुंय) की व्याख्या उसके 
कारित्र ( ख्क्रिया, सबलक्षण ) से होती है । 


कारित्र का सिद्धान्त 

यद्यपि प्रत्येक धर्म का सदा अपना कारित्र होता है, तथापि उसका कारि 
एक विशेष क्षण में ही प्रक८ होता है, और जब वह श्रपना कारित्र समाप्त कर लेता 
है, तो सदा के लिए बन्व्य हो जाता है। यही क्षण वर्तमान कहलाता है, और इस प्रकार 
हम कह सकते हैं कि भविष्यत्‌ धर्म वह हैं, जिन्होंने अभी अपने कारित्र को व्यक्त नहीं किया 
है, और भूत धर्म वह हैं जो अपना कारित्र व्यक्त कर चुके हैं। इसी प्रकार का विचार महा- 
विभाषा ( पृ० ३६३ सी ) में पाया जाता है:-- 

प्रश्न--कालाध्व का भेद किस पर श्राश्रित है | 

उत्तर-- कारित्र पर | जिन संस्कृत धर्मों का कारित्र श्री नहीं है, वह भविष्यत्‌ हैं; 
जो संस्कृत धर्म इस क्षण में कारित्र से समन्वागत हैं, वह वर्तमान कहलाते हैं; और जिनका 
कारित्र विनष्ट हो चुका है, वह भूत कहलाते हैं । श्रथवा जब रूप का प्रतिघत्व नहीँ होता, तब 
बह भविष्यत्‌ है; जब वह इस क्षण में प्रतिघात करता है, वह वर्तमान है; और जब्र इसका 
प्रतिघत्व समाप्त हो चुका है तो इसे भूत कहते हैं। 

यह सिद्धान्त देखने में तो वड़ा सरन मालूम होता है, किन्तु इससे वास्तव में बड़ी उल- 
भन पड़ गई | यदि हम यह स्वीकार करते हैं कि केवल वही धर्म वर्तमान हैं, जो इस क्षण में 
स्वक्रिया को व्यक्त कर रहे हैं, तो उस चक्तु के लिए हम क्या कहेंगे जो निद्रा में है; अथवा 
जिसका प्रतिबन्ध अन्धकार है। यह वतमान है, किन्तु यह अपना कारित्र नहीं करते, वह प्रकाश 
नहीं देते। इसलिए कारित्र की कोई दूसरी व्याख्या चाहिये। वास्तव में हम एक दूसरी 
दृष्टि ले सकते हैं, जिसके अनुसार किसी धर्मविशेव की स्वक्रिया की अभिव्यक्ति उसी धर्म की 
क्रिया नहीं है, किन्तु दूसरे पूरव॑ंवर्ती धर्मों की है, जिससे उस धर्म का कारित्र हेतुभाव से 
निश्चित होता है। श्रतः किसी धर्म का वास्तविक कारित्र इसमें है कि बह भविष्यत्‌ धर्मों को 
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अपनी स्वक्रिया श्रभिव्यक्त करने के लिए, विवश करे | हीनयान के अभिधर्म में इसके छः प्रकार 
वर्णित हैं:--१. सहभू-कारण, २. समनन्‍्तर-कारण, ३. समाग-कारण, ४. सर्वत्रग-कारण, 
४. विपाक-कारण, ६. अधिपति-कारण | 

यदि जीवन-प्रवाह में चक्चुरिन्द्रिय व्यक्त होता है तो ( १ ) यह संस्कृत लक्षणों का 
सहभू-कारण है; ( २)आगे जानेवाले सब चक्षुधर्मों का ( जो एक ही चक्तु की मिथ्या 
एकता का भान कराता है ) सभाग-कारण है; ( ३ ) अन्य ऐसे सब धर्मों का श्रधिपति-कारण 
है, जिनकी उत्पत्ति में यह बाधक नहीं है; रंक्षेत में यदि कहें तो कहना होगा कि इस विचार 
में धर्म का कारित्र स्वकारित्र नहीं रहता,किन्तु उतका हेतुभावावस्थान, उसका फलोत्पादन-सामथ्य॑ 
हो जाता है । 


तीन काल के भेद को स्थिर करने के लिए कारित्र के इस नये अ्रर्थ को कुछ और 
नियन्त्रित करने की श्रावश्यकता है। ऐसे उदाहरण हैं जहाँ एक धर्मविशेष बहुकाल के 
पश्चात्‌ फल देता है, यथा श्रतीत काल का फद्दान कारित्र इष्ट है। ( अ्रतीतस्यापि हि फल- 
दान-कारित्रिमिप्यते--यशो मित्रकृतव्याख्या, प्ृ० १७८ ) | 
फलाचेप-शक्ति ओर कारित्र 


उस छण में जत्र कि कर्म-हेतु निवृत्त हो चुका है, श्रौर फल वी उत्पत्ति श्रभी शआ्रारंभ 
नहीं हुई है, सामथ्यं रहता है | क्या हम यह स्त्रीकार करें कि एक अतीत कर्म तब तक वर्तमान 
रहता है, जब तक कि वह अपना फल प्रदान नहीं करता ? इन कठिनाइयों का परिहार करने के 
लिए वैभाषिक निम्नलिखित सिद्धान्त का निर्माण करते हैं :-- 

छः कारणों की क्रिया की प्रणाली इस पर निर्भर करती है कि सम्तान में फल-दान उसी 
क्षण में होता है, अथवा समनन्तर क्षण में ्रथवा किती दूर के क्षण में | सहभू और समनन्तर 
कारण केवल प्रथम प्रकार से संबद्ध हैं; समाग और सप्रंत्रग कारण द्वितीय या तृतीय प्रकार से 
संबद्ध हैं, तथा विपाक-कारण केवल तृतीय प्रकार से संबद्ध है । (अमभिधर्मकोश, द्वितीय फोश- 
स्थान, ४० २६३ आरादि )। 

अ्रत: इसकी दो श्रवस्थाएं हैं--( १ ) श्राक्षेप, जिसे फलग्रहण भी कहते हैं; ( २) 
फल-दान जिसे वर्तमानीरुरण कहते हैं । प्रत्येक धर्म जिस क्षण में वतमान होता है, और श्रपना 
कारित्र करता है, उस क्षण में मानों वह श्रपने भविष्यत्‌ फन्न का ग्रहण और श्राज्षेप करता है। 
कमी-कमी झ्राक्षेप और दान दोनों अवस्थाएं, एक दूसरे से भिन्न होती हैं, किन्तु जब एक धर्म 
का फलाक्षेप ओर फल-दान एक या दो समनन्तर ऋण में होते हैँ, तो श्राक्षेप श्रौर दान एक 
में मिल जाते हैँ | तथापि इन दोनों क्षणों का भेद अवश्यमेव होता है; क्योंकि केवल आ्रक्षेप 
ही यह निर्णय करता है कि एक धर्म भविष्यत्‌ से बत॑मान में प्रबेरा करेगा या नहीं । 

श्रमिधमंकोश (कोशस्थान २, ४० २६३) उक्त है--“धर्म चाहे भविष्यत्‌ , वर्तमान या 
भूत हो सदा रहता है। हमारा सिद्धान्त है कि यह उस छ्षण में फल्न-प्रहण या फल्ञाक्षेप करता 
है, जिस क्षण में वर्तमान द्ोकर यह एक फल का द्वेतु या बीज होता है ।” 


विज्च अच्याय शैष्ी 


कारित्र की यही व्याण्या संघभद्र देते हैँ--कारित्र  फलाक्षेप-शक्ति | श्रतीत कर्म यद्यपि 
श्रभी उनकी फलोत्पत्ति नहीं हुई है, वर्तमान नहीं है; क्योंकि उन्होंने श्राक्षेप कर्म पहले ही कर 
लिया है। ( न्यायानुसार, ६३१ बी० ) 

श्रव एक अन्तिम विवाद-प्रस्त विषय पर विचार करना है। फलक्षेप-शक्ति ( कारित्र ) 
और धर्म-स्वमाव या स्वरूप में क्या संबन्ध है ! 


जितने वाद त्रिकाल सिद्धान्त को स्वीकार करते हैं, वह सब एकमत से इसपर जोर देते 
हैं कि जब्र एक धर्म कालाध्व से गुजरता है, तो वह अपना स्व्रमाव नहीं बदलता; उसके कैवल 
भाव ( व्यवहार-आकार, धर्मत्रात ) या अ्रवस्था ( वसुमित्र ) का परिवर्तन होता है। इन दो 
आख्याश्रों की विस्तार से व्याख्या नहीं मिलती। इसलिए इनके प्रयोगमात्र से इनका आशय 
समक्त में नहीं श्राता | फेतल दृशन्तों द्वारा इनका अर्थ समकाया गया है । 


वसुमित्र गुटिका का उदाहरण देते हैं, जहाँ एक दी गोली अवस्थामेद से मिन्न 
संख्या हो जाती है ( १,१०० या १००० )। इस उदाहरण में स्थान की श्रवस्था का ही भेद 
है। किट तमुमित्र के लिए धर्म की काल-अ्रवस्था देशस्थ नहीं है, और इसलिए, श्रवस्था शब्द 
का व्यवहार उपचारेण है। 


धर्मत्रात भाव! के संबन्ध म॑ कुछ अधिक निश्चित रूप से कहना कठिन है | यह 
कोई गुण है या सत्ता का श्राकार है | डाक्टर जानूस्टन का विचार है कि कदाचित्‌ यह सांख्यों 
के गुण के सहश है। ( श्रर्ली सांख्य, ४० ३१ )। 


वैशेषिक दर्शन ने कदाचित्‌ इन सब कठिनाइयों को श्रनुभव किया था, और इसी- 
लिए उन्होंने कारित्र की अनिर्वंचनीयता को यथार्थ माना था । 


मह्ाविभाषा ( ए० ३६४ सी ) में निम्न विवाद मिज्ञता दै-- 
प्रशन--कारित्र और स्वमाव एक हैं या भिन्न [ 


उत्तर--यह निश्चित रूप से नहीं बह्या जा सकता कि वह भिन्न हैं या एक | जिंस 
प्रकार प्रत्येक साक्षव धर्म का स्वभाव श्रनेक लक्षणों से समन्वागत होता है, यथा अनित्यादि; 
और यह निश्चित रूप से नहीं कृद्दा जा सकता कि वह लक्षण भिन्न हैं या श्रमिन्न, वही बात 
यहाँ भी है | श्रतः ( कारित्र और स्वभाव का संबन्ध ) अनिरवंचनीथ है | 


संघमद्र ( न्यायानुसार, ६३३ ए ) एक दूसरा उदाहरण देते हँ--कारित्र और 
स्वभाव का संबन्ध उसी प्रकार निश्चित नहीं हो सकता, जिस प्रकार धर्म श्रोर सन्तान का 
संबन्ध। एक शब्द में कारित्र और स्वभाव श्रमिन्न भी हैं, और भिन्न भी हैं। वैमाषिकों की यह 
उक्ति कि जब एक धर्म त्रिकाल में भ्रमण करता है, तो केवल कारिश्र, न कि स्वभाव बदलता 
है, और तिस पर भी यह नहीं कहा जा सकता, कि कारित्र स्रभाव है, ओर न यही कहा जा 
सकता है कि कारित्र का अस्तित्व स्वभाव से खतन्त्र है; सौत्रान्तिकों द्वारा” उपहासास्पद बना 
दी गयी है । 


श्धर बोड-पसं-द्शन 


सौच्नान्तिक दिवविचेष्टित! कहकर इसका उपहास करते हैं :-- 


कारित्र सर्वदा वास्ति, सदा धर्मश्च वर्स्यते । 
धर्मान्नान्यच्य॒कारित्रं व्यक्तं देव विचेश्तिम्‌ ॥ (अभिधर्मकोश, ५।५७) 

किन्तु संघभद्र ( न्यायानुसार, ६३३ सी ) इसका कड़ा प्रतिवाद करते हैं | (यह उपद्ास 
अनुचित है, क्योंकि बुद्ध भगवान्‌ रूय॑ भी शिक्षा देते हैं-- तथागत लोकोत्तर हैं, ओर नहीं हैं; 
प्रतीत्य-समुत्पाद की धर्मता है, और यह नित्य नहीं है? । क्‍या इसके लिए बुद्ध भगवान्‌ का भी 
उपहास किया जायगा १ हम मानते हूं कि धर्मों का सदा अस्तित्व है, और साथ ही साथ हम यह 
भी मानते हैं कि धर्म नित्य नहीं हें । 

इस सिद्धान्त की आपकी आलोचना निराधार है, क्‍योंकि “नित्य” और “श्रनित्य” इन 
दो का व्यवहार दो भिन्न अर्थों में हुआ है। इसलिए बुद्ध का उपहास नहीं करना चाहिये। 
क्या इसमे भी ऐसा ही नहीं है १ धर्म नित्य वर्तमान है, किन्तु धर्म-मभाव बदलता है | जब संस्कृत 
धर्म त्रिकाल में संक्रमण करते हैं, तो वह अपना स्वभाव नहीं खोते ओर जो कारित्र होता है, 
वह प्रत्ययों पर निर्भर करता है | उसकी उत्पत्ति के समनन्तर ही कारित्र अवरुद्ध हो जाता है| 
अतः हमारा रिद्धान्त है कि धर्म नित्य है, किद्तु धर्ममाव अनित्य है | यह क्यों श्रापका उपहास 
है कि यह देवविचेध्ित हैं | 

संघमद्गर न्यायानुसार, ( ६३३ वी० ) में वैभाषिक सिद्धान्त का यह सामासिक वर्णुन देते 
हैं--फलाक्षेप की अवस्था में सब संस्कृत धर्म दतंमान? कहलाते हैं, फलाक्षेप की इस अ्रवस्था 
का पूर्व श्रौर उत्तर दोनों में अ्रभाव है । इस पू और उत्तर अभात्र के अनुसार ज़िकाल का 
भेद व्यवस्यित होता हैं। भूत और भविष्यतू का अस्तित्व वर्तमान के समान ही है। संक्षेप में 
यद्यपि सर्व संस्कृत धर्मों का स्रमात्र सदा एकसा रहता है, तथापि सामथ्य भिन्न है | इस प्रकार 
यद्यपि त्रिकाल का स्वभाव सदा एक है तथापि उनके कारित्र मं भेद होता है । 


ऊपर जो प्रमाण एकन्न किये गये हैं, उनसे स्पष्ट है कि वैभापिक धर्म के दो आकार की 
शिक्षा देते हैं। यह भेद दो भिन्न आयतन या दो भिन्न धर्मों का सा नहीं है | कारित स्वभाव 
का परिशिष्ट नहीं है, यद द्वितीय धर्म नहीं है, और न धर्म का द्वितीय स्वभाव ही है| यह 
धर्म अर्थात्‌ सवलक्षण भी नहीं है। जैसा तत्वसंग्रह से मालूम होता है, इस दृष्टि का स्पष्ट 
प्रत्याख्यान संघमद्र ने किया था। कारित्र-फतलज्षिप-शांक्त, और स्वकारित्र-स्वलक्षण का भेद 
मौलिक है--सप्रतिघत्व आदि के रूप में स्वलक्षण धर्म के संपूर्ण स्वभाव को व्यक्त करते हैं 
और इसीलिए ०प्रतिघत्व से समन्वागत धर्म कभी अ्प्रतिध नहीं हो सकता। इसके विपरोत 
फलाक्षेप-शक्ति कादाचित्क है| दूसर शब्दों में वैमापरिक सिद्धान्त एक प्रकार के भेदामेदवाद 
की शिक्षा देता है, जिसके अनुसार स्वभाव और कारित्र का संबन्ध भेदाभेद का है। 


द्ग-आकाशवाद 


कालवाद की समीक्षा करते हुए, हमने ऊपर कद्दा है कि कालवाद और दिगवाद दोनों 
में समानता पाई जाती है। जो काल को द्रव्य-विशेष मानता है, वह दिक को भी द्रब्य-विशेष 


बिंश् अध्याय श्द्ड 


मानेगा, और जो बाह्य जगत्‌ के काल-प्रवाह का वहन आभ्यन्तरिक जगत्‌ में करेगा वह वाह 
जगत्‌ में अ्रयोँ का देशस्थ होना स्वीकार नहीं करेगा। दिक से यह दो भाव भारतीय दर्शन 
के इतिहास में पाये जाते हैं | बहुत प्राचीन काल में दिक का भाव वस्त॒व्यापी और अपेक्षया 
स्‍्यूल था | पीछे से दिक्‌ को एक द्रव्य-विशेष, जो अतीद्दधिय और अनन्त है, मानने लगे। 


शब्द के स्वभाव को न समझ सकने के कारण भारतीयों ने श्राकाश द्रव्य की कल्पना 
की | यद सर्वगत और नित्य है; इसका अन्यथात्व नहीं होता और यह शब्द का श्राश्रय है । 
यह कल्पना उपनिषदों में मी पाई जाती है। उस समय भी दो आख्याओं का व्यवहार होता 
था--दिक्‌ और झाकाश | आकाश का लिज्ञ शब्द है। यह शब्द का समवायिकारण है। 
श्राकाश वह द्रव्य है, जिससे शब्द की अभिनिष्पत्ति होती है। दिक्‌ वह शब्द-विशेष हैं; 
जो प्रदेश का निमित्तकारण है । 


दिक संबन्धी यह दोहरा विचार शब्द पर आश्रित है। मीमांसकों के अ्रनुस।र शब्द 
एक, नित्य द्रव्य-विशेष है, जिसकी अ्रभिव्यक्ति उस वाकू में होती है, जो दम सुनते हैं, किन्तु 
जिसका रूदा और सर्वश्रअ्रस्तित्व है। मीमांसकों का उद्दं श्य वेदों का नित्यत्व सिद्ध करना था, 
जो इनके श्रनुसार न स॒ष्ट हुए, न ईश्वर द्वारा श्रभिव्यक्त हुए जो अपौरुषेय हैं, किन्तु स्ि 
की उत्पत्ति के पूर्व से जो स्वतःप्रमाण हैं । 


कणाद इस मत का खण्डन करते हैं, और सिद्ध करते हैं कि शब्द एक गुण है, 
आ्राकाश का गुण है | 

कुमारिल उत्तर देते हैं कि यदि पूर्वपक्ष की प्रतिज्ञा है कि शब्द आकाश का गुण है, 
तो इसके न कहने का कोई कारण नहीं है कि यह दिक्‌ का गुण है। कुमारिल कहते हैं कि-- 
“दो नित्य, व्यापी और सर्वगत द्रव्यों का अस्तित्व मानना निष्प्रयोजनीय है, और जो आकाश 
के लिए कद्दा जा सकता है, वह दिक के लिए, भी कहा जा सकता है। वह कहते हैं कि दिक्‌ 
एक और व्यापी है, और आकाश को भी व्याप्त करता है। जो दिगभाग भोत्र-शष्कुली को 
घेरता है, वह श्रोत्रेन्दरिय है; यथा वैशेषिकों के अ्रनुसार श्रोत्रेश्धिय नभोदेश है । वैशेषिकों के 
सब प्रमाण हमारे वाद में धट्ते हैं | हमारे अनुसार भोत्रेन्द्रिय दिगभाग है । अन्तर इतना ही 
है कि हमारे वाद का अ्राधार श्रुति है। वह दिग्‌ द्रव्य जो कम या अधिक श्रोत्र-विवर में 
आबद्ध है, हमको श्रोत्रेन्द्रिय के रूप में व्यक्त द्योता है ।” 


दूसरों के श्रनुसार दिक्‌ और आकाश दो (थक द्रव्य हैं। इनमें अन्तर केवल 
इतना है कि कई प्रस्थानों के अनुसार शब्द का आश्रय इनमें से एक ही है। 


उपनिषदों में भी यह दौनों श्राख्याएं. पाई जाती हैं। उनके अनुसार श्राकाश एक 
अनन्त द्रव्य है | कमी यह द्रव्य पांच महाभूतों में परिगणित होता है, जिनसे सृष्टि की उत्पत्ति 
होती है। कभी इसे सृष्टि का प्रथम तत्व निधौरित किया गया है, जिससे शे4 तत्वों की उत्पत्ति 
होती है। ब्क्म से आकाश, श्राकाश से वायु, वायु से तेज, तेज से जल, जल से प्रथिवी, 
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पृथिवी से औषधियां, औषधियों से श्रज्न, अन्न से शुक्र, शुक्र से पुरुष उत्पन्न होता है। प्राय 
भूताकाश को श्रनन्त दिक्‌ बताया गया है, जिसमें द्यावाप्रथिवी, अग्नि-विद्युत्‌ , वायु, चन्द्र 
सूये और नक्षत्र समाहित हैं। इस अश्रर्थ में यह नभस अंबर का पर्याय है। नभस्‌ से अ्रनन्त 
दिव्य लोक समझे जाते हैं । 


दिगवाद और आकाशवाद के साथ ब्रद्मतत्व संबन्धित है, जो शब्द की निष्पत्ति करता 
है । इस वाद का रपष्ट उल्लेख उपनिषदों में नहीं है | 


शब्द का एक अस्पष्ट संबन्ध दिक से है। इसका श्रायवतन आकाश है। छान्दोग्य में 
यह विचार अधिक स्पष्ट है--दिक के कारण सुनते हैं, बुलाते हैं, उत्तर देते हैं। यहाँ उस 
अथे का प्रभव मिलता है, जिससे श्रागे चलकर आकाश का श्रर्थ शब्द का उपादान हो 
गया | भारतीयों का विचार था कि विश्ानेन्द्रियों की क्रिया केवल प्राप्यकारि अर्थों के स्पर्श से 
संपन्न होती है | शब्द-तत्व और श्रोत्रेन्द्रिय के बीच वह स्वभावतः एक श्राकाश-अ्रवकाश की 
कल्पना करते थे | अत: यह कल्पना उनके लिए स्वाभाविक थी कि दिक्‌ इन दोनों के बीच 
एक द्रव्य है। पीछे से यह कल्पना जोड़ी गई कि यद्द अवकाश एक द्रव्यविशेष से आाबत 
है, जो शब्द का उपादान है। ग्राकाश अवकाश है, सूर्य और चन्द्र के बीच का श्रवकाश है। 
गर्भापनिषत्‌ ( ११ ) में कहा है कि इस पंचात्मक शरीर में जो सुपिर है, वह आकाश 
है। अ्रन्त में आकाश ब्रह्म का प्रतीक है। कुछ स्थलों में आकाश का तादात्म्य ब्रह्म से 
बताया है | 


इस प्रकार उपनिषदों की शिक्षा के अ्रनुसार आकाश सृष्टि का प्रथम तत्व, अवकाश, 
शब्द का उपादान, विश्वव्यापी दिक्‌ , ब्रह्म है। यह न देखा गया कि यह विविध भाव मिन्न 
हैं। दर्शनों में हम इन त्त्र भावों को पाते हैं | कोई एक श्र्थ चुनता है, कोई दूसरा। न्याय- 
वैशेषिक श्राकाश को शब्द का आश्रय मानते हैं। त्रौद्ध उसे अनावृत कहते हैं, और वेंदान्त 
उसे खष्टि का प्रथम तत्व मानता है । 


उपनिषदों में श्राकाश के श्रतिरिक्त दिकू शब्द भी मिलता है, जो मुख्यतः दिशाश्रों 
के अर्थ में प्रयुक्त होता है| किन्तु जिसका अ्रर्थ अनन्त दिग-द्रव्य भी है। उसका अ्रन्त नहीं 
मिलता; क्योंकि दिशाएँ अनन्त हैं। यही भ्रोत्र है, आयतन है, श्राकाश है, प्रतिश है 
अनन्त है; यही द्रव्य हे ( बृहदास्ण्यक, ६।१॥५ )। 


पीछे के दशनों में इसका उपयोग वहाँ किया गया है, जहाँ कुछ कारणों से दो 
मिन्न द्रव्य स्वीकार करने पड़ते हैं, जो भिन्न प्रकार के दिक को निरूपित करते हैं। उपनिषदों 
में दिक्‌ का ऐसा श्रर्य नहीं है । 


जैन साहित्य में किसी मौतिकवाद का उल्लेख है। ( भीडर, ए० ५४६ ) जो 
नित्य तत्वों में दिक्‌ या श्राकाश को भी परिगणित करते थे | इस वाद का नाम भूतवाद और 
पांचमौतिक है | इसके श्रनुसार भौतिक द्रव्य नित्य हैं, और उनसे सत्यलोक और भाजनलोक 
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दोनों का समुदाय खुषट होता है। इस वाद के नाम से ही स्पष्ट है कि यह ५ंचभूत की सत्ता 
मानता था। अर्थात्‌ प्रथिवी, अप , तेज और वायु के अतिरिक्त यह श्राकाश या दिक भी 
मानते थे | इसी श्राघार पर यह श्रन्य वादों से भिन्न था। अतः आकाश को तत्वों में गिने 
या न गिने, यह शाख्रार्थ का विषय हो गया | 


कुछ ऐसे वाद हैं, जो केवल चार भूत मानते हैं। 


बेदाम्त के अ्रनुसार आकाश की उत्पत्ति ब्रह्म से हुईं | यह ब्रह्म का प्रतीक है, क्योंकि 
यह अनन्त, नित्य, अ्परिवर्तनशील तत्व है। किन्तु इसका ब्रह्म से तादात्म्य नहीं है, क्योंकि 
ब्रक्ष से इसकी उत्पत्ति होती है। पुनः आकाश से वायु, वायु से ते, तेज से जल, जल से 
प्रथिवी की सृष्टि हुई है। इन अतिसूछम द्वव्यों के स्थूल द्रव्यों में परिवर्तन होने से लोक की 
सृष्टि होती है। इसके विपरीत स्थूल द्रव्यों के सूक्ष्म द्रव्यों में परिवर्तित होने से प्रलय सिद्ध 
होता है। यहाँ आकाश एक द्रव्य है, "क अ्रनन्त द्रव्य है; भूतों में से एक है । 

मीमांसकों के ग्रनुसार भी दिक एक द्रव्य है, संगत है, उन अ्रथाँ से स्वतन्त्र है 
जो उसमें निवास करते हैं; किन्तु यह स्व देशों म॑ दिखाई देता है। मीमांसकों फे अनुसार 
दिग्‌वकाश वस्तुमृत है, जो भौतिक अर्थों के तिरोभाव के पश्चात्‌ भी रहता है। 


सांक्य के अनुसार श्राकाश पाँच महाभूतों मं से एक है। शब्दतन्मात्र से आकाश 
की उत्पत्ति होती है, श्रौर आकाश का गुण शब्द है। अन्य महाभूतों के साथ यह महाभूत 
भी सर की प्रवृत्ति मं लगता है। यह मुख्यतः इसी भूत के कारण हैं कि प्रत्येक वस्तु का अव- 
काश होता है। किन्तु सांख्य-साहित्य में भी दोनों आ्राख्याएँ पाई जाती हैं--( १ ) श्राकाश> 
अनन्त दिक्‌; ( २ ) दिकत््र्थों का देशस्थ होना । माघत्र कहते हैं कि सांख्य उन वादों से 
सहमत हैं, जो सामान्य दिक श्रर्थात्‌ अनन्त दिक्‌ और उस दिक मे विशेध करते हैं, जो उपाधि- 
वश सान्‍्त है। सान्‍्त दिक्‌ काल से आबद्ध है। हमने ऊपर कह्दा है कि काल और दिक्‌ भूतों 
के दो नित्य गुण हैं| काल और सान्‍्त दिग-द्वव्य ( आकाशनन्त्रवकाश ) अनन्त आकाश के 
उपाधिमात्र हैं । 


भ्याय-वैशेषिक सिद्धान्तों में दिकू ( आकाश ) और काल का साधरम्य बताया गया 
है। दोनों सर्व उत्तत्तिमान्‌ के निमित्त हैं। न्यायसूत्रों में आकाश ( दिक ) की व्याख्या नहीं 
पाई जाती, और न कीं अन्यत्न काल का लक्षण बताया गया है। कणाद के सूत्रों में 
( २।२।१० ) दिक्‌ वह द्वव्य है, जिसके कारण एक मूर्त द्रव्य दूसरे के समीप या दूर है। इस 
द्रव्य का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं दोता, किम्तु उसके लिजझ् से उसका अनुमान हो सकता है। दंशिक 
अर्थों की सन्‍्तति का कोई कारण होना चाहिये, जो कालवर्ती मावों की परम्परा के सहश हो । 
यह कारण एक नित्य द्रव्य है, यह उसी प्रकार सिद्ध होता है; जैसे काल और वायु का द्र॒व्यल 
आर नित्यत्व सिद्ध होता है| दिक से स्वतम्त्र एक आकाश है, वह भी नित्य और विश्वु द्रव्य 
है। आकाश दिक से मिन्न है, क्योंकि यह शब्द का उवादान है। थ्राकाश सुत्र को ब्याप्त करता 
है. और उसके अस्तित्व का अनुमान केवल अपने गुण से होता है। प्रशस्तपाद वैशेषिक 


और 
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दर्शन के पीछे के प्रन्थकार, न्याय तथा न्याय-वैशेषिक के ग्रन्थकार सभी की दृष्टि वही है, जो 
कणाद के सूत्रों की है। 


प्रशस्तपाद ने शब्द की उत्पत्ति इस प्रकार बताई हैः:--“शब्द द्विविध है--वर्ण- 
लक्षण और ध्वनि-लक्षण | श्रकारादि वर्णु-लक्षण हैं; और शंखादि निमित्त ध्वनि-लक्ण हें । 
वर्ण-लक्षण शब्द को उत्पत्ति इस प्रकार दै--श्रात्मा और मन के संयोग से, स्मृति की अपेक्षा 
से, वर्णोच्चारण की इच्छा उत्पन्न होती है। तदनन्तर प्रयत्न होता है, जिससे श्रात्मा और 
वायु का संयोग होता है। इससे वायु में क्रिया उत्पन्न होती हैं; वह उध्वेंगमन कर कर्ठादि को 
अभिद्दत करती है| इससे स्थान और वायु के संयोग से स्थान और श्राकाश का संयोग होता 
है। इससे वर्ण की उत्पत्ति होती हैं। ध्वनि-लक्षण शब्द की उत्पत्ति इस प्रकार होती है-- 
पेरी-दस्ड के संयोग से भेरी और शञ्राकाश का संयोग होता है। इससे ध्वन्यास्मक शब्द की 
उत्पत्ति होती- है ( प्रशस्तपाद, ए० ६४४ )।” 


“इस प्रकार द्वव्यविशेष के रूप में आ्राकाश वह द्रव्य है, जिससे शब्द की अभिनिष्पत्ति 
होती है, श्रर्यात्‌ यह उसका समवायिकारण है। नेयायिकों के श्रनुसार कारण तीन हैं--सम- 
वायि, भ्रसमवायि और निमित्त | शब्द की उत्पत्ति में आकाश समवायिकारण है, स्थान और 
आकाश का संयोग अ्रसमवायिकारण है, ओर अ्राभ्यन्तर वायु और स्थान का संयोग निमित्त- 
कारण है | ध्वन्यात्मक शब्द में भेरी पर दर्ड का प्रह्दार निमित्तकारण है, भेरी और श्राकाश 
का सँयोग श्रसमवायिकारण है, और आकाश' समवायिकारण हे ।” ( प्रशस्तपाद )_ 


इस वाक्य से यह प्रदर्शित होता है कि यद्यपि आकाश एक अदृश्य, अरूपी और 
अनन्त द्रव्य है, तथापि वृद्द वायु के समान अन्य मूत॑ रूपों से संयुक्त हो सकता है | इस द्रव्य 
का एक देश जो अ्रवण-विवर संज्ञक है, श्रोत्रेन्द्रिय क्टलाता है। अ्राकाश का शब्दगुणत्व प्राचीन 
काल से स्वीकार किया गया है| सांख्य न्याय और वेशेषिक इन दो में विशेष करते हैं | एक 
आकाश है जिसका शब्द गुण है, जिसके कारण शब्द की निष्पत्ति होती है | दूसरा दिंक्‌ द्रव्य 
है जो बाह्य जगत्‌ को देशस्थ करता है । दूसरी ओर कयाद के सूत्रों में (।२।१३) यद्रपि यह 
दो खतन्त्र द्रव्य हैं, तथापि कतिपय लिझ्ञ प्रदर्शित करते हैं कि इन दोनों का एक द्रव्य माना 
जाता था, जो परस्पर भिन्न न ये, किन्तु कार्य-विशेष से जिनका नानात्व था। जिस प्रकार एक 
दी पुरुष अध्यापक और पुरोहित दोनों हो सकता है, उसी प्रकार कार्यविशेष से द्वब्य को 
आकाश और दिक्‌ कहते हैं | यदि वह शब्द की निष्पत्ति करता है तो वह श्राकाश कहलाता 
है | यदि वह बाह्य जगत्‌ से अर्थों के देशस्थ होने का कारण है, तो इसे दिक कहते हैं । 


इन्हें पीछे के नैयायिक और वैशेषिक दो स्वतन्त्र द्रव्य मानते हैं | पूर्व और पीछे के 
बौद्धों में श्रन्तर है; इसी प्रकार बहुधमंवाद और विज्ञानवाद में भी श्रन्तर है। 


पाक्षि-आस्याब में आकाश-श्रवकाश ( आकासो और श्रोकासो ) की गणना महाभूत या 
घातु में नहीं की गई है। यहाँ महाभूत चार ही हैं। सूत्रों में ऐसे वाक्य मिलते हैं, जिनसे 


विश अध्याय श्दछ 


अनुमान हो सकता है कि आकाश पाँचवां महाभूत माना जाता है। किन्तु श्रमिधम्म में 
आकाश महाभूत नहीं है, यद्यपि यह धातु है। धम्म-संगणी में आकाश को देवताश्रों का लोक 
कहा है | यह श्रनावृत है, और यह स्पष्ट किया गया है कि इसका कोई संबन्ध महाभूतों से नहीं 
है । बुद्धघोत अआकास-घातु? की वही व्याख्या करते हैं, जो वैशेषिक में (२२१०) 'दिश्य” की 
की गई है :---आकास-घात” का लक्षण रूप-परिच्छेद है। इसके कारण परिब्छिन् रूपों में 
यह प्रतीति होती है कि यह इससे ऊध्व है, अ्रधः है या तिर्यंक्‌ है ( इदमितो उद्धमधो तिरियं 
च होति )। अतः येखाद में हम दिग-श्राकाश यह द्विविध भाव नहीं पाते | शब्द को न 
एक खतन्त्र द्रव्य माना है, और न द्वव्य-विशेष का गुण । शब्द चार महामूतों का काय है। 
यह श्रदृश्य है, किन्तु श्रोत्न विज्ञान का विषय है। धम्मसंगणी म॑ यह विचार कहीं नहीं पाया 
जाता कि आकाश और श्रोत्र के बीच एक विशेष स्थान है, श्रोर न यही पाया जाता है कि 
प्रत्येक इन्द्रिय का महाभूतविशेष से विशेष संबन्ध है । उदाहरण के लिए सांख्य और बैशों- 
पिक दर्शन में रूप का तेज से, रस का जल से, गन्ध का प्रथिवी से और वायु का स्पर्श से 
संबन्ध है। कदाचित्‌ इसी आधार पर आकाश का ऐसा ही संबन्ध भ्रोत्र से है। भोत्रेन्द्रिय 
को नभोदेश कद्दा है, जो भ्रोत्रविवर-संज्ञक है । धम्मसंगणी में रूप, गन्ध, रस ओर इनके 
साथ शब्द चार महाभूतों के काये कहलाते हैं | जिस काल में धम्मसंगणी की स्वना हुईं थी, उस 
काल में आकाश एक द्रव्यविशेष था, और इसके कारण मूर्त द्रव्य देशस्थ होते थे | दूसरी 
झोर हमको यह न भूलना चाहिये कि सकल वाह्य जगत्‌ के त॒ुल्य दिक्‌ एक स्कन्ध है, जिसे 
रूप-स्कन्ध कहते हैं। स्कन्धवाद की एक वात तो स्पष्ट है कि यह द्रव्य का प्रत्याख्यान है। धर्मों 
की अनन्त परंपरा है; कोई द्रव्य नहीं है। श्राकाश-धातु इस धर्म का एक रूप है। इसलिए, 
इसका श्रभिधम्म की सूची में स्थान है। अ्रतः आकाश-धातु की कल्पना एक धर्म की है, जो 
विपरिणामी धर्मों के अ्रनन्त प्रवाह में ढूबे हैं। विभाषा में ग्राकाश-धातु को अघसामन्तकरूप 
कहा है, श्र्थात्‌ वह जो श्रलन्त श्रमिष्रात करने वाले ( यथा बृत्षादि ) का सामनक रूप है | 

नागार्जुन के समय में बौद्ध पड़घातु मानते थे:--चार महाभूत, श्राकाश और विश्ञान 
( मध्यमकबृत्ति, ० १२६ )। यदि आकाश-घाठु के स्थान में वैशेषिकों के तीन द्वव्य-- 
आ्राकाश, दिक्‌ श्रौर काल--का श्रादेश करें, और यदि बीौद्धों के विज्ञान के स्थान में झ्रात्मा 
श्रौर मनस का श्रादेश करें, तो वैशेषिकों के नौ द्रव्य हो जाते हैं। नागार्जुन के व्याख्यान से 
हम यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि आकाश-धातु का श्रन्य द्रव्यों में प्राधान्य था; क्योंकि 
आकाश-धातु विचार करके और यह दिखला करके कि उसका स्वभाव विरुद्ध है, वह कहते 
हैं कि श्राकाश धातु के बारे में जो कहा गया है, वह अन्य सब द्वव्यों में लागू होता है। 
उपनिषदों में भी दिक्‌ का ऐसा ही प्राधान्य है। चन्द्रकीतिं ( मध्यमकदत्ति, ५।१ ) कहते हैं 
कि आकाश अनन्त है, यह अनावरण मात्र स्वभाव है। बहुधर्मवादी बौद्ध श्राकाश को श्रभाव 
मानते हैं ( वेदान्तसार, २, २ पर शंकर )। 

भ्रभाव दो प्रकार का है-- (१) बुद्धिपूर्ंकं, यथा किसी वस्तु के बुद्धिपूवंक विनाश 
से उस वस्तु का अ्रभाव, (२) श्रदुद्धिपूवंक किसी वस्तु का निर्तर विनाश, जो चक्तु से नहीं 


बुद्द बोखु-घसं-्दशंण 


देखा जाता | इन दो के अश्रतिरिक्त आकाश तृतीय प्रकार का अभाव है। बौद्ध इसीलिए. श्राकाश 
को द्रव्यविशेष नहीं, किन्तु श्रभावमात्र मानते थे। आस्तिक-दर्शन उसे बस्तुमृत मानते थे । 
श्राकाश-परीक्षा में नागाजुन आकाश को भाव मानकर उसको असंभव सिद्ध करते हैं। उसी 
प्रकार वह श्राकाश को अ्रभावमात्र भी असिद्ध करते हैं। नागाज॑न भाव-श्रभाव दोनों का प्रत्या- 
र्यान करते हैं । केवल श्राकाश ही नदीं बलिक अन्य सब्र द्वव्यों का भी | सामान्यतः वह प्रत्येक 
शान की शूज्यता सिद्ध करते हैं। वाह्य शोर आम्यन्तर दोनों लोकों के सब भावों का विवेचन 
कर वह अनवस्थां दोष दिखा कर उनकी विरुद्धता दिखाते हैं, तथा ज्ञेय-लोक के समुदाय की 
शूत्यता सिद्ध करते हैं । 


यद्रपि नागाजुन श्राकाश की समस्या हल नहीं करते हैं, तथापि उनका विचार विज्ञान- 
बादी विचार की पूर्वा4स्था है| इस प्रश्न को उठाकर कि हमारे भावों का वस्तुत: कोई अ्रालंबन 
है या नहीं, नागाजुन कहते हैं कि यह भावधर्म हैं जो भ्रनालंबन हैं | 


विज्ञानवादी दृष्टि को आयसिंग, वसुत्रन्धु और दिद्लनाग ने विकसित किया | धर्मकीर्ति 
ने इसमें वृद्धि की | इनका विचार वसुतनन्धु के विचार से कुछ भिन्न है। इनके श्रनुसार भी 
भाजन-लोक प्रवृत्ति-विज्ञान से बना है। आकाश इन प्रवृत्ति-विज्ञानों का एक झआाकार- 
विशेष है | 

धर्मकीतिं प्रत्येक विज्ञान में, तथा प्रत्येक वस्तु में, तोन प्रकार के गुण मानते हैं--देश 
काल और स्वभाव | धर्मकीतिं आफाश और काल दोनों का समानरूप से विवेचन करते हैं | 
बह देश और आकाश दोनों शब्दों का व्यवहार करते हैं। श्रर्थ के देशस्थ होने को“वह सदा 
देश” कहते हैं, ओर श्राकाश को अ्रनादि, श्रनन्त, अविपरिणामी बताते हैं। अपने ग्रन्थ में 
उन्होंने कहीं आकाश का विचार नहीं किया है, किन्तु इन दोनों शब्दों का प्रयोग उसी अ्रथ 
में करते हें, जिस अ्रर्थ मे इनका प्रयोग आस्तिक दर्शनों म॑ होता है। दिक का श्रर्थ केवल 
अर्थ का देशस्थ होना है| यह बाद विश्ञानवादी विचार से पूरी तरह मिलता है, कि 
दिद्लनाग ओर ध्मवाति श्रनन्त श्राकाश का बार बार डल्लेख करते हैं। साथ ही साथ 
परार्थानुमान का उल्लेख है, जिसके द्वारा वाक की अनित्यता सिडध हो सकती है। जिसका 
अस्तित्व है, वह अ्नित है । वाकू का अस्तित्व है, अतः वह अनित्य है। बाह्य जगत्‌ अनित्य 
है | प्रत्येक चण का विनाश होता है। आकाश नित्य हे | इसीलिए, उसका अभाव है। 


प्रमाण 


बौद्धधर्म में मिन्न भिन्न भ्रवृत्तियां पाई जाती हैं | बहुधर्मवाद, विशानथद और शूत्यवाद 
की प्रवृत्तियाँ स्पष्ट हैं। शुत्वाद ऐसी प्रवृत्ति है जो, बाह्य जगत्‌ की शुन्यता और ज्ञान की 
नितान्त अनिश्चितता मानता है । द 

इन मौलिक सिद्धान्तों ने बोद्ध-दर्शन के स्वभाव को पूर्व ही विनिश्चित कर दिया। 
वह सांख्य भर वेदान्त के समान विश्व को समझाने के लिए, किसी परम तत्व का निर्माण 


विज्ञ अध्याय हा 


न कर सका | वह भावों को नित्य ओर अनित्य द्वव्यों में विमक्त न कर सका, और न न्याय- 
वैशेषिक के समान संसार की उत्पत्ति का हेतु इन द्रव्यों के अ्रन्योन्य प्रभाव को निर्दिष्ट कर 
सका | यह किसी भ्रन्थ का प्रामाण्य स्वीकार नहीं करता था | इसके लिए ज्ञान स्वय॑ एकमात्र 
प्रमाण है । श्रतः पांचवीं-सातवीं शताब्दी में इसका उद्देश्य प्रमाणों को निश्चित करना तथा 
शान की इयत्ता को निर्धारित करना था। इन्होंने इसकी स्व॒तन्त्र परीक्षा की कि विज्ञान का 
विषय क्‍या है, और क्या नहीं है ! इन्होंने प्रमाणों की व्यवस्था की | 


प्रमाण-झाद्वध का प्रयोजन 


सर्व पुरुषार्थ की सिद्धि सम्यगू-जश्ञान पूर्वक होती है। अञ्रतः उसकी प्रतिपत्ति के लिए 
न्याय-शास्त्र की रचना हुईं है। मानवीय प्रयोजन हेय या उपादेय हैं; वांछुनीय या अ्रवांछुनीय हैं | 
प्रवृत्ति या अ्र्थक्रिया अर्थ की प्राप्ति और अ्रनर्थ के परिहार के लिए होती है। सम्यग-शान 
या प्रमाण वह ज्ञान है, जिसके अनन्तर अध्यवसाय ( निश्चय ) होता है, जिससे पुरुषार्थ 
की सिद्धि होती है । जो ज्ञान मिथ्या है, उससे शअ्रर्थ-सिद्धि नहीं होती । संशय और विपर्यय 
सम्यग-शान के प्रतिपक्ष हैं। धर्मोत्तर कहते हैं कि सम्यगू-शान द्विविध है। 

(१ ) प्रागू-मवीय भावनाभ्रित ज्ञान, जो आ्रपाततः पुरुषार्थ-सिद्धि कराता हे; 

( २ ) प्रमाणभूत, भावना जो केवल ज्ञापक है | 

बौद्ध-न्याय में इस दूसरे प्रकार के सम्यगू-ज्ञान की समीण्णा की गई है; क्योंकि जिसकी 
खोज साधारण जन करते हैं, उसी का विचार शास्र में होता हैँ | लोग श्रर्थ-क्रिया के अ्र्थी 
होते हैं, अ्रतः वह अ्रथ-प्राप्ति के निमित्त अ्रथक्रिया-समर्थ वस्तु के ज्ञान की खोज करते हैं । 
इसलिए, सम्पगू-शान श्र्थक्रिया-समर्थ वस्तु का प्रदर्शक है | 

अतः बौद्ध-न्याय में प्रभाणभूत भावना का ही विवेचन किया गया है। जहाँ श्रर्थक्रिया 
की सिद्धि आ्रापाततः श्रविचारत: होती है, वहाँ ज्ञान की समीक्ष। नहीं हो सकती । जिस ज्ञान की 
समीक्षा हो सकती है, उसे तीन विषयों में विभक्त करते हैं:--प्रतक्ष, अनुमान और पराथौनुमान 
( सिलों जिज्म, शब्दात्मक ) वाह्य वस्तु के ज्ञान का मुख्य प्रभव इन्द्रिय-विज्ञान है। इस ज्ञान के 
आकार को कल्पना निश्चित करती है, और इस प्रक्रिया की पूर्ण शाब्दिक अ्रभिव्यक्ति परार्था- 
नुमान से होती है। श्रतः इन तीन के अन्तगंत ज्ञान-मीमांसा और न्याय दोनों हूं । 


प्रमाशु-फक्ष तथा प्रमाण का छक्षण 

प्रमाण या सम्यक-शान अविसंवादक श्ञान है । लोक में उस पुरुष को संवादक कहते हैं 
जो सत्यमाषी है, और जो पूर्व उपदर्शित अर्थ का प्रापक है। इसी प्रकार वह श्ञान भी संवादक 
कहा जाता है, जी प्रदशित श्रर्थ का प्रापक है, श्रर्थात्‌ जो प्रदशित श्रर्थ में प्रवर्तन करता है । 
सम्यग-शान पुरुषार्थ-सिद्धि का कारण है । सम्यक-ज्ञान प्रद्ृत्ति के विषय का प्रदर्शक है; श्रथ में 
पुरुष का प्रवतंन करता है। श्रधिगत श्रर्थ में पुरुष प्रवर्तिंत होता है, और श्र्थ प्रापित होता है 
झत: श्र्थाधिगति ही प्रमाण-फल है | इसका अर्थ यह है कि अ्र्थाधिगम से प्रमाण का व्यापार 
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समाप्त हो जाता है| यह वह बिन्दु है, जहाँ पुरुष का कारित्र होता है। इसे अ्रर्थ-क्रिया-क्म 
वस्तु कहते हैं, और जो क्रिया इस वस्तु का अधिगम करती है, वह सफल पुरुषार्थ है। सम्यक्‌- 
शान प्रापक ( एफिकेशियस ) ज्ञान है। इस प्रकार हमारे ज्ञान की प्रामाणिकता और उसकी 
व्यवहार-च्षमता के बीच एक संबन्ध स्थापित है। 

पुरुष को विज्ञान हठात्‌ प्रवर्तित नहीं कर सकता, अ्रतः ज्ञान कारक-कारण नहीं है; केवल 
शापक है| 

लोग श्रर्थ प्राप्ति के निमित्त श्रथ॑-क्रिया समर्थ वस्तु के प्रदर्शश ज्ञान की खोज करते हैं, 
इसलिए, सम्यक्‌-ज्ञान श्र्थ-क्रिया-समर्थ वस्तु का प्रदर्शक है। 

जिस ज्ञान से पहले अर्थ अधिगत होता है, उसी से पुरुष प्रवर्तित होता है, और श्रर्थ 
प्रापित होता है। उस अर्थ के विषय में दूसरे शान का क्या काम है ! इसलिए अनधिगत विषय 
प्रमाण है। जब श्रर्थ प्रथथ अधिगत होता है, तब ज्ञान होता है। 

एक ज्ञान की पुनरावृत्ति प्रत्यभिज्ञा है। इसे ज्ञान का सतंत्र ज्ञापक नहीं मानेंगे । किसी 
अ्रधिगत विषय का श्रनुस्मरण राग या द्वंप का कारण होता है, किन्तु राग-द्वेंप या स्मृति को 
ज्ञान का कारण नहीं मानते | जब हम सर्व प्रथम श्रर्थ का अ्रधिगम करते हैं तो उसी क्षण में 
ज्ञान होता है। इसके पश्चात्‌ कल्यना ( या विकल्प ) के द्वारा वस्तु के आकार का निर्माण 
होता है। यह ज्ञान का कारण नहीं है | यह प्रत्यभिज्ञा है, यह सविकल्पक अरप्रमाण है | 

मीमांसकों की भी यही व्याख्या है, श्रर्थात्‌ प्रमाण श्रनधिगत श्रर्थ का अधिगन्ता है । 
किन्तु उनके मत में अर्थ और प्रमाण दोनों कुछ काल के लिए अ्रवस्थान करते हैं । 

नैयायिकों के अनुसार प्रमाण ज्ञान का साधकतम कारण है। यह कारण इन्द्रिय-विज्ञान 
श्रनुमानादि हैं । इनका प्रत्यक्ञ सविकल्यक है । 

बौद्धों के अनुसार श्र्थ क्षाणिक हैं, और वह इन्द्रिव तथा कल्पना दोनों में विशेष 
करते हूँ । उनके श्रनुसार यह दो ज्ञान के उपकरण हैं। इन्द्रिय अधिगत करता है; कल्पना 
निर्माण करती हैँ | इसलिए ज्ञान का प्रथम क्षण सदाइन्द्रिय-विशान का क्षण है। यह अविकल्प 
है, किन्तु विकल्पोत्पत्ति की शक्ति रखता है | श्रर्थ का अधिगम होने पर प्रथम क्षण के पश्चात्‌ 
श्रर्थ की झ्राभा स्फुट होती है। यदि लिझ्ञ द्वारा वह अनुमित होता है, तो लिज्ञ श्रधिगम के 
प्रथम कण को उत्पन्न करता है, जिसके पश्चात्‌ लिंग के स्फुटम और तस्संप्रयुक्त अर्थ के 
अस्फुट आकार की उत्पत्ति होती है| किन्तु दोनों अवस्थाओ्ं में अधिगम का केवल प्रथम क्षण 
सम्यगू-शान का कारण होता है। अ्रतः प्रमाण एक क्षण है, और यही क्षण सम्यग-शान का 
बस्तुतः कारण दे | 


प्रमायों की खत्यता को पराक्षा 


जब सत्य की परीक्षा केवल अनुभव से होती है, तत्र यह प्रश्न स्वभावतः उठता है कि 
शान के जो कारण हैं, वह उसके सम्यक्‌ होने के भी कारण हैं, अ्रथवा ज्ञान का कारण एक हैं; 
और उसकी सत्यता को प्रमाणित करने के लिए जित्त को दूसरी क्रिया करनी होती है | 
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इस प्रश्न पर भी मीमांसकों ने विचार किया है; क्योंकि उनको वेद-प्रामाण्य प्रतिष्ठित 
करना था । मीमांसकों के श्रनुसार ज्ञान स्वतः सम्यग-शान है, प्रामाण्य-युक्त है; क्योंकि यह शान 
है, विसंवादक नहीं है। दो ही श्रवस्थाओं में शान श्रपवाद के रूप में मिथ्या हो सकता है-- 
१. जब्र उसका वाधक शान है, या २, जत्र करण-दोष है। सिद्धान्त स्वतःप्रामाण्य का है; 
दोष परत: सिद्ध होता है। 


बौद्धों के अनुसार स्वतःप्रामाण्य नहीं है; परत:प्रामाण्य है; क्योंकि प्रापक शान प्रमाण 
है। बौद्धों के अनुसार व्यभिचार संभव है। कारण-गुण के ज्ञान से, संवाद शान से, 
अर्थक्रिया शान से हम कद सकते हैं कि यह अविसंवादक ज्ञान है | 


यद्यपि मीमांसक, वैशेषिक और नैयायिकों की तथा बौद्धों को दृष्टि में साम्य है, तथापि 
इनमें यूद्रम भेद है। पहले दाशंनिकों के अनुसार ज्ञान-क्रिया कर्ता, श्र्थ, उपकरण तथा क्रिया- 
विशेष से संबन्धित होती है । जब्र वर्णु-शञान होता है, तत्र आत्मा कर्ता है, वर्ण अर्थ है, 
चक्तुरिन्द्रिय उपकरण है और क्रियाविशेष प्रकाश-रश्मि का चक्तु से विनिगंत हो श्रर्थ की ओर 
जाना, उसका ग्रहण कर आत्मा को अंकित करने के लिए लौय्ता है। इनमें चक्षुरिन्द्रिय 
साधकतम करण है। यही प्रमाण है। 


किन्तु बौद्ध क्रिया और ज्ञान के साम्य के आधार पर रचित इस प्रणाली का प्रत्याख्यान 
करते हैं; क्योंकि वह प्रतीत्य-समुत्पाद का सिद्धान्त मानते हैं। इन्द्रिय हैं, इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष 
है, इन्द्रिय-विज्ञान है। श्रात्मा नहीं है, इन्द्रिय का उपकरणल नहीं है, श्रथथग्रदण नहीं है। 
विज्ञान और विकल्प मे सारूप्य है। वही प्रमाण है; वही प्रमाण-फल है। अर्थ का आकार 
के साथ सारूप्प और श्राकार दो भिन्न वस्तु नहीं है | 


वस्तु ससा का देविध्य 


दिड्लनाग और धर्मकीति के सिद्धान्त में ज्ञान की व्याख्या के तुल्य वस्त, परमार्थ-सत्‌ की 
व्याख्या भी अ्रपूर्व है | वस्त,परमार्थ-सत्‌ श्रर्थ क्रिया-सामथ्य है| जिसमें यह सामथ्य नहीं है, वह 
श्रवस्तु है। जो अ्रम्ि प्रजलित और शान्त होती है, वह श्रमि स्वलक्षण है। अग्मि-संनिधान में 
स्फुट और श्रसंनिधान में अ्रस्फुट प्रतिभासित होती है। यह परमार्थ-सत्‌ है| जब्र तक वह वर्तमान 
श्र चक्तुरिन्द्रय-प्रह्म है, तब तक श्रमि का प्रकाश-कण भी स्फुट है | जो वह्धि विकल्य का विषय 
है,जो न प्रज्नलित होती है, और न पाचन-क्रिया करती है,ओऔरर न प्रकाश देती है, वह अ्रवस्तुक 
है। यद्यपि विकल्प-विषय दृश्य के तुल्य हो, तथापि वह श्रर्थक्रियाभाव के कारण दृश्य नहीं 
है। श्रतीत, भविष्य अवस्तुक हैं; केवल प्रत्युत्पज्न वस्तु है | विकल्प-विषय, श्रभाव, बुद्धि-निर्माण, 
जाति, सामान्य प्रशे्तमात्र हैं; केवल ख्लक्षण वस्तु-सत्‌ है। अन्य केवल विकल्प हैं, शब्द- 
मात्र हैं। इनके पीछे किंचिन्मात्र भी वस्तुत्त नहीं है। वस्तु-सत्‌ में विकल्प नहीं होता, अ्रतः 
यह निविकल्पक है। किन्तु इन दो के बीच एक लोक है, जो परिकल्प से बना है; किन्तु 
जिसका झाधार वस्तु-सत्‌ है। इसे संबृत्ति-सत्य कहते हैं। परिकल्प दो प्रकार के हँ-.शुद्ध और 
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वस्तु-मिभित । वस्तु के भी दो प्रकार हैं--छुद्ध और परिकल्प-मिश्रित। एक वस्तु-सत्‌ क्षण 
स्वलक्षण है। यह परमार्थ-सत्‌ है। दूसरा स्वलक्षण के अनन्तर विकलप-निर्मित श्राकार है। 
जब वस्तु-प्रतिबन्ध पारम्पयंण होता है, तब श्र्थ-संवाद होता है, यथ्पि यह अनुभव परमार्थ 
सत्‌ की दृष्टि से श्रान्त है। यद्द पारंपरयंण सत्‌ है, प्रत्यक्षेण नहीं । 

प्रभाण का दविष्य 


जिस प्रकार वस्तु-सत्‌ द्विविध है, उसी प्रकार प्रमाण भी द्विविध है। प्रमाण प्रत्यक्ष या 
अप्रत्यक्ष है। यह परमार्थ-सत्‌ के ज्ञान का कारण है, या संबृति-सत्‌ के ज्ञान का कारण है । 
प्रत्यक्ष-प्रमाण इन्द्रिय-ब्यापार से उत्पन्न द्वोता है; अप्रत्यक्ष विकल्प से | प्रथम प्रतिभास है, दूसरा 
कल्पना है। प्रथम अर्थ का ग्रहण करता है, दूसरा उसी की कल्पना करता है ( विकल्पयति )। 
वास्तव में 'प्रदण” नहीं होता, किन्तु इस शब्द का व्यवहार ज्ञान के प्रथम क्षण को ग्रद्दीत 
अथ के विकल्प से विशिष्ट करने के लिए, होता है। यह क्षण असाधारण तत्व है, श्रतः यह 
अनभिलाप्य है। नाम, अ्भिज्ञा किसी एकत्व की होती है, जिसमें देश, काल ओर गुण का 
संयोग होता दे । यह एकल्व एक विकल्प है, और बुद्धि की जिस प्रक्रिया से इसका निर्माण 
होता है, वह प्रतिभास नहीं है। 


धर्मात्तर कहते हैं कि प्रमाण के द्विविध विपय हैं-आह्य और अ्रध्यवसेय (४०१५४-१६)। 
ग्राह्ष और अ्रध्यवसेय मिन्न-मिन्न हैं। प्रत्यक्ष का क्षण एक दै। यह ग्राह्म है। दूसरा अ्रध्यवसेय 


प्रत्यक्ष-तल से उत्पन्न निश्चय है। यह क्षण सन्तान दै। सन्तान ही प्रत्यक्ष का प्रापणीय है। 
क्षण की प्राप्ति श्रशक्य है | ऐ 


बौद्धों के अनुसार दो प्रमाण हैं--प्रत्यज्ञ और श्रनुमान | वैशेषिक भी दो ही प्रमाण 
मानते हैं, यद्यपि उनके लक्षण और उनकी व्याख्या मिन्न है। बौद्ध आप्तवचन को प्रमाण में 
नहीं गिनते। नेयायिकों का उपमान और अर्थापत्ति बौद्धों के अनुमान के अन्तगंत हैं। शान 
इन्द्रिय-व्यापार से होता है, और विकल्प-बल से आकार का उत्पाद होता है। प्रत्यक्ष में 
बर्थ का श्राकार विशदाभ होता है; अ्रनुमान में लिछ्ज द्वारा श्रर्थ का श्रस्फुट शान होता है | 
अग्नि के संनिधान में अग्नि का प्रत्यक्ष शञान होता है, और यदि श्रग्नि दूर है, और धूमलिज्ल 
के दर्शन से शान होता है तो यह अनुमान है। एक में प्रत्यक्ष प्रकृष्ट है, दूसरे में विकल्प का 
प्रकषे है । 
बौद्धों का वाद 'प्रमाण-ब्यवस्था? कहलाता है, जब कि दूसरों का वाद 'प्रमाण-संप्लवः 
कुइलाता है। प्रमाण-संप्लव के अनुसार प्रत्येक श्रर्थ का ज्ञान प्रत्यक्ष और अ्रनुमान दोनों से 
हो सकता दै । बौद्ध-वाद में प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों की इयत्ता की व्यवस्था है। एक दुसरे 
के छेत्र में प्रवेश नहीं करता । 
इस प्रकार हम देखते हैं कि बौद्ध-दर्शन की दृष्टि श्रालोचनात्मक है।। बौद्ध-दर्शन में 
प्रमाण दो ही हैँ। दोनों दी इन्द्रिय-जन्य श्रनुभव का समतिक्रमण नहीं कर सकते। नो 
ऋंतीन्द्रिय हैं; वह शान का विषय नहीं है। सब अतीन्द्रिय अर्थ, जो देश, काल, स्वभाव से 
विपकृष्ट हैं, अनिश्चित हैं। अतीन्द्रिय ज्षेत्र में विकल्प से विविध निर्मित होगा जो विदद्ध होगा । 


विश अध्याय ९६३ 


वोद्ध-घर्म में बुद्ध को सर्वज्ञ कद्दा है, किन्तु अतिन्द्रिय-सर्वशत्व का होना या न होना सन्दिग्ध 
है| श्रतः यह अनैकान्तिक है । 

धर्मोत्तर कहते हैं कि जिस अनुमान का लिंग-ब्रेरूप्प आगमसिद्ध है, उसका श्राश्रय 
आगम है। ये युक्तियाँ श्रवस्तु-दर्शन के बल से प्रवृत्त होती हैं, ग्र्थात्‌ विकल्पमात्र के सामर्थ्य 
से प्रवृत्त होती हैं। श्रागम के जो अ्र्थ अतीन्द्रिय हैं, अ्र्थात्‌ जो प्रत्यक्ष-अनुमान के विपय 
नहीं हैं, यथा सामान्यादि; उनके विचार में आगमाश्रित अनुमान की संभावना है। विपर्य॑स्त 
शात्त्रकार सत्‌-असत्‌ स्वभाव का थ्ारोप करते हैं। जब शास्त्रकार ही श्रान्त होते हैं, तो दूसरों 
का क्‍या भरोसा; किन्तु यथावस्थित वस्तुस्थिति में इसकी संभावना नहीं है। 


मत्यक्ष 


शान के स्वरूप को हम कभी नहीं जानेंगे किन्तु हम उसे साक्षात्‌ और परोक्ष में विमक्त 
कर सकते हैं | इसी विभाग के अ्रधार पर जशानमीमांसा का शास्त्र आश्रित है। लाक्षात्‌ को हम 
इन्द्रिय-ब्यापार और परोक्ष को विकल्प कह सकते हैं। श्रर्थ का साक्षात्कारी ज्ञान प्रत्यक्ष कहलाता 
है| प्रत्यक्ष नित्रिंकल्प है, सविकल्प नदीं है। यह वस्तु के स्वलक्षण का ग्रहण करता है। यह 
नामजात्यादि ( जाति, द्रव्य, गुण, कर्म, नाम ) का ग्रहण भहीं करता । जात्यादि विकल्प 
हैं। निर्विकल्प प्रत्यक्ष जात्यादि से असंयुत है। यह कल्पना से अ्रपोद्द है। सविकल्प प्रत्यक्ष 
प्रत्यक्ष नहीं है, क्योंकि वह मन-इन्द्रिय द्वारा जात्यादि का विवेचन करके विषय का ग्रहण करता 
है। यह इन्द्रिय से वस्तु का श्रालोचन मात्र नहीं है। वस्तुमात्र का जो प्रथम संमुग्ध ग्रहण 
होता है, वह्दी निर्विल्प प्रत्यक्ष है| यही शुद्ध प्रत्यक्ष है। पश्चात्‌ मन द्वारा (नामस्मृति से) 
वस्तु के नाम का ज्ञान होता है। इसे प्रत्यक्ष नहीं कह सकते यह इन्द्रियार्थ के सन्निकर्ष से जन्य 
नहीं है। यह इन्द्रिय व्यापार से उत्पन्न नहीं होता। अन्य मतों के अनुसार सविकल्प भी 
प्रत्यक्ष है, क्योंकि यह इन्द्रिय-व्यापार से जन्य है और इन्द्रिय-व्यापार उस समय भी उपरत नहीं 
होता जब सबिकल्य का उत्पाद होता है, क्योंकि इसका अपरोक्ष-भास होता है। किन्तु 
बौद्ध कहते हैं कि यह कहना कि सविकल्प प्रत्यज् है और साथ ही साथ यह अपरोक्षावभास 
है, परस्पर विरोधी हैं। वस्तुसंज्ञा का श्रवभास इन्द्रिय को नहीं होता। संज्ञाकर्ण और 
प्रत्यमिशा की क्रिया वर्तमान अ्रनुभव और अतीतानुभव के विपयों के एकीकरण से होता है। 

प्रत्यक्ष ज्ञान को श्रश्नान्त होना चाहिये। प्रत्यक्ष ज्ञान तभी प्रमाण हो सकता है जत्र 
कि वह विपर्यस्त न हो। श्रान्ति भी दो प्रकार की हैं--६. मरू। विश्राम, जिसके अनुसार 
सभी व्यावहारिक शान एक प्रकार का विश्रम है और <. प्रातिमासिकी भ्रान्ति | प्रत्यक्ष ग्राह्म- 
रूप (परमार्थसत्‌ में) में अ्रविपयंस्त होता है । 


सआनग्त-मव्यत्ष 
इन्द्रियाश्रित शान प्रत्यज्ञ का केवल एक प्रकार है। एक दूसरा प्रत्यक्ष है, जिसे मानस- 
प्रत्यक्ष कहते हैं। प्रत्येक प्रत्यक्ष शान में इसका एक क्षण होता है; यह इन्द्रिय शान के विषय 
७४. 


हा 


९३७ यनौड-चमन्दशन 


छण से उत्तर क्षण है। इन्द्रिय श्रोर विकल्प का मोद्विक भेद स्थापित कर प्रमाणवाद को इनके 
सहकारित्व को समझाने की आवश्यकता पड़ी | इन दोनों को ए्थक्‌ कर इन्हें पुनः मिलाने 
के लिए. विवश होना पड़ा | पूर्व बौद्धघर्म में एक वर्णंधर्म एक चक्ुधम॑ और एक मनोषर्म 
के देतु-प्रत्ययवश वर्ण का शान होता है। इन्द्रिय और विकल्प का भेद स्थापित कर दिड्लनाग 
ने मन का लोप कर चत्तुरिन्द्रिय के स्थान में शुद्ध इन्द्रियविशान को रखा। इस प्रकार 
वर्ण-शान को शुद्ध इन्द्रियविशान के क्षण से समझाया, जिसके श्रनन्तर विकल्प निर्माण होता 
है । इन्द्रिय विज्ञान के लिए देश का नियत करना विकल्प का काम हो गया। यह क्षण 
प्रत्यक्ष और अविकल्प हैं | पहला कण शुद्ध इन्द्रियविज्ञान है; दूसरा छुण मानस प्रत्यक्ष है । 
चक्तु का जब व्यापार होता है तब रूपशान चतक्तुराधित होता है | जन्न चक्तु का व्यापार उपरत 
हो जाता है तब्र मनोविज्ञान का प्रत्यक्ष होता है । 


योगिन्शत्यक्ष 

इन्द्रियविज्ञान के प्रथम ज्ञुण में जैसा स्फुटाभ ज्ञान होता है वैता उत्तर क्षण में 
विकल्प निर्माण से नहीं होता | सबिकलयक ज्ञान अस्फुटाम होता है। योगि प्रत्यक्ष से भाव्य- 
मान श्र का द्शन योगी को होता है। वह अ्रतीत भविष्यत्‌ को उसी प्रकार जान सकता है, 
जिस प्रकार वर्तमान को । यह प्रत्यक्ष अलौकिक योगज सन्निकर्ष से जन्य है । इतर प्रत्यक्ष के 
तुल्य यह हा प्रत्यक्ष है । स्फुटाम होने से निर्विकल्पक है । प्रमाण शुद्ध श्रौर अरथंग्रादी होने से 
संवादक दे। 


स्वसंवेदन 
सौश्ाम्तरिक योगायार का मत है कि सर्वश्ञान स्वप्रकाश है। जिस प्रकार दीपक समीप 
की वस्तुओं को प्रकाशित करता है और साथ ही साथ श्रपने को भी प्रकाशित करता है, प्रदीप 
स्वप्रकाश के लिए किसी दूसरे प्रकाश पर निर्भर नहीं रहता उसी प्रकार शान स्त्रप्रकाश है। 
प्रभाकर के अनुसार ज्ञान का स्वतः प्रत्यज्ञ होता है। कुमारिल के अनुसार शान-क्रिया 
का प्रत्यक्ष नहीं होता । यह ज्ञातता या प्राकल्य से श्रनुमित होती है। 


व्याय-वैशेषिक के अनुसार शान प्रत्यक्ष का विषय है, किन्तु इसका स्वतः प्रत्यक्ष नहीं 
होता, श्रन्त:करण श्रर्थात्‌ मनद्वारा श्रन्य ज्ञान से होता है। ज्ञान का श्रनुमान ज्ञातता से नहीं 
द्ोता। एक ज्ञान का प्रत्यक्ष दूसरे ज्ञान से होता है बिसे अनुव्यवसाय कहते हैं। शान परे- 
प्रकाशक है, स्वप्रकाशक नहीं है। शान शानान्तर से वेद्य दै। 


सांख्य-योग का मत दै कि ज्ञान का प्रत्यक्ष श्रात्मा द्वारा द्योता है, श्रन्य शान से नहीं 
होता; क्योंकि ज्ञान अ्रचेतन है। चित्त स्प्रकाश नहीं है, क्योंकि चित्त श्रात्मा का दृश्य है। 
जिस प्रकार इतर इन्द्रियाँ तथा इन्द्रियार्थ स्वप्रकाश नहीं है,क्योंकि वह दृश्य हैं, उसी प्रकार चित्त 
(- मन ) भी स्प्रकाश नहीं है। तब यह अर्थ का प्रकाश कैसे करता है ! सांख्य-योग पुरुष 
की सत्ता को स्त्रीकार करता है। यह इसे शञाता ओर भोक्ता मानता है। पुरुष प्रकाश-स्वमाव 
है। प्रकाश पुरुष का गृण नहीं है। स्वाभास पुरुष का प्रतिबिम्ब श्रचेतन बुद्धि पर पड़ता है 


विश अध्याय श्ध्य 


और यह पुरुष बुद्धि की भ्रवस्था को स्वावस्था के रूप में विपर्यासवश एह्ीत करता है | पुरुष 
न अ्रत्यन्त बुद्धि सर्प है श्रोर न श्रत्यन्त विरूप है। यह बुद्धि से भिन्न है । किन्तु यदि पुरुष 
श्रत्यन्त सरूप नहीं दे तो यह श्रत्यन्त विरूप भी नहीं है, क्योंकि पुरुष यद्रपि शुद्ध है तथापि 
बुद्धि में पुरुष के प्रतिसंक्रान्त होने से चेतन्यापनन बुद्धि की दृत्ति को यह जानता है और 
अतदात्म द्ोते हुए मी उसे तदात्मक के समान ग्रहीत करता है | बुद्धि जड़ स्वभाव है तथापि 
स्वाभास पुरुष के प्रतितिंबित होने से यह चेतन्य को प्राप्त करती है । 


शंकराचाय के अनुसार शान स्वप्रकाश है | 


होनयान में आत्मा श्रौर उसके गुणों का प्रत्याख्यान है। किन्तु वहाँ भी '५शान, इन्द्रिय 
ओर विषय का त्रिक है | मन-इर्द्रिय या श्रायतन को भी यह मानता है, जिसके चेतासक-घर्म विषय 
हैं। मन विश्ञान-संतति है; यद्द चेततिक धर्मों की उपलब्धि स्वतः करता है और य्राह्मय विषयों का 
प्रत्यक्ष "चेन्द्रियों द्वारा करता है । 


दिर नाग इस वाद का प्रत्याख्यान करते हैं। मन नाम का कोई इच्द्रियान्तर नहीं है 
और रुख प्रमेय नहीं हैँ। हीनयान के श्रन्तगंत मन के सम्बन्ध में स्व सम्मत कोई विचार 
नहीं है। सर्वास्तिवादी मन-इन्द्रिय का बुद्धि से तादाम्य मानता है। इनके अनुसार चित्त, मन 
और विज्ञान का एक दी श्रर्थ है। किन्तु येरवादी विज्ञान के साथ द्वदय धातु भी मानते ईं। 


दिड्नाग नैयायिकों के मत का विरोध करते हुए कहते हैं कि न्याययूत्र [१।१।१२] में भी 
केवल पांच इन्द्रियां गिनाई गई हैं। किन्तु वात्स्यायन कहते हैं कि मन इन्द्रिय है। ज्ञाता 
इन्द्रिय द्वारा व्यवसाय करता है, क्योंकि यदि इच्द्रिय-विशेष विनष्ट हो जावे तो अनुब्यवसाय 
( मैं इस घट के ज्ञान से संयुक्त हूँ ) की उत्पत्ति नहीं दोती। 


पूब॑पक्ती प्रश्न करता है कि झ्राप बताइये कि आत्मा और आत्मीय वेदना और संज्ञा की 
उपलब्धि केसे होती है। भाष्यकार उत्तर देते हैं कि यह अन्तःकरण (मन) द्वारा होती है। 
मन इन्द्रिय है, यद्यपि सूत्र में मन का प्रथक्‌ उल्लेख है। इसका कारण यह है कि मन इन्द्रिय 
पंचेन्द्रिय से कुछ बातों में मिन्‍न है.। इस सूत्र में भी पर्ठेन्द्रिय मन का निषेध नहीं किया गया 
है। दिडनाग उत्तर देते हैं कि यदि अनिषेध से ग्रहण समझा जावे तो अन्य इच्ध्धियों का 
उह्लेख बथा हे, क्योंकि उनका श्रस्तित्व सभी मानते हैँ। दिड्लनाग श्रन्तरिन्द्रिय का प्रत्याख्यान 
करते हैं श्रोर उसके स्थान में मान5-प्रत्यक्ष मानते हैं| 


सब ज्ञान ग्राक्म श्रोर ग्राहक में विभक्त है, किन्तु ग्राहक अंश को इसी प्रकार पुनः विभक्त 
नहीं कर सकते, क्योंकि विज्ञान के दो भाग नहीं होते। श्रतः स्वतंवेदन को बाह्य प्रत्यक्ष के 
तुल्य समभना श्रयुक्त है । 


धर्मोत्तर कहते हैं कि श्ञान की प्रक्रिया में प्रथम क्षण के श्रनन्तर विकल्प श्रनुगमन 
करता दै। निःसन्देह आत्मा का शान रूपवेदन होता है, किन्तु इसके अ्र्नन्तर विकल्प नहीं 


५६६ बौद्-धर्म-दुशंम 


होता। चित्त की कोई अवस्था नहीं है, जिसमें यह संवेंदन प्रत्यज्ञ न होता हो । यदि हम 
नीलादि देखते हैं श्रोर साथ साथ सुलादि आकार का संवेंदन होता है तो यह नहीं कद सकते 
कि यह सुखादि रूप नीलादि से उत्पन्न इन्द्रिय विशान के तुल्य श्राकार है। किन्तु जब किसी 
बाह्य श्रर्थ यथा नोलादि का दर्शन होता है तो तुल्थ काल भें सुखादि आकार से किसी अन्य का 
संवेदन होता है। यह स्वात्मा की अवस्था का संबेदन है | वस्तुतः जिस रूप में आत्मा का वेंदन 
होता है वद रूप प्रत्यक्ञ का आत्म-संवेदन है | श्रत: रूपद्शन फे साथ साथ दम किसी एक 
अन्य वस्तु का अनुभव करते हैं, जो दृष्ट श्र्थ से अ्रन्य है, जो प्रत्येक चित्तावस्था के साथ 
दोता है और ज्सिके बिना कोई चित्तावस्था नहीं दोती | यह वस्तु स्वात्मा है। यह ज्ञान ही 
है। इसी से ज्ञान का अनुभव होता है। यह शान रूपवेदन श्रात्मा का साक्षात्कार हैं; यह 
निर्विकेल्पक श्रौर अ्रश्नान्त है, अतः प्रत्यक्ष है। 


तुद्गा--इस प्रकार हम देखते हैं कि अन्य दर्शनों का आत्मा उपनिषदों में ब्रह्म का 
स्थान पाकर सांख्य में एक द्रव्य के रूप में माना जाता है। हीनयान में हम इसे विज्ञान-सन्तान के 
रूप में पाते हैं, जिसका कारित्र पष्ठेन्द्रिय का ऐै। वौद्ध-न्याय में इसका यह स्थान भी बिलुत 
हो जाता है ओर यह प्रत्येक चित्तावस्था फा साइचर्य करता है। 


प्रत्यक्ष पर अन्य भारतीय दशेनों के विचार 


सांख्य 


प्रत्यक्ष वह विज्ञान है जो जिस वस्तु के संब्रन्ध से सिद्ध होता है उसी वस्तु के आकार 
को अहण करता है! [ सांख्यसूत्र (१८६) यत्‌ संबन्धसिद्ध तदाकारोल्लेखि विज्ञानं तत्पत्यक्षम ]। 
विज्ञानमित्नु इस लक्षुण- का स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैँ कि प्रत्यक्ष वह बुद्धिवृत्ति है जो 
वस्तु को प्राप्त होकर उस दस्तु के आकार मे परिणत होती है । वस्तु के सान्निध्य से ही बुद्धि- 
वृत्ति नहीं उत्पन्न होती, किन्तु केवल उसका विशेष आकार उससे उत्पन्न होता है। यह आकार 
बुद्धिवृत्ति में निहित है। प्रत्यक्ष होने के लिए एक वाह्म वस्तु का सन्निकर्ष वृद्धि को चाहिये। 
और वाह्य वस्तु के ज्ञान के लिए, इन्द्रिय-सन्निकर्ष चाहिये। सांख्यों के अ्रनुतार बद्धि का 
तम उसकी वृत्ति मं अन्तराय है। जब उपात्त विषय में इन्द्रियों की बृत्ति के होने से यह तम 
अभिभूत होता है, तब अध्यवताय ( ज्ञान ) होता है। ईश्वरकृष्ण प्रत्यक्ष का लक्षण इस 
प्रकार देते हँ;-- 


“प्रतिविषयाध्यवसायों दृष्म”” [ सांख्यतत्वकीमुदी, ५ ] 
वाचस्पति मिश्र इस लक्षण का भाध्य इस प्रकार करते हैं :--प्रथम प्रत्यन्ञ का एक वास्तविक 
विपय द्वीना चादिये। यह संशय का व्यवच्छेद करता है | विपय बुद्धिवृत्ति को श्रपने श्राकार में 


परिणत करता है। प्रत्यज्ञ के विषय वाह्म और आ्राभ्यन्तर दोनों है, प्रथिव्यादि स्थूल पदार्थ 
और सुखादि यूछुम पदार्थ । 


विश अध्याय ४९६७ 


पुनः विषय विशेष के प्रत्यक्ष के लिए. इन्द्रिय विशेष की बृत्ति की आवश्यकता द्वोती 
हैं। यह वृत्ति इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष के रूप में होती है। इससे श्रनुमान, स्मृत्यादि पराकृत होते 
हैं। पुनः इसके अ्रतिरिक्त बुद्धिबृत्ति भी चाहिये। बुद्धि-व्यापार से विषय का निश्चित शान 
होता है। परिणाम स्वरूप अध्यवसाय श्रर्थात्‌ निश्चित ज्ञान उत्पन्न होता है। 


वाचस्पति मिश्र कद्दते हैं कि वाह्ये न्द्रिय वस्तु का आलोचन कर मन को समप॑ण 
करता है, मन संकल्प कर श्रहंकार को समर्पण करता है, अहंकार अ्रभिमति देकर बुद्धि को 
समर्पण करता है। बाह्य न्द्रिय मन और अहंकार यद्यपि परस्पर विरोधी हैं, तथापि भोग अपवर्ग 
रूप पुरुषार्थ के लिए इनकी एक वाक्यता सिद्ध होती है। 


बाह्ये न्द्रियों की वृत्ति वस्तु का आलोचन-मात्र है| यह निर्विकल्पक ज्ञान है | सवि- 
कल्पक मन की उत्पत्ति है। जब्र वस्तु का आलोचन इन्द्रिय से होता है तब मन का संकल्प 
रूप व्यागर होता है | मन विशेषण-विशेष्यमाव से विवेचन करता है। “यह यह है, वह नहीं 
हैं? ( इदमेवम , नेवम्‌ )। पहले निर्विकल्पक ज्ञान होता है। यह बालमूक के ज्ञान के समान 
होता है, पश्चात्‌ जात्यादि धर्मों से वस्तु का विवेचन होता है, समान अ्रसमान-बातीय 
का व्यवच्छेद होता है। यह मन का व्यापार है। यह सविकल्यक है। जब बाह्य रद्रिय से 
वरतु का श्रालोचन कर मन द्वारा विशेषण-विशेष्यमाव का विवेचन होता है, तत्र अ्रहंकार 
उस ज्ञान को स्वीकृत करता है | यहाँ मैं श्रधिक्ृत हूँ, मेरे लिए. यह विषय है, मुकसे अ्रन्य कोई 
यहाँ श्रधिकृत नहीं हैं, अ्रतः में हूँ। यह जो अभिमान दह्वोता दवै उसे अहंकार कहते हैं। 
ग्रसाधारण व्यापार होने से इसे श्रहंकार कहते हैं| इस प्रकार जो पहले विषय का अवैयक्तिक 
प्रहण था वह अहंकार से वासित होकर व्यक्तिगत अनुभव हो जाता है | 


जब मन से विवेचित होकर सविकल्पक ज्ञान श्रहंकार द्वारा श्रभिमत होता है, तब बुद्धि 
की अब्यवसायात्मक वृत्ति होती है | ज्ञात वस्तु के प्रति क्या कतंव्य है, क्या प्रवृत्ति होनी चाहिये 
इस प्रकार का विनिश्चय, अध्यवसाय-बुद्धि का श्रसाधारण व्यापार है | 


सांख्य के श्रनुसार बाह्य प्रत्यज्ञ के लिए श्रन्तः:करण श्र बाह्येन्द्रिय का संयोग 
चाहिये । अश्रन्तः्कर्ण--बुद्धि, अहंकार और मन--एक खभाव के हैं; यह एक दूसरे से 
पृथक द्रव्य नहीं हैं । इन तीनों को मिल्रा कर एक अ्रन्तःकरण होता है। बृत्ति के तार्तम्य के 
अनुसार यद्द तीन हैं । 


न्याभ 


गौतम के अ्रमुसार इन्द्रिय और श्रर्थ के सन्निकर्ष से उत्पन्न जो श्रव्यभिचारी ज्ञान है, वह 
प्रध्यक्ष है। यह दो प्रकार का है--अ्रव्यपदेश्य और व्यवसायात्मक| वास्तव में इन्द्रिय का श्रर्थ 
से, इन्द्रिय का मन से और मन का श्रात्मा से संयोग होता है। किन्तु श्रन्तिम दो संयोग प्रत्यक्ष 
की विशेषता नहीं हैं। वह श्रनुमानादि प्रमाणों को भी सामान्य हैं। अ्रतः प्रस्यक्ष के लक्षणों 
में इन संयोगों का उल्लेख नहीं है । 


पह्द बोद-धम-दृशन 


वात्स्थायक कहते हैं कि मन भी इन्द्रिय है। इसलिए सुख दुःखादि का संवेदन भी 
प्रयक्ष के अ्रन्तगंत है। 

विश्वनाथ कहते हैं कि प्रत्यज्ञ वह शान है जिसका अपर शानकरण नहीं है | यह अनु- 
मान, उपमान, स्मृति, शब्दशान का निरसन करता है; क्योंकि इन शानों का फरण अपर शान 
है। निर्विकल्पक शान नाम से अ्रस॑युत है। सविकल्पक वस्तु के नाम का भी ग्रदण करता है| 
जैयायिकों का मत है कि निविकल्पक प्रत्यक्ष विशेष्य और विशेषण का ग्रहण करता है किन्तु 

उनके संबन्ध का ग्रहण नहीं करता | 

मीमांसा 

जैमिनि लगभग वही लक्षण बताते हैं जो नैयायिक बताते हैं। जेमिनि कहते हैं कि 
प्रत्यक्ष से अतीद्धिय धर्म का ग्रहण नहीं होता । वह केवल इतना कहते हैं कि इन्द्रियार्थ के 
सन्निकर्ष से जन्य शान प्रत्यक्ष है। यह ज्ञान पुरुष में होता है। 


प्रभाकर के अनुसार साज्षात्पतीति को प्रत्यक्ष कहते हैं | प्रत्यक्ष शान की प्रत्येक क्रिया में 
जिपुटी स॑वित्‌ होती हँं--श्रात्मा जो ज्ञाता है उसकी संवित्ति, शेयवस्तु की संवित्ति और ज्ञान 
की संवित्ति | प्रत्यक्ष क्रिया दो प्रकार की है--निरविकल्पक, सविकल्पक | प्रत्यक्ष का ज्ञान अ्रन्य 
प्रत्यक्ष द्वारा नहीं होता । यह स्वसंवेद्य है। 


वैशेषिक 


प्रशस्लपाद का मत है कि इन्द्रियार्य-सहन्निकर्ष के अ्रनन्तर ही वस्तु के स्वरूपमात्र का 
पत्य्ष होता है। यह निर्विकल्प है। यह सामान्य विशेष सहित वस्तु का आलोचनमात्र है । 
किन्तु इस ज्ञान में सामान्य-विशेष श्ञान - अ्रभिव्यक्त होते हैं। यह ज्ञान की पूर्वोवस्था है। इसमें 
पूर्व प्रमाणान्तर नहीं है.। इसका फल रूपत्व नहीं है | सब्रिकल्प विशेष वस्तु का ग्रहण है । 


अनुसान 
स्वार्थायुमान 


अनुमान दो प्रकार का है--परार्थानुमान और स्वार्थानुमान | परार्थानुमान शब्दात्मक है 
( सिलॉलिज्म ); स्वायौनुमान ज्ञानात्मक है। दोनों में अत्यन्त भेद होने से इनका लक्षण एक 
नहीं है । परार्थानुमान वद्द है जिससे दूसरे को ज्ञान प्रतिपादित कराते हैं। स्वार्थानुमान श्रपनी 
प्रतिपत्ति के लिए है। पहले इम स्वार्थानुमान का लक्षण वर्णित करेंगे | जो शान भिरूप 
लिंग से उत्पन्न होता है और जितका श्रालंबन अनुमेय है, वह स्वार्थानुमान है। अनुमान में 
मी प्रत्यक्ष के तुल्य प्रमायफल की व्यवस्था है। यथा नीलसरूप प्रत्यज्ञ का अमभुभव होने पर 
नीलबोधरूप अ्रवस्थापित होता दे | यही नीलसरूप जो श्रवस्थापन का देतु है, प्रमाण हे श्र 
नीलबो धरूप प्रमाणफल दै | इसी प्रकार अनुमान के नीलाकार उत्पन्न होने पर नीलब्रोधरूप 
अवध्यापित होना है। नीलसारूप्य इसका प्रमाण दे और नीलविकल्पनरूप इसका प्रमाण- 
फल है। सारूप्यवश दी नील प्रतीतिरूप सिद्ध हाँता है, श्रन्यथा नहीं | 


विश सध्याव ७३8 
लिंग की त्रिरूपता 


लिंग हेतु को कहते हैं। इसके तीन रूप हैं । 


लिंग का अनुमेय में होना (सत्व) प्रथम रूप है। इसका होना निश्चित है, क्योंकि लिंग 
योग्यता के कारण नहीं किन्तु इसलिए है कि आवश्यक रूप से परोक्ष शान का निमित्त है। अदृष्ट 
बीज भी अंकुर के उत्पादन की योग्यता रखता है किन्तु अदृष्ट धूम से अग्नि की प्रतिपत्ति नहीं 
होती यह प्रतिपत्ति भी नहीं होती कि श्रमुक स्थान में श्रग्नि है। लिंग की तुलना उस दीप के 
प्रकाश से भी नहीं हो सकती जो घटादि को प्रकाशित करता है। यह परोक्षार्थ का प्रकाशन 
किसी वस्तु के शान के उत्पादन का देतु है जो उपस्यित है। दीप और घट में कोई निश्चित 
हमको संबन्ध नहीं है । यद्यपि धूम का दर्शन है तथापि अग्नि की प्रतिपत्ति नहीं होगी जब तक 
झ्रग्नि के साथ उसके निश्चित अ्रविनामाव का ज्ञान न हो। श्रतः लिंग का व्यापार परोक्षार्थ 
(यथा श्रग्नि) और दृष्ललिग (यथा धूम) की नान्तरीयकता (अ्रविनाभाव) का निश्चयन ही है। 


इथ सत्ववचन ( लिंग के अनुमेय में होने से ) से श्रसिद्ध लिंग का निरसन होता है । 
लिंग को पक्ष के एक देश में प्रसिद्ध न होना चाहिये। यथा--बृक्ष चेतन हैं क्‍योंकि वह सोते 
हैं, किन्तु सब इृत्त नहीं सोते, क्योंकि उनका स्वाप केवल एक देश में सिद्ध है | श्रतः अनुमान 
नहीं है | 


लिंग का द्वितीय रूप उसका सपक्ष में ही निश्चित स्त्व है । 


इस सत्व ग्रहण से विरुद्ध का निरसन होता है, क्योंकि वह सपक्त में नहीं है। साधारण 
अनैकान्तिक का भी निरसन है। वह सपक्त में ही नही किन्तु उभयत्र वर्तमान है। सपक्ष में ही 
लिंग का सत्व है। इसका यह श्रर्थ नहीं है कि सब सपक्ष में इसे होना चाहिये, किन्तु इसका 
यह अ्र्थ है कि असपक्त में न होना चाहिये। 


लिंग का तृतीय रूप लिंग का श्रसपक्त में निश्चित अ्रसत्व है| 


असत्व ग्रहण से विरुद्ध का निरास द्वोता है, क्योंकि विरुद्ध विपक्ष में होता है। साधारण 
का मी निरास दै क्योंकि वह सब सपक्तों में होता है श्रोर असपक्ष के एक देश में भी होता है । 
यथा--शब्द बिना प्रयत्न के द्वोते हैं | हेतु-क्योंकि वह अनित्य हैं | इस उदाहरण में श्रनित्यत्व 
लिंग है। यह विपक्ष के एक देश में है । यथा--विद्युत्‌ श्रादि में (जो बिना प्रयत्न के होते हैं 
और अनित्य हैं) भर दूसरे देश में यथा झ्ाकाशादि में नहीं हैं, जो विना प्रयत्न के नहीं 
होता किन्तु नित्य है। यहाँ अ्रनुमेय जिशासित धर्मी है। 


सपक्ष वह है जिसका पक्ष समान है। यह समान अर्थ है; यद्द श्रनुमेय के सदश है। 
यह सामान्य क्या है जो पक्ष और सपक्त को मिलाता है। यह साध्य धूम की समानता के 
कारण है । 
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३०७ यौश-धम-द्शन 


असपक्ष सपक्ष से अ्रन्‍्प या उसके विरद्ध अथबा सपक्ष का श्रभाव है | जत्र तक सपक्ष 
के स्वभाव का अभाव नहीं जाना जाता, तब तक सपक्ष से अन्य और उसके विरुद्ध को प्रतीति 
नहीं हो सकती | श्रतः सपक्षामाव अन्य दो के अन्तर्गत है । 


त्रिकप क्षिंग के तीन प्रकार 


त्रिरूप लिंग के तीन प्रकार हैं--अ्रनुपलब्धि, स्वभाव और कार्य। 

अनुपतलब्धि हेतु--अ्रनुपलब्धि का प्रयोग इस प्रकार दै:-उस देश-विशेष में घट नहीं 
है । हेतु-- उसका ज्ञान प्रतिपत्ता को नहीं होता यद्यपि श्ञान का लक्षण श्रर्थात्‌ हेतु-प्रत्यय- 
सामग्री प्राप्त है। ज्ञान का जनक घट भी है; ओर श्रन्य चक्तुरादि भी जनक हैं। दृश्य घट के 
अतिरिक्त प्रत्ययान्तर हैं श्रौोर उनकी सन्निधि है। जिसे हम अ्रनुपलब्धि कहते हैं, वह ज्ञान का 
अभाव नहीं है किन्तु वस्तु है और उसका ज्ञान है। दर्शननिवृत्तिमात्र स्वय॑ श्रनिश्चित होने से 
गमक नहीं है। किन्तु जब हम अ्रनुपलब्धि की बात करते हैं, जिसका रूप दृश्य का श्रनुपलम्भ 
है, तो वचन सामथ्ये से ही दृश्य-घट रहित प्रदेश और उनके ज्ञान का श्राशय होता है। 
अनुतलब्धि का अर्थ विविध प्रदेश और उनके ज्ञान का होना है | 


स्वभाव हेतु--जिस साध्य की विद्यमानता हेतु की अ्रपनी सत्ता की ही श्रपेक्षा करती 
है, देतुसत्ता व्यतिरिक्त किसी देतु की अपेक्षा नहीं करती, उस साध्य में जो हेतु है वह 
स्वमाव है | 

प्रयोग--यद वृक्ष है ( साध्य ) | देतु--क्योंकि यह शिंशपा है। इसका“अर्थ यह है 
कि इसके लिए. वृत्त शब्द का व्यत्रहार हो सकता है, क्‍योंकि इसके लिए, शिंशपा का व्यवहार 
हो सकता है | श्रब यदि किसी मूढ़ पुरुष को जो शिंशपा का व्यवद्दार नहीं जानता श्रौर ऐसे 
देश में रहता है जहाँ प्रचुर शिंशपा है, उसे कोई व्यक्ति एक ऊँचा शिशपा दिखलाकर वतावे 
कि यह वृक्त है, तो वह जड़ पुरुष सममेगा कि शिंशपा का उच्चत्व वृक्ष-व्यवहार में निमित्त है । 
इसलिए एक छोटा शिंशपा देखकर वह सममभेगा कि यह वृक्ष नहीं है। इस मूठ को बताना 
चाहिये कि प्रत्येक शिंशपा के लिए वृक्ष का व्यवहार होता है। उच्चत्वादि वृक्त-व्यवहार के 
निमित्त नहीं हैं, किन्त केवल शिंशपात्वमात्र निमित्त है । 

कार्य देतु--यह देतु कार्य है । 

प्रयोग--यहाँ अग्नि है। देतु--क्योंकि यहाँ धूम है। “अग्नि? साध्य है; “यहाँ” धर्मो 
है; क्योंकि धूम है? देतु है। कार्यकारणभाव की प्रतीति लोक में है। जहाँ कार्य है बहाँ कारण 
है और जहाँ कारण की विकलता है वहाँ कार्य के अ्रभाव की प्रतीति होती है। श्रतः कार्य 
का लक्षण उक्त नहीं है। 


देतु-भेद का कारण 


यह कहा जा सकता है कि जब रूप तीन हैं तो एक लिंग का होना अ्रयुक्त है। यह भी 
कद्दा जा सकता है कि यदि यह तीन प्रकार-मेंद हैं तो प्रकार श्रनन्त हैं। 


बिंश अप्याय ९२०१ 


हमारा उत्तर यह है। इन तीन हेतुओं में से दो देठ वस्तुसाघन हैं। यद्द विधि 
के गमक हैं| एक प्रतिषेघ का हेतु है। यह स्मरण रखना चाहिये कि प्रतिषेध से आशम 
अभाव और अमाव-व्यवद्दार का है। इसका अ्रर्थ यह है कि हेतु साध्य को सिद्ध करता है, 
इसलिए वह ताध्य का अंग है। साध्य प्रधान है। श्रतः ( साध्य के उपकरण ) देठु के 
भेद साध्य के भेद से होते हैं, न कि स्वरूप-भेद से। साध्य कमी विधि है, कभी प्रतिषेध; 
क्योंकि विधि और प्रतिषेघ एक दूसरे का परिह्वार है। इसलिए इनके देतु एक दूसरे से मिन्न 
हैं। कोई विधि हेतु से मिन्न है, कोई अभिन्न है (स एवं वृक्तः, सैव शिंशपा )। भेद 
और अमभेद एक दूसरे का त्याग करते हैं । इसलिए, उनकी श्रात्म-स्थिति के हेतु भी भिन्न 
हैं। श्रतः साध्य के देतु मिन्न हैं, क्योंकि साध्य में परस्पर विरोध है। किन्तु देतु स्वतः एवं मिन्न 
नहीं है। 

पुनः ऐसा क्यों है कि इन्हीं तीन का द्देतुत्व है | अ्रन्य का देतुत्व क्यों नहीं है 

क्योंकि एक दूसरे का तभी जनक होता है, जत्र वह दूसरे से स्वभावेन प्रतिबद्ध हो 
( यथा धूम का अग्नि से स्वभाव-प्रतिबंध है )। स्वभाव-प्रतिबन्ध होने पर ही साधनार्थ साध्याय्थ 
का ज्ञान कराता है। इसलिए तीन ही गमक है, अन्य नहीं | 

इसका क्‍या कारण है कि स्वमाव-प्रतिबन्ध होने पर ही गम्यगमकमाव होता है, 
श्रन्यथा नहीं ! 

क्योंकि जो स्वमाव से श्रप्रतिबद्ध हैं, उनके लिए श्रव्यविचार नियम का श्रभाव है। 

साध्य और साधन में कीन किसका प्रतिबन्ध है ( 


साध्य में लिंग का स्वभाव-प्रतिबन्ध है। लिंग परायत्त है; इसलिए वह प्रतिबद्ध 
है। साथध्य अ्रथ अपरायत्त है; इसलिए वह प्रतिबद्ध नहीं है। जो प्रतिबद्ध है वह गमक है; जो 
प्रतिबन्ध का विषय है वह गम्य है | 

लिग का स्वभाव-प्रतित्रन्ध क्‍यों है | 

क्योंकि वस्तुतः साधन साध्यस्वभाव है, श्रथवा साध्य श्रर्थ से लिंग की उत्पत्ति होती 
है | याद साध्यस्वभाव साधन है, यदि उनका तादात्म्य है, तो साध्य साधन का श्रभेद होगा। 
इसीलिए कहा है कि वस्तुतः श्रर्यात्‌ परमार्थसत्‌ रूप में इनका अ्रभेद है। 

इसका क्या कारण है कि इन दो निममित्तों (स्वमाव और कार्य) से ही लिंग का खमाव- 
प्रतिबंध द्वोता है,श्रन्य से नहीं ! 

क्योंकि जब तादात्म्य नहीं होता या इसकी उत्पत्ति उससे नहीं होती तब स्वभाब- 
प्रतिबंध नहीं होता। इसलिए कार्य और स्वभाव से ही वस्तु की विधि की सिद्धि 
होती है। 
प्रतिषेध की खिद्धि 

ऐसा क्यों है कि जब प्रतिषेघवश पुरुषार्थ को सिद्धि होती है, तों हम अदृश्य की 
झनुपलब्धि को सिद्धि का हेतु नहीं मानते | 
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पौद-धर-द्शन 


प्रतिषेघ-ध्यवहार की सिद्धि पूर्वोक्त दृश्यानुपन्चिवश होती है, श्रन्य से नहीं होती। 
प्रश्न है कि उसी से क्‍यों होती है! क्योंकि यदि प्रतिपेध्य वस्तु विद्यमान होती तो दृश्य की 
झ्नुपलब्धि संभव न होती । इसके श्रस॑भव होने से प्रतिषेघ की सिद्धि होती है। अमाव- 
व्यवद्दार की सिद्धि तब होती है जब प्रतिपत्ता के अतीत या वर्तमान प्रथक्ष की निवृत्ति होती है, 
यदि इसका स्मृतिसंस्कार भ्रष्ट न हो गया हो। अतीत और वर्तमान काल की अ्नुपलब्धि ही 
भ्रमाव का निश्चय करती है। श्रनागत अ्रनुपलन्धि स्वयं संदिग्ध स्वभाव की है। क्‍योंकि वह 
असिद्ध है, इसलिए अभाव का निश्चय नहीं करती | 


झनुपतबण्धि के प्रकार-मेद 


श्रब अनुपलब्धि के प्रकार-मेद बताते हैं। इसके ११ भेद हैं। यह प्रयोगवश 
होते हैं। शब्द के श्रभिधान-व्यापार को प्रयोग कहते हैं। शब्द कभी साज्षात्‌ श्रर्थान्तर को 
सूचित कर अनुपलब्धि को सूचित करता है; कमी प्रतिषेधान्तर का श्रमिधायी होता है। 
दृश्यानुपलब्धि सर्वत्र जानी जायगी, चाहे वह शब्द से सूचित न भी हो। अतः वाचक के 
व्यापारभेद से श्रनुपलब्धि का प्रकार-मेद होता है। स्वरूप-भेद नहीं है । 

अब प्रकार-भेद बताते हैं-- 

१. प्रतिषेध्य के स्वभाव की अनुपलब्धि। 

यथा--यहाँ (धर्मी) धुवां नहीं है (साथ्य)। 

देतु--क्योंकि उपलब्धि के लक्षण प्राप्त होने पर भी अ्रनुपलब्धि है। 

२. प्रतिषेध्य के कार्य को अनुपलब्धि | 

यथा--यहाँ (धर्मा ) धूमोत्पत्ति का अ्नुपह्त सामथ्य रखने वाले कारण नहीं 
है (साथ्य)। 

हेतु-क्योंकि धूम का श्रभाव है | 

३. व्याप्य (प्रतिषेध्य) का जो व्यापक धर्म है, उसकी श्रनुपलब्धि | 

यथा-- यहाँ (घमी) शिंशपा नहीं है (साथ्य)। 

हेतु-- क्योंकि व्यापक श्रर्थात्‌ वृक्ष का अभाव है। समान विपय में श्रभावसाधन का 
यह प्रयोग है । 

४. प्रतिषेंध्य के स्व्रमाव के विरुद्ध की उपलब्धि | 

यथा--यहाँ (धर्मी) शीतका. स्पर्श नहीं है (साध्य)। 

देतु--क्योंकि यहाँ श्रग्नि है | 

भू. प्रतिषेध्य के जो विरुद्ध है उसके काये की उपलब्धि । 

यथा--यहाँ (घर्मी) शीत का स्पर्श नहीं है (साध्य)। 

देतु--क्योंकि यहाँ धूम है। 

६, प्रतिषेध्य के जो विरुद्ध है उससे व्यात्त धर्मान्तर की उपलब्धि | 
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यथा--जात वस्तु का (मूत का) भी विनश्वर स्वभाव ( धर्मी ) प्रुवमात्री नहीं« 
है (साथ्य) | 

देतु--क्योंकि उनका विनाश हेत्वन्तर की अ्रपेक्षा करता है । 

७, प्रतिषेध्य का जो कार्य है उतके जो विरुद्ध है, उसकी उपलब्धि । 

यथा--यहाँ ( धर्मी ) शीतजनन के अनुपहत सामथ्य के कारण नहीं हैं ( साध्व )। 

हेतु--क्योंकि यहाँ श्रग्नि है । 

जहाँ शीतकारण अदृश्य है और शीतस्पर्श अदृश्य है, वहाँ इस हेतु का प्रयोग होता 
है| जहाँ शीतर्पर्श होता है, वहाँ द्वितीय देतु का प्रयोग करते हूँ । च्दाँ शीत के कारण दृष्ट 
होते हैं, वहाँ प्रथम देतु का प्रयोग होता है । 

८, प्रतिपेध्य का जो व्यापक है उसके जो विरुद्ध है उसकी उपलब्धि | 

बथा--यहाँ ( धर्मी ) तुपारस्पर्श नहीं है ( साध्य )। 

हेतु--क्योंकि यहाँ अग्नि है । 

यहाँ तुषारस्पशं व्याप्य है और शीतस्पर्श व्यापक है। शीतस्पर्श दृश्य नहीं है । 

६. प्रतिषेध्य का जो कारण हैँ उतकी अनुपलब्धि | 

यथा--यहद्दाँ ( धर्मा ) घुआ्नाँ नहीं है ( साध्य )। 

हेतु--क्योंकि अग्नि नहीं है । 

१०. प्रतिषेध का जो कारण है उसके जो विरुद्ध है उसकी उपलब्धि । 

यथा---उसके ( धर्मी ) रोमहर्पा दि विशेष नहीं है ( साध्य )। 

हेतु--क्योंकि दहनविशेष उसके सन्निहित है। कोई कोई दहन शीतनिवतंन में समर्थ 
नहीं होता, जैसे प्रदीप । इसलिए 'दहन-विशेष” उक्त है | 

११, प्रतिषेध का जो कारण है उसके जो विरुद्ध है उसका जो काये है उसकी 
उपलब्धि । 

यथा - इस देश ( धर्मी ) में रोमहषादिविशेषयुक्त पुरष नहीं है ( साध्य )। 

हेतु-क्योंकि यहाँ धूम है। 

जब रोमहर्धादिविशेष का प्रत्यक्ष होता है, तो प्रथम हेतु का प्रयोग होता है। जब 
कारण अर्थात्‌ शीतस्पश का प्रत्यक्ष होता है, तब नवे हेतु का प्रयोग होता है | जत्र अग्नि का 
प्रत्यक्ष होता है, तब्र दसवें देतु का प्रयोग होता है। जब इन तीनों का प्रयोग नहीं होता, तो 
ग्यारह देतु का प्रयोग होता है । 

यदि प्रतिषेध-देतु एक है, तो श्रभाव के ग्यारह हेतु क्यों वर्णित हैः! प्रथम को छोड़कर 
शेष दस प्रयोगों का एक प्रकार से प्रथम में अन्तभीव है | 


द०्डे बौद्ध-धम-बुशन 


अश्श्यानुपलब्धि 


दृश्यानुपलब्धि का हमने विवेचन किया है| यह अभाव और ग्रभाव-व्यवहार में प्रमाण 
है। अट्श्यानुपलब्धि का क्‍या स्वभाव है और उसका क्‍या व्यापार है ! 

अर्थ, देश, काल और स्वभाव में से किसी से या सब्रसे विप्रकृष्ट हो सकते हैं। इनका 
प्रतिषिध सेशय देतु है। इसका स्वभाव क्या है; प्रत्यक्ष और अनुमान दोंनों की निदृत्ति 
इसका लक्षण है। प्रमाण से प्रमेयसत्ता की व्यवस्था होती है। अ्रतः प्रमाण के श्रभाव में प्रमेय 
के श्रभाव की प्रतिपत्ति युक्त दै | इसका उत्तर यह है। प्रमाण की निवृत्ति से दृश्यानुपलब्धि 
की सिद्धि नहीं होती। जब्र कारण की निर्वात्ति होती है तब का; निश्वत्त होता है। जब 
व्यापक की निवृत्ति होती है तब व्याप्य निवृत्त होता है। किन्तु प्रमाण प्रमेय का कारण नहीं है 
और न व्यापक है | अ्रत: जब दोनों प्रमाणों की निर्वुत्ति होती है तब प्रमेय अर्थ की निर्वृत्ति 
सिद्ध नहीं होती और क्योंकि प्रमाण का अभाव कुछ सिद्ध नहीं करता, इसलि” अदृश्य की 
अनुपलब्धि संशय का हेतु है, निश्चय-हेतु नहीं है । 

किन्तु यह मी युक्त है कि प्रमाणसत्ता से प्रमेयसत्ता सिद्ध होती है । प्रमाण प्रमेय का 
कार्य है | कारण के बिना कार्य नहीं होता । किन्तु ऐसा नहीं है कि कारण का कार्य अवश्य- 
मेंब हो । श्रतः प्रमाण से प्रमेयसत्ता की व्ययस्था होती है; प्रमाणाभाव से प्रमेयाभाव की 


व्यवस्था नहीं होती। 
पराथोनुमान 

परार्थानुमान वह है जिससे दूसरे को ज्ञान प्रतिपादित कराते हैं । यह त्रिरूप लिंग का 
प्रकाशन हैं । यहाँ भी लिंग या देतु या सार्चन के तीन रूप हैं। यह इस प्रकार हैं-- 

१. अन्वय | 

यथा--““जहाँ धूम है वहां वाह दूँ” श्रथवा “ जो जात है वह अनित्य हूँ”? । 

२. व्यतिरेक 

यथा --“जहाँ वहि नहीं हूँ वर्दां धूम भो नहीं है? । 

३. पक्तध्मत्व 

यथा--““यहाँ वही धूम है, जिसका वि के साथ अ्विनाभातर है? | 

परार्थानुमान शब्दात्मक है। वचन द्वारा त्रिरूप लिंग का श्राख्यान होता है | अनुमान 
को हमने पदले सम्यगू ज्ञानात्मक बताया हेँ | इसका क्‍या कारण है कि श्रत हम उसे धचनात्मक 
कहते हैं | 

हमारा उत्तर है कि कारण मे कार्य का उपचार है। जब त्रिरूप लिड़ का धचनात्मक 
श्राख्यान होता है, तव उस पुरुष में तिरूप लिन्न की स्मृति उत्पन्न होती हे श्रौर स्मृति से 
श्रनुमान होता है। उस अनुमान का त्रिरूप जिंगामिधान परंपरया कारण है। वचन उपचार 
वश अनुमान हैं, मुख्यतः नदीं| लिंग के स्वरूप त्था उसके प्रतिपादक शब्द दोनों का 
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व्याख्यान होना चाहिये । स्वार्थानुमान में लिंग के स्वरूप का व्याख्यान हो चुका है। अरब 
प्रतिपादक शब्द का व्याख्यान करना है | 

अब हम पराथौनुमान के प्रकार-मेद दिखायेंगे। यह दो प्रकार का है | प्रयोग के भेद 
से यह द्विविध है। प्रयोग-मेद शब्द के श्रर्थाभिधान-भेद से होता दै--साधर्म्यवत्‌, वैधम्य॑वत्‌ | 
दृष्टान्तर्मी के साथ साध्यधर्मों का देतुकृत सादहश्य साधम्य कहलाता है। देतुकृत असादृश्य 
वेधम्य है । 

साध्म्यं यया जो कृतक ( संस्कृत ८ संस्कार ) है, वह अनित्य है; जैसे घटादि। 

पक्तधर्मत्त -शब्द ऐसे ही कृतक हैं । 

साध्य--वह अनित् हैं । 

वैधम्यं--जो नित्य है वह अकृतक है, यथा आकाश | किन्तु शब्द कृतक है | वह 
अनित्य हैं । 

यदि इन दोंनों प्रयोगों का श्रथ॑ भिन्न है, तो श्रिरूप लिंग अभिन्न क्यो है! 

प्रयोजन की दृष्टि से इन दोनों अ्रथों मं भेद नहीं है। दोनों से त्रिरूप लिंग प्रकाशित 
होता है। केवल प्रयोग का भेद है। अभिषेय की श्रपेज्ञा कर वचन-मेद है, प्रकाश्य अ्रभिन्न 


है | यथा, पीन देवदत्त दिन में नहीं खाता । पीन देवदत्त रात्रि में खाता हैं। इन दो वाक्यों 
में अभिषेय-भेद होते हुए भी गम्यमान वस्तु एक ही है। 


अब हम साधम्य॑ंवत्‌ अनुमान के उदाहरण देते हैं । 
अलशुपक्षड्थि का साधम्यंबान्‌ प्रयोग 

( अ्रन्व॒य ) जहाँ कहीं उपलब्धिलक्षण प्राप्त दृश्य की उपलब्धि नहीं होती, वहाँ हम 
उसके लिए असत्‌ का व्यवहार करते हैं। 


( दृष्टन्त ) यथा जब शशविषाणादि को जित दृश्य के लिए हम अ्रसत्‌ व्यवहार करते 
हैं, हम चक्तुका विषय नहीं करते । 


( पक्धमंत्व ) एक प्रदेशविशेष में हम दर्य घट को उपलब्धि नहीं करते | 
( साध्य ) श्रतः हम उसे असद्‌ व्यवहार योग्य कहते हैं। 


स्वभाव देतु का साधम्बंवान्‌ प्रयोग 
( अन्वय ) जो सत्‌ है वह श्रनित्य दे । 
( दृशटान्त ) यथा घठादि | 
( पक्षघर्त्व ) शब्द सत्‌ है । 
( साध्य ) यह चणसन्तान है। 


६०६ बोद-धम-दशन 


यह निविशेषण स्वभाव का प्रयोग है। 

अब हम सविशेषण स्वभाव का प्रयोग बताते हैं । 

( अ्न्वय ) जो उत्पत्तिमत्‌ है वह श्रनित्य है। 

( दृशन्त ) यथा घटादि। 

( पक्षधमंत्व ) शब्द उत्पत्तिमत्‌ हैं । 

(साध्य) शब्द अनित्य हैं | 

अनुत्पन्न से इसकी व्यावृत्ति है। यहाँ वस्तु उत्पत्ति से विशिष्ट है। यह रूम्गब्भूत 
धर्म है। 

झत्र बल्पित भेद से विशिष्ट स्वभाव का प्रयोग बताते हैं । 

(अन्वय) जो कृतक है वह अ्नित्य है। 

(दृश्टान्त) यथा घटादि | 

(पक्तर्मत्व) शब्द इतक है । 

(साध्य) शब्द अनित्य है | 

जो स्वमातव की निष्पत्ति के लिए अन्य कारणों के व्यापार की अपेक्षा करता है वह 
कृतक कहलाता है। इसलिए कृतक का स्वभाव व्यतिरिक्त विशेष्ण से विशिष्ठ है । 
कार्य देतु का साधग्यवान्‌ प्रयोग 

यह बह 6 जहाँ हेतु कार्य है। 

(अ्रन्वय) जहाँ धूम है वहाँ वहि है | 

(दृशन्त) यथा महानसाईि में । 

(पष्तघमंल) यहाँ धूम है । 

(साथ्य) वहाँ श्रम्मि है । 

यह भी साधम्यंवान्‌ प्रयोग है । 
वेधम्यवान्‌ प्रयोग 

(अन्बय) जो सत्‌ है उसकी श्रवश्य उपलब्धि द्ोती हैं, यदि १6 उपलब्धि लक्षण- 

प्राप्त है | 

(व्शन्त) यथा नीलादि विशेष | 

(पर्ंधर्मृत्व) किन्तु इस प्रदेशविशेष में दस किती दृश्यघरट को नहीं देखते, यथा 
उपलब्धि लक्षण प्राप्त है । द 

(साथ्य) श्रत: यहाँ घट नहीं है । 

अब उस वैधम्य प्रयोग को कहेंगे जो स्वभाव हेतु है। जो नित्य है वह न सत्‌ है, न 
उत्पत्तिमान्‌ है श्रोर न कृतक है। 


विंश अध्याय ६७७ 


(दृशन्त) यथा झ्राकाशादि | 

(पक्तर्मत्व) किन्तु शब्द सत्‌ है, उत्पत्तिमान्‌ है, कृतक है| 

(साध्य) अ्रतः शब्द अनित्य है | 

श्रब कार्य-हेतु का वैधम्ये-प्रयोग बताते हैं । 

(व्यतिरेक) जहाँ अग्नि नहीं है वहाँ धूम भी नहीं है । 

(दृष्टान्त) यथा पुष्करिणी में । 

(पक्तधर्म॑त्व) किन्त॒ यहाँ धूम है । 

(साथ्य) श्रतः यहाँ श्रग्नि है । 

यहाँ भी वह्नि का अभाव धूमामाव से व्याप्त बताया गया है। किन्तु “यहाँ धूम है” 
इससे व्यापक अर्थात्‌ धूम के श्रभाव का अभाव उक्त है, अतः व्याप्य (श्रम का श्रभाव) का 
भी अ्भात्र है। और जत्र वह्ि के अ्रभाव का निषेध है जो साध्यगति होती है। 


अनुमान प्रयोग के अंग 


नेयायिकों के प्रयोग के पांच अज्ज हैं, क्‍योंकि प्रतिशा-पक्ष और निगमन-्साध्य यद्यपि 
एक ही हैं, तथापि भिन्‍न वचन दिखाए, गए हैं और पक्तधर्मत्व दो बार श्राता है । 


पव॑त पर वहि है । 
क्योंकि वहाँ धूम है । 
यथा महानस में । 
यह धूम पर्वत पर है। 
पव॑त पर वह्ि है। 


दिख भाग ने प्रतिशा ८ पक्त, निगमन > साध्य को निकाल दिया है तथा पक्धर्मत्व को 
एक ही बार रखा है। श्रतः बौद्धन्याय के प्रयोग के दो ही अंग होते हैं, क्योंकि श्रत्वय और 
व्यतिरेक से एक ही बात उक्त द्वोती दै । 
बोड़-न्‍्याय का अनुमान प्रयोग 

१. जहाँ धूम है वहाँ वह” है, यया महानस में, जहाँ दोनों हैं; श्रथवा जल में, जहाँ 
धूम नहीं है क्योंकि वहाँ अ्रग्नि नहीं है | 

२, यहाँ धूम दै जो अग्नि का लिंग है। जब हम उक्त दो प्रकार के प्रयोग का उप- 
योग करते हैं ( साधम्य और वैधम्य ) तो पक्ष या साध्य को निर्दिष्ट करने की आवश्यकता नहीं 
है, क्योंकि साधन ( लिंग या हेतु ) साध्यधर्म में प्रतिबद्ध है श्रोर साधन की प्रतिपत्ति तादात्म्य 
या तदुत्पत्ति से होती है | हम बिसप्रकार का भी प्रयोग क्‍यों न करें दोनों अ्रवस्थाओं में साध्य 
एक ही है । भ्रतएव पक्षनिदेश अवश्यमेव होना चाहिये, ऐसा नहीं है। यदि यह प्रतीति हो 
कि साधन साध्यनियत है, तो दमको अ्रन्वयवाक्य माल्ूम है। यदि इम“किसी प्रदेशविशेष में 
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उस साधन की उपलब्धि करें, तो हमको साध्य प्रतीति आ्राप ही श्राप हो जाती है । साध्य- 
निर्देश की पुनः क्या आवश्यकता है ! 

यही सिद्धान्त अ्नुपलब्धि प्रयोग को भी लागू होता है। साधम्यवान्‌ प्रयोग में भी 
साध्यवाक्य उसी तरह अनावश्यक है | 

यथा--उपलब्धि लक्षण प्राप्त होने पर भी बिसका श्रनुपलम्म होता है, वह अ्रसद्व्यव- 
हार का विषय है। 

इस प्रदेशविशेष में घट की उपलब्धि नहीं होती यद्यपि उपलब्धि लक्षण प्राप्त है | 

“यहाँ घट नहीं है?! यह सामथ्य से ही अ्रवगत होता है। वैधम्यंवत्‌ प्रयोग में भा 
ऐसा ही है। 

यया--जो विद्यमान है ओर उपलब्धिक्षण-प्रात है, उसकी अवश्य उपलब्धि 
होती है | 


किन्तु इस प्रदेशावशेष में घट की उपलब्धि नहीं है। सामथ्य से ही सिद्ध होता है 
कि सद्ब्यवहार का विषय घट यहाँ नहीं है । इसी प्रकार स्वमाव-देतु और कार्य-हेत॒ दोनों में 
सामथ्य से पक्त का समकालीन प्रत्यय होता है । 

अतः पक्षनिदंश की ग्रावश्यकता नहीं है। 

पक्त क्‍या है १ पक्त वह अर्थ है जो वादी को साध्यवत्वेन इष्ट है और जो प्रत्यक्षादि से 
निराकृत नहीं है| साध्य ओर अ्रसाध्य की विप्रतिपत्ति का निराकरण करना पक्ष का लक्षण 
है | अतः साध्यवत्व हीं इसका स्वरूप है । इसका अपर रूप नहीं है | जत्र प्रतिवादी साधन को 
श्सिद्ध मानता है, तो उसको राधनत्वेन बिदिष्ट साध्यत्वेन इष्ट नहीं होता | मान लीजिये कि 
शब्द का अ्नित्यत्व साध्य.है और देतु चाक्षुपत्र है। क्योंकि शब्द का चाक्षुपत्त असिद्ध है, 
इसे हम साध्य मान सकते हैँ। किन्तु यह साधन उक्त है। श्रतः यहाँ उसका साधनत्व इष्ट 
नहीं है | 

वादकाल में वादी जिस धर्म को स्वयं साधना चाहता है, वही साध्य है। दूसरा घर्म 
खाध्व नहीं है । 

अर्थ तभी पक्त है जब वह प्रत्यक्ञादि से निराकृत नहीं है | इसका श्रमिप्राय यह है कि 
यद्यपि एक श्रर्थ में पक्ष के लक्षण विद्यमान हों तथापि यदि प्रत्यक्ष, अनुमान, प्रतोति श्रथवा 
स्ववचन से वह निराइत होता है, अ्रर्थात्‌ विपरीत सिद्ध होता है तो वह पक्ष नहीं है | 


यथा--१, शब्द भरोत्र-ग्राह्म नहीं है। यह प्रत्यक्ष से निराकृत होता है। शब्द का 
श्रोत्रप्राह्मत्व प्रत्यक्ष सिद्ध है| 


, शब्द नित्य है| यद अनुमान से निराकृत है। 
३. “शशि? चंद्र शब्द वाच्य नहीं है | यह प्रतीति से निराकृत है | 
४. अनुमान प्रमाण नहीं है | यह स्ववचन से निराकृत है | 
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हेल्वाभास 
त्रिरूप में से यदि एक भी अ्रनुक्त हो तो साधन का आमास होगा | यह साधन के 


सहश हैं किन्तु साधन नहीं है। भ्रिरूप की न्यूनता ही साधन का दोप है | प्रतिवादी या वादी 


को केवल अनुक्त होने पर ही नहीं किन्तु उक्त के असिद्ध होने पर या सन्देह होने पर भी 
हेत्वाभास होता है। 


साधन की श्रसिद्धि या सन्देह होने पर देत्वाभास की क्‍या संज्ञा होती है ! 

यदि प्रथम रूप, यदि द्वेतु का धर्मी में सत्व श्रसिद्ध है या संदिग्ध है, तो देल्वाभास की 
संशा अ्सिद्ध की होती है । 
असिद 

यथा--जब साध्य यह है कि शब्द श्रनित्य है, तो चाक्षुपलवादी प्रतिवादी दोनों के 
लिए अ्रसिद्ध दे । 

क्ों का चेतन्य साध्य है, क्योंकि जब सारी त्वचा का अ्रपहरण होता है, तो उनका 

मर्ण होता है (दिगम्बर )। प्रतिवादी (बौद्ध ) के लिए यह असिद्ध है। वह विज्ञान 


इन्द्रिय और आयु के निरोध को मरण मानता है। बृक्षों में यह मरण श्रसम्भव है, उनमें 
विज्ञान नहीं होता | इसलिए, उसके निरोध का प्रश्न ही नहीं है। 


साध्य है कि सुखादि अचेतन है ( सांख्य )। सांख्यवादी उत्पत्तिमत्व या अनित्यत्व 
को लिड्गज उपन्यस्त करते हैं, यथा रूपादि | चेतन्य पुरुष का स्वरूप है। पुरुष में बेंदना नहीं 
होती। सांख्य के मत में उत्पत्तिमत्व और श्रनित्यत्व दोनों श्रतिद्ध हैं | 
संदिग्धासिद 

अब संदिग्घासिद्ध का उदाहरण देते हैं । 

यदि हेतु के सम्बन्ध में सन्देह है, श्रथवा हेतु के श्राश्रयमूत साध्यधर्मी के विषय में 
सन्देह् है, तो ४दिग्धासिद्ध है । 

यथा--धूम वाष्पादि से संदिग्ध होता है। 

यथा--इस निकुज्ज ( धर्मी ) में मयूर हे, क्योंकि हम उसकी ध्वनि सुनते हैं । 

यह श्राश्रयासिद्ध है। यह भी सम्भव हे वहाँ बहुत से पास-पास निकुज्ज हों। यह 
भ्रम हो सकता है कि ध्वनि इस निकुज्ज से आती हे या किसी दूसरे से । 

जब धर्मा श्रसिद्ध है तो हेतु श्रसिद्ध है | 

यथा--श्रात्मा का सवंगतल साध्य है | 

हेतु--श्रात्मा के सुखदु/खादि गुण सवंत्र उपलभ्यमान हैं। 

यह देतु असिद्ध है। औद्ध श्रात्मा को नहीं मानते तो सर्वत्र उपलम्यमान गुणत्व कैसे 
सिद्ध हो | 

७७ 


६३० यौद-धरम-दुशन 
झनेकान्तिक 

चब किसी लिंग का वह रूप जिसमें उसका अम्पक्त में निश्चित श्रसल श्रसिद्ध है, तो 
बह अनैकान्तिक हेत्वामात कहलाता है । 

यथा--साध्य है कि शब्द नित्य है । 

क्योंकि वह दृश्य है । 

जो दृश्य है वह नित्य है। 

यथा झाकाश (दृश्य श्लोर नित्य) । 

घटवत्‌ नहीं ( श्रनित्य किन्तु अदृश्य नहीं )। 

शब्द का श्रप्रयत्नानन्तरीयकत्व है। 

क्योंकि वह अनित्य है। 

जो अनित्य है वह प्रयत्नानन्तरीयक नहीं है। 

यथा विद्युत्‌ ओर आकाश (एक अ्नित्य दूसरा नित्य, किन्तु दोनों श्रप्रयत्नानन्तरीयक)। 

घटादिवत्‌ नहीं (जो प्रयत्नानन्तरीपक हैं श्रौर जिन्हें नित्य होना चाहिये किन्तु 
अनिल हैं ) | 

शब्द प्रयत्नानन्तरीयक हैं। 

क्योंकि वह अनित्य है। 

जो अनित्य हे वह प्रयत्नानन्तरीयक हे | 

यथा घट (जो प्रयत्नानन्तरीयक है )। 

विद्यत-श्राकाशवत्‌ नहीं ( जो ऐसे नहीं हैँ, किन्ठु एक अ्रनित्य हे दूसरा नित्य है )। 

शब्द नित्य है । 

क्योंकि वह अमूत है | 

जो अमूर्त हैं वह श्रनित्य हे । 

यथा आाकाश-परमाणु ( जो दोनों नित्य ) हैं। 

प्रव्वत्‌ नहीं ( दोनों अ्रनित्य किन्तु पहला अरमूर्त )। 


इन चार दश्न्तों में पत्षथर्म का अ्रसत्व विपक्ष में असिद्ध है। इससे 
झनैकान्तिकता दे । 

इसी प्रकार जब यह रूप संदिग्ध है तव भी श्रनैकान्तिक है। यथा साध्य है कि अमुक 
श्रसर्वज्ञ है ग्रथता रागादिमान्‌ है। थदि प्रकृत साध्य में वक्‍तृत्वादि धर्म को हेतु के जाये तो 
विपक्ष ( सर्दंश ) में इसका अ्रसत्व ॒तंदिग्घ है| सर्वज्ञ में वक्‍तृत्वादिक घम्म होते हैं, श्रथवा 
नहीं | श्रतः अ्रनेकान्तिक दे । 

किन्तु यह कटद्दा जा सकता है कि सर्वश्ञ वक्‍ता उपलब्ध नहीं है, तो उसके वक्तुत्व के 
विषय में संदेह क्‍यों ! “सर्वज्ञ वक्ता का अश्रनुपलम्म है?” यह संशय का हेतु है । जत्र कोई अभ्रदश्य 
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विषय हो तो श्रनुपलम्म निश्चयहेत नहीं है, किन्तु संशयहेत है। श्रतः सर्वज्ञ में वक्‍तृत्व 
का श्रसत्व संदिग्ध है। प्रतिवादी कह सकता है कि यह श्रनुपलब्धि नहीं है, बिसके कारण 
वह कहता है कि सर्वश् में वक्‍तृत्व का श्रभाव है, किन्तु वह ऐसा इसलिए कहता है, क्योंकि 
स्वंशता का वक्‍तृत्व से विरोध है। हमारा उत्तर है कि विरोध नहीं हे। इसलिए यह 
नहीं होता, क्‍योंकि सन्देह है, विरोध का अभाव है; इसलिए, सन्देह है| सन्देद्द के 

कारण व्यतिरेक की असिद्धि हे। विगेध का श्रभाव कैसे हे! विरोध द्विविध हैं, श्रन्य प्रकार 
का नहीं हे | 
विरोध 

विरोध क्या है ! यदि कारण-वैकल्य से किसी का थ्रभात होता हे, तो उसका किसी से 
विरोध नहीं होता | किन्तु जब तक समग्र कारण अविकल उदते हैं, तब तक उस वस्तु की 
निवृत्ति कोई नहीं कर सकता | इसलिए उसका कोई विरोध कैसे कर सकता है | 

किन्तु निम्न प्रकार से यह संभव है। अ्रविकल कारण के होने पर भी जिसके द्वारा 
कारण-वैकल्य होकर श्रभाव होता हे, उससे विरोध हैं। ऐसा होने पर जो जिसके विरुद्ध 
है, वह उसको क्षति पहुँचाता है। यदि कोई शीतस्पर्श का जनक होकर श्रन्य शीतस्पर्श की 
जनन शक्ति में प्रतिबंध होता है, तो वह शीतरपशं का निवर्तक होता है, ओर इस अ्रर्थ में 
विरुद्ध है | श्रतः हेतु वैकल्य का करने वाला जो निवर्तक है, वह विरुद्ध है | 

एक ही क्षण में दो विरुद्धों का सहावस्थान संभव नहीं है। दूर्थ होने से विरोध 
नहीं होता | ग्रतः निकट्स्थ का ही निवत्य-नित्रतंकमाव होता है। इसलिए जो जिसका निवर्तक 
है, वह उसको तृतीय छंण से कम में नहीं हटा सकता | प्रथम क्षण में सन्निपात होता है; 
द्वितीय में वह विरुद्ध को असमर्थ करता है; तृतीय में श्रसमर्थ निवृत्त होता है और वह उस 
देश को श्राक्रान्त करता द्वै। उष्णस्पश से शीतस्पर्श की निर्वत्ति होती है। इसी प्रकार 
श्रालोक जो गतिघर्मा है, क्रेण जलतर॑गवत्‌ देश को श्राक्रान्त कर अ्रन्धकार में निरन्तर 
श्रालोक कण उत्पन्न करता है। तब आ्रालोक का समीपव्तों अंधकार श्रसमर्थ हो जाता है। 
तदनन्तर उसकी निबृत्ति होती है श्रोर अ्रन्धकार क्रमेण श्रालोक से अ्रपनीत होता है। जच्न 
श्रालोक उस अंधकार देश में उत्पन्न होता है, तत्र जिस चुण से आलोक का जनक क्षण 
उत्पन्न होता है उसी क्षण से अंधकार अ्ंघकारान्तर के जनन में असमर्थ हो जाता है। अतः 
जिस क्षण में जनक द्वोता है, उससे तीमरे दण मे अंधकार निवृत्त होता है, यदि शीघ्र 
निवृत्त हो । यह दो सन्‍्तानों का विरोध है, नकि दो छाणों का। यद्यपि सन्‍्तान नाम की 
कोई वस्तु नहीं है, तथापि सनन्‍्तानी वस्तुमृत हैं। श्रतः परमार्थ यह है कि दो कछ्षणों का 
विरोध नहीं है, किन्तु बहुह्णों का। जत्र तक दहन के क्षण रहते हैं, तत्र तक शीत क्षण 
प्रवृत्त होते हुए भी निद्वत्त होते हैं । 

अब हम दूसरे प्रकार का विरोध दिखलाते हैं। जिन दो का लक्षण परस्पर परिहार 
का है उनका भी विरोध होता है। नील के परिब्छिद्यमान ( नील का ज्ञान ) होने पर 
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तादात्म्य-अ्रभाव ( श्रनील ) का अ्वच्छेद होता है। यदि इसका अ्रवच्छेद न होता तो नील 
के श्रपरिच्छेद का ( अ्रज्ञान ) प्रसंग होता | इसलिए वस्तु का भाव ओर श्रभाव परस्पर परिहार 
के रूप में स्थित हैं। जो नील से अन्य रूप है, वह नीलाभाव में श्रवश्य अ्न्तभूत है| जब 
हम पीतादि की उपलब्धि करते हैं, तब नील का अ्रनुपलम्भ होता है और उसके अ्रभाव का 
निश्चय द्वोता है, क्योंकि जैसे नील अपने श्रभाव का परिहार करता है, उसी तरह पीतादिक भी 
अपने अ्रभाव का परिहार करते हैं। अतः भावाभाव का ( नील और अनील का ) साक्षात्‌ 
विरोध है ओर दो वस्तुओं का ( नील और पीत का ) विरोध है, क्योंकि वे श्रन्योन्य श्रभाव 
को श्रन्तभू त करने में व्यभिचार नहीं करते | 


किन्तु वह क्‍या है जिसे हम अन्यन्न अ्रभाव मानते हैं ( 


यह उसका नियताकार श्रर्थ है। यह अनियताकार श्रर्थ नहीं है, यथा क्षणिकत्व | 
क्योंकि सभी नीलादि का स्वरूप क्षणिकत्व है, इसलिए नियताकार नहीं है | यदि हम क्षणिकत्व 
का परिद्दार करें तो कुछ भी नहीं दिखाई देगा। 


यदि ऐसा है तो अभाव भी नियताकार नहीं है | क्‍यों ! यह अनियताकार क्यों हो १ 
क्योंकि इस श्रभाव का वस्तुरूप कल्पित विविक्ताकार है, इसलिए यह अनियताकार नहीं है । 
इसलिए जब एम अन्यत्र किसी वस्तु के अभाव को उपलब्ध करते हैं तो हम उसे अनियताकार 
में नहीं किन्तु नियत रूप मं, चाहे वह दृष्ट हो या कल्पित, उपलब्ध करते हैं। इसलिए, जब 

हम नित्यत्व का निषघ करते हैं, अथवा जब हम पिशाचादि की उपलब्धि का प्रत्याख्यान करते 
हैं, तो हमको जानना चाहिये कि इनको नियताकार होना चाहिये। 


यह विरोध एकाहक््मकत्व का पिरोध हे। जिन दो का परस्पर परिद्दार है उनका एकत्व 
नहीं होता । इस विरोध की इसालिए “लाक्षणिक विरोध” कहते हें । इसका श्रर्थ यह है कि 
इस विरोध से वस्तुतत्व का विभक्तत् व्यवस्थापित होता है| अतणएब यदि किसी दृश्यमान रूप 
में हम किसी दूसरे का निषध करते हैं, तो हम उस दृश्य का अ्रम्युपगम करके ही उसका निषेध 
करते हैं । जब पीत म हम उसके अभाव का निषेध करते हैं, अथवा यह पिशाच है इसका 
निषध करत हैं, तब हम दृश्यात्मतया हं| निषेघ करते हैं | यदि ऐसा है तब रूप के ज्ञात होने 
पर उसके अभाव का दृश्यात्मतया व्यवन्छेद होता है | जो उसके श्रभाव के तुल्य नियताकार 
रूप है, वद दृश्य भी व्यवच्छिन होता है | 


जब नील को उपलब्धि के साथ-साथ पीत का निषेध द्ोता है, तो क्या इस अ्रभ्रूत पीत 
में मी अपीत का निषध अन्तभू त है हाँ | उसके श्रभाव के तुल्य जो नियताकार रूप है, वह 


भी दृश्यात्मतया व्यवच्छिन्न दोता है। श्रतः जो रूप परस्पर परिद्ारेण स्थित हैं, वह संब झन्त- 
भूत सब निषेधों के साथ व्यवहिन्न हैं । 


इस विरोध में सहावस्थान हो सकता है। श्रतः इन दो बिरोधों के भिन्‍न व्यापार हैं| 
एक से शीतोष्ण स्पश के एकत्व का निवारण होता है, दुसरे से उनका सहावर्थान होता है । 
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इनकी प्रवृत्ति के विषय भी मिन्‍न हैं। वस्तु और श्रवस्तु में परस्पर परिद्दार से विरोध होता है, 
किन्तु सहानवस्थाननविरोध कतिपय वस्तु में ही होता है। इसलिए इनके मिन्‍न व्यापार और 
भिन्न विषय हैं | इनका अन्योन्यान्तर भाव नहीं है। 


वक्‍तृत्व और सर्वश्ञत्व के बीच दो में से कोई विरोध भी संभव नहीं है। यह नहीं कहा 
जा सकता कि वक्‍तृत्व के होने से सर्वश्ञत्व का श्रभाव होता है। सर्वज्ञत्व अद्श्य है और श्रदृष्ट 
के अ्रभाव का श्रध्यवसाय नहीं होता | इस कारण से ही इसके साथ विरोध नहीं है | यहाँ 
दूसरे प्रकार का विरोध मी नहीं है, क्योंकि यह नहीं कद्दा जा सकता कि सर्वश्ञत्व वक्‍तृत्व 
परिहार से होता है। इस अ्रवस्था में काष्टादि भी सर्वज्ञ होंगे क्योंकि उनमें ववतृत्व नहीं है | 
और सर्वशत्व के परिहार से भी वक्‍तृत्व नहीं है। क्योंकि यदि ऐसा होता तो काष्ठ में भी 
वकक्‍तृत्व का प्रसंग होगा। अ्रतः किसी विरोध के न होने से वकक्‍तृत्व के विधान में हम सबंशत्व 
का निषेध नहीं कर सकते | 


ऐसा हो तो हो ! किन्तु यदि सर्वशत्व ओर वक्‍तृत्व में कोई भी विरोध न होता तो 
घट-पट के समान उनकी सहावस्थिति दिखलाई पड़ती । क्‍या सहावस्थिति के अदर्शन से विरोध- 
गति नहीं होती और इस विरोध से श्रभावगति नहीं होती ! इस आशंका का यों निराकरण 
करते हैं। यद्यपि वक्ता में सर्वज्ञत्व की उपलब्धि न हो तथापि वक्‍तृत्व के भाव को स्वज्ञत्व दी 
विरुद्ध-विधि नहीं कह सकते | यद्यपि दोनों के सहावस्थान का अनुपलम्म है, तथापि इन 
दोनों का विरोध नहीं है, क्योंकि सहानुपलम्भमात्र से विरोध सिद्ध नहीं होता | इसके विपरीत 
श्रध्यवसाय से सिद्ध होता है कि दो उपलम्ममान में निवर्त्यनिवतंकभाव होता है। श्रतः 
यद्यपि सर्वश्ञत्व और वक्‍तृत्व के सहावस्थान का अनुपलम्म है, तथापि वक्‍तृत्व का सद्भाव यह 
सिद्ध नहीं करता कि सर्वशत्व विरुद्ध की विधि ( >्सत्व ) है। श्रतः पूर्व के सद्भाव का श्रर्थ 
अपर का श्रभाव नहीं है। 


इसी प्रकार वक्‍तृत्व रागादिमत्व का गमक नहीं है, क्योंकि यदि वकक्‍्तृत्व रागादि का 
का ये होता तो वकक्‍तृत्व की रागादि गति होती और रागादि की निवृत्ति होने पर वचनादि की 
निबृत्ति होती । किन्तु वक्‍तृत्व कार्य नहीं है, क्योंकि रागादि ओर वचनादि का कार्यकारणमाव 
झसिड दहै। अतः वक्‍तृत्व विधि से रागादि गति नहीं होती। थोड़ी देर के लिए हम मान 
ले कि वचन रागादि का काये नहीं है, तथापि इन दोनों का सहावस्थान तो हो सकता है। 
तब रागादि की निवृत्ति होने पर वचन भी निवृत्त हो सकता है। इस आशंका का हमारा 
यह उत्तर है--जो श्रर्थान्तर वचन का कारण नहीं है, यदि उसकी निबृत्ति होती है, तो 
सहचारित्व से ही वचनादि की निशृत्ति नहीं होती। श्रतः वक्‍तृत्व के साथ रागादि 
भी हो सकता है। अ्रतः वक्‍तृत्व संदिग्ध व्यतिरेक है, क्योंकि विपयंय में उसका श्रमाव 
संदिग्ध है | सर्वशत्त असर्वज्ञत्व का विपय॑य हे और अ्रागादिमत्क़ रागादिमत्व का 
विपयंय है । 


३९१४ वौद-धमे-दृशन 


विस्द्ध 

उन हेतु दोषों को समकाकर जो एक रूप ( प्रथम या तृतीय ) के असिद्ध या संदिग्ध 
होनेपर द्वोते हैं, अब हम उन हेतु दोषों को कहते हैं, थो दो रूप के असिद्ध या संदिग्ध 
होने पर होते हैं। जब्र दो रूप का विपय॑य सिद्ध होता है तो हेतु दोष को “विरुद्ध? 
कहते हैं। 

यह दो रूप कौन हैं ! सपक्त में सत्य ओर असपत्त में झसत्व | यथा कृतकत्व विरुद्ध 
देत्वाभास द्योता है, यदि नित्यत्व साध्य है। यथा प्रयत्नानन्तरीयकत्व ( प्रयत्न के बिना जन्म 
या शान ) विरुद्ध हेत्वामात द्ोता है यदि नित्यत्व साथ्य है। 


यह दो विरुद्ध क्यों है ! क्योंकि सपक्त में श्रसत्व और असपक्त में सत्व है। यह 
निश्चित है कि न कृतकल और न प्रयत्नानन्तरीयकत्व सपक्त में श्र्थात्‌ नित्य में होते हैं। 
दूसरी ओर उनकी विद्यमानता विपक्त में ही श्रर्थात्‌ श्रनित्य में निश्चित है। श्रतः विपर्य॑य 
की सिद्धि दोती है। पुनः ऐसा क्‍यों है कि जब विपर्यय की सिद्धि है तो देतु विरुद्ध 
होते हैं ! 

यह विरुद्ध है, क्योंकि उनसे विपयेय की सिद्धि होती है | वह नित्यत्व ( साध्य ) के 
विपर्यय ( अनित्यत्व ) को सिद्ध करते हैं। क्योंकि वह साध्य के विपय॑य का साधन हैं, इसलिए 
वह विरुद्ध कहलाते हैं। यदि यह दो द्वेतु विरुद्ध हेत्वाभास हैं, क्योंकि वह विपयंय को सिद्ध 
करते हैं, तो परायॉनुमान में साध्य उक्त होना चाहिये | यद्द श्रनुक्त नहीं रह सकता, किन्तु 
अनुक्त भी कभी-कभी इष्ट है। श्रतः वह द्ेतु जो इष्ट का विधत करता हे, इन स्ते से अ्रन्य 
होगा । इसलिए, ण्क तृतीय प्रकार का विरुद्ध है। दो विपयंय के साधन हैं; तीसरा अ्रनुक्त 
इष्ट बिघात करता हूं । 

उदाहरण--चक्षुरादि ( धर्मी )। 

परार्थ का उपकार करते हूँ ( साध्य ) । 

हेतु--क्योंकि यह संचित रूप हैं | 

यथा शयन श्ासनादि पुरुष के उपभोग्य वस्तु हैं। 

यद देतु इष्ट विघात कैसे करता है ! 


यह विरुद्ध देत्वाभास है, क्योंकि यह वादी के इष्ट का विपर्यय सिद्ध करता है। यह 
सांख्यवादी है। श्रसंहत के लिए संघात रूप का अ्रस्तित्व इसको इष्ट हे। इसका विपयेय संहत 
के लिए. अस्तित्व है। क्योंकि यह विपर्यय को तिद्ध करता है। इसलिए हेतु साधन से विदद्ध 
है | सांख्यमतवादी कहता है कि श्रात्मा है। बौद्ध पूछता है कि क्‍यों ! वादी प्रमाण देता हे। 
इस प्रकार साध्य है कि अ्रसंहत श्रात्मा के चक्तुरादि उपकारक हैं। किन्तु यह हेतु विपयंय से 
व्याप्त है, क्योंकि जो जितका उपकारक होता है वह उसका जनक होता हे और कार्य ( जन्यमान) 
युगपत्‌ या क्रम से संहत होता दै। इसलिए, “चछुरादि पराथ हैं” का अर्थ हे कि वह संहत 
पराथ॑ हैं, न कि अ्रसंदत परार्थ । 


विंश अध्याय ६१५९ 


आ्राचार्य दिडनाग ने इस प्रकार के विरुद्ध को सिद्ध किया है। किन्तु धर्मकीति ने 
इसका वर्णन नहीं किया | इसका कारण यह दै कि इसका अ्रन्य दो में अ्न्तर्भाव है । यह उनसे 
मिन्‍न नहीं हैं | उक्त और श्रनुक्त साध्य में भेद नहीं है। जन्न एक रूप श्रसिद्ध है, और दूसरा 
रूप संदिग्ध है तो श्रनिकान्तिक होता दै | जब्र इन दोनों रूपों का विपयंय निश्चित होता है, 
तो हेतु विरुद्ध होता है | इसका क्‍या आकार है | 


यथा--एक वीतराग या सर्वज्ञ है ( साध्य ) । 
हेतु--क्योंकि उसमें वक्‍तृत्व है । 

जिस पुरुष में वक्‍तृत्व है, वह वीतराग या सर्वश्ञ है | 
यहाँ व्यतिरेक असिद्ध है, और अन्वय संदिग्ध है | 


हमारा अनुभव सिद्ध करता है कि एक पुरुष जो स्गवान्‌ है और सर्वज्ञ नहीं है, वह 
वकक्‍्तृत्व शक्ति से रहित नहीं द्वोंता | श्रतः यह नहीं जाना जाता कि वकक्‍्तृत्व से सर्वज्ञ होता है 
या नहीं । यह अ्रनैकान्तिक है । 


क्योंकि स्वशत्व श्रौर वीतरागत्व अतीन्द्रिय है, श्रतः यह संदिग्ध है कि वकक्‍्तृत्व जो 
इन्द्रियगम्य है, इनके साथ रहता है या नहीं । 


जब दोनों रूप सन्दिग्ध है, तब भी अनैकान्तिक है। अ्रन्वय-व्यतिरेक रूप के संदिग्ध 
होने पर संशय हेठु होता दै। 


जीवच्छुरीर सात्मक है ( साध्य )। 
क्योंकि इसके प्राणादि श्राश्वासादि हूँ ( हेतु )। 


इस वादी को मृत की श्रात्मा इृष्ट नहीं है। यह अ्रसाधारण संशयहेतु है | इसमें दो 
हेतु दिखाते हैं| सात्मक और निरात्मक | इन दो को छोड़कर कोई तीसरी राशि नहीं है, जहाँ 
प्राणादि वर्तमान हैं। जो आत्मा के साथ वर्तमान है, वह सात्मक है। बिससे श्रात्मा निष्क्रांत 
हो गया है, वह निरात्मक है | इन दो से अन्य कोई राशि नहीं दे,जहाँ प्राणादि वस्तु धमे वर्तमान 
हो | श्रतः यह संशयहेतु है । अन्य राशि का श्रभाव क्‍यों है ! क्‍योंकि इन दो में सबका संग्रह 
है | यही संशयहेंतु का कारण है | दूसरा संशयह्देतु यह दै कि इन दो राशियों में से किसी एक 
में भी वृत्ति का सद्भाव निश्चित नहीं दै। इन दो राशियों को छोड़कर भी कोई राशि नहीं है, 
जहाँ प्रायादि वस्तुधर्म पाया जावें। श्रतः इतना ही शात है कि इन्हीं दो राशियों में से किसी 
में वर्तमान है। किन्तु विशेष के संबन्ध में वृत्तिनिश्वय नहीं है। कोई ऐसी वस्तु नहीं है 
जिसमें सात्मकत्व या श्रनात्मकत्व निश्चित और प्रसिद्ध हो ओर जिसमें साथ ही साथ प्राणादि 
धर्म का श्रभाव सिद्ध हो | श्रतः श्रनेकान्तिक है। हमने अ्रसाधारण धर्म के अनेकान्तिकत्व में 
दो कारण बताये हैं। क्योंकि यह सिद्ध नहीं है कि जीवच्छुरीरसंबन्धी प्र/णादि सात्मक राशि 
या श्रनात्मक राशि से उसको ब्यावृत्त करता है। इसलिए यह निश्चय करना कि किस राशि में 


९१६ बौड-धर्सं-दृशंन 


उसका निश्चित अभाव है, संभव नहीं है। प्राणादि का होना कुछ तिद्ध नहीं करता; 
न यही सिद्ध करता है कि आत्मा है, न यही सिद्ध करता है कि आ्ात्मा का श्रभाव है। 
अतः शीवन्छुरीर में श्रात्मा का भाव है या नहीं, प्राणादि लिंग द्वारा निश्चित नहीं 
हो सकता | 

इस प्रकार तीन हेत्वामास हैं--असिद्ध, विरुद्ध ओर अनैकान्तिक | यह तब होते हैं 
जब तीन रूपों में से किसी एक या दो दो रूप असिद्ध या संदिग्ध हैं। आचार्य दिड्नाग ने 
एक और संशयहेतु बताया है। उसे विदुद्धाव्यमिचारि कहते हैं। किन्तु घर्मकीतिं ने उसका 
उल्लेख नहीं किया है, क्योंकि वह श्रनुमान का विषय नहीं है । 
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परिशिष्ट २ 
सहायकग्र॑न्धथसू्‌ वी 


झंँगुत्तरनिकायद्ुकथा--बुद्धघोषकृत । 

झमिधम्मत्थतंगदटीका ( नवनीत )--धर्मानन्द कौसांत्री कृत | 

शमिधम्मत्थतंगहो--अ्रनिरद्धाचाय कृत | 

झमभिपर्मकोश--आचा ये वसुबन्धु कृते | पूरे कृत फ्रेंच अनुवाद के साथ | 

अमभिधर्मकोशकारिका--आचाय वसुबन्धु कृत, मूलमात्र, जी०बी०गोखले द्वारा संपादित। 
जे०के०ए०एस०, बंबई, जिलद २२, १६२६। 

अभिषमंकोशब्याख्या ( रफुटार्या )-- यशोमित्र कृत | वोगिहारा द्वारा तोकियो से प्रकाशित । 

श्रष्टटाइसिका-प्रशापारमिता--डा ० राजेन्रलाल मित्र द्वारा बिब्लिश्रोथिका इंडिका में प्रकाशित | 

इंडियन एंटिकवेरी--म०्म०हरप्रसाद शाल्त्री द्वारा लिखित “शान्तिदेशः नामक केख, 
सन्‌ १६१३, ६०७० ४५४। 

ए. रिकार्ड ऑफ दी बुद्धिस्ट रिलीजन--चीनी यात्री इत्सिंग का यात्रा विवरण 

झोरियन्टेलिया--भाग ३ में 'हिस्ट्री आफ श्रर्लों बुद्धिस्ट स्कूल्सर नामक रेयूकन कीमुरा का क्षेख | 

कम्सेप्शन आफ बुद्धिस्ट निवोण--शेरवात्स्की कृत | 

का रंडब्यूह---सत्यत्षत सामभ्रमी द्वारा सन्‌ १८७३ में प्रकाशित । 

चजुणभंगसिद्धि--रुूनकीतिं झत । 


चतुःशतक--आरयदेव कृत। संस्कृत रूपान्तर भ्रीविधुशेखर भद्धाचार्य कृत। विश्वमारती, 
शान्तिनिकेतन, १६११ | 


तत्वसंग्रह--शान्तिरक्षित कृत, एम्बर इृष्णमाचार्य द्वारा संपादित, दो बिल्खें में सेंट्रल 
लाइब्रेरी, बड़ोदा से प्रकाशित । 


त्रिशिका--स्पिद्मति के भाष्य के साथ सिलवां क्षेवी द्वारा संपादित और अनूदित । 
दौ गमेट्कि ए फिलोजोफ़ी बुद्धिक--पूसे कृत, सच १६३० । 

घम्मपदुकथा--बुद्धघोष इत 

भर्मतंप्रह--नागार्धुन इत | 
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निवोण--लुश द वाल्ते पूसे कृत, सन्‌ १६२५। 

नेपालीज बुद्धिस्ट लिय्रेचर--डा० राजेन्द्रलाल मित्र द्वारा संपादित | 

न्यायकिदु--धमेकीर्ति कृत, धर्मोत्तर कृत टीका के साथ | 

परमत्थम॑जूतारीका--धर्मपाल स्थविर कृत | 

बुद्धवरित--दो जिहदों में जानसस्‍्टन द्वारा (पादित तथा अनूदित । 

बुद्धिज्म---वासिलीफ कृत | 

बुद्धि्म इन ट्रांसलेशन--वारन कृत | 

बुद्धिस्ट काप्मोलो जी---मेक गवर्न कृत । 

बुद्धिस्ट लॉजिक--दो जिल्दों में, शेरवात्स्की कृत । 

बुद्धिस्म सतदी एन्‍्त मटीरिया--पू्त झंत । 

बौधिचर्यावतारप॑जिका--बिब्लिश्रोथिका इंडिका में प्रकाशित । 

मठ्किमनिकायट्ुकथा--बुद्धघोष कृत । 

मध्यकावतार--चन्द्रकीतिं कृत | 

मध्यांतविभाग--दो जिहदों में जापान से प्रकाशित | 

महायानसूत्रालंकार--मूल प्रन्य १६०७ में सिलवां लेवी द्वारा संपादित | श्रनुवाद--सिलवां लेवी 
द्वारा, १६११ । 

माध्यमिककारिका--नागाजुन कृत, बिब्लिश्रोथिका बुद्धिका में पूत्त द्वारा संपादित | 

माध्यमिक्रकारिकादृत्ति ( प्रसन्नपदा )--चन्द्रकीर्ति $त, त्रिब्लिश्रोथिका बुद्धिका में प्रकाशित | 

मैन्युअल आफ बुद्धिस्ट फिलासफी--मैंक गवन कृत | 

मौराल बुद्धिक--लुद द वाले पूस कृत, सन्‌ १६२७ | 

योगवूत्र ( पातंजल )--ध्यासमाष्य के साथ | 

ल॑कावतारधृन्न--प्रो ० बुनयिड नैजियो द्वारा सन्‌ १६२६ में क्योयो ( जापान ) से प्रकाशित | 

ल कॉसिल द राजएह--जों प्रजलुस्की कृत, १६२६-२८ । 

ललितविस्तर--डा० एस« लेफमान द्वारा संपादित। 

लाइफ ऑफ बुदध--श्रो हडेनवर्ग कृत | 

लाये औोरी द ला कालेसाँस एला लोजिक शेले बुद्धिस्त तार्दिफ--स्तेखात्स्की कृत ( रूसी से 
फ्रेंच में अनूदित ) पेरित, १९२६ । 

ला ले जाद द लॉ परर अ्रशोक--जाँ प्रजुलुस्की कृत, १६२३ । 

लेफिलौजोफी एँदिऐश्न--दो जिलदों मे, ने प्रुस्से कृत । 
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विंशतिका--बसुबन्धु की वृत्ति के साथ सिलवां लेबी द्वारा प्रकाशित, १६२५ | 

विशप्तिमात्रतासिद्धि या शुआ्ान-च्वांग की सिद्धि--( चीनी भाषा में )। फ्रेंच अनुवाद पूसे कृत 
३ भाग में | १६२८, २६, ४८ 

विमुद्धिमगो--बुद्धघोष कृत । धर्मानन्द कौसांबी द्वारा संपादित | भाग १, विद्याभवन बंबई 
से प्रकाशित | भाग २, सारनाथ से प्रकाशित | 

शिक्षासमुस्चय--शांतिदेव कृत, बिब्लिश्रो थिका बुद्धिका में बेडल द्वारा संपादित | 

सद्धमंपुश्डरीक--प्रो एच ०कने श्रौर प्रो०बुनयिड नंजियो द्वारा सन्‌ १६१२ में संपादित | 

सुखावतीब्यूह--प्रो ० मेक्समूलर द्वारा अंग्रेजी श्रनुवाद तथा जापानी विद्वानों के फ्रें च श्रनुवाद 
के साथ प्रकाशित | 

हिन्दुइज्म एण्ड बुद्धिज्म-- इलियट कृत | 

हिस्ट्री आफ इणिडियन लिटरेचर--विंटरनित्न कृत | कलकत्ता विश्वविद्यालय से दो जिहदों 
में प्रकाशित । 


